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हरिकृष्ण रावत 


[३ 


राबत पब्लिकेशन्स 
जयपुर एवं नई दिल्‍ली 


पृज्य प्रिकाश्री जिनका धावा हमारे होश समालने के पूर्व ही उठ गया 
किन्तु जिनके अदृश्य वाद हस्त की अनुभरति आज भी हमारे लिये जेरणा का रजत है, 
उनकी स्पृति में यह लेखत-एप सादर समर्पित 


अपनी बात 


जब मेरी पुस्तक 'समाजशास्त्र विश्वकोश' (986) का सर्वप्रथम प्रकाशन हुआ था, वभी इस 
पुस्तक कौ योजना मेंरे मानस में थी। वास्तव में, 'समाजशास्त्र विश्वकोश' का ग्रन्थ मेरा 
अधूरा प्रयास था, क्‍यों कि मैं इसमें समाजशास्त्र के विचारकों की चर्चा मही कर पाया था। 
यह प्रृस्तक उसी कडी में प्रठवों के समक्ष मेरा द्वितीय पुष्प है। दिन प्रतिदिन प्रादेशिक 
भाषाओं (हिन्दी) के प्रति बढते आग्रह तथा उतनी ही तीढ़ता से आल भाषा के प्रति बढती 
अरूचि, विगोट और उदासीनता मे डे इन पुस्तवों के लिखने के लिये प्रेरित किया ऐै। इधर 
रोजाना हर क्षेत्र में नित नया ज्ञान पैदा हो रहा है और इस नये शान का अधिकाश प्रकाशन 
अग्रेजी भाषा में हो रहा है। यह बात समाजशास्त्र और अन्य सामाजिक विज्ञानों पर भी लागू 
होती है। आग्ल भाषा में प्रकाशित समस्त नये ज्ञान का विभित भाषाओं में प्रामाणिक 
अनुवाद किया जाना न तो सभव है और न ही आवश्यक । फिर भी, ज्ञान वी प्रगति वी दौड़ 
में टम लोग पिछड न जायें, इसके लिये यह आवश्यक है कि विभित्र भाषाओं में उत्पादित 
उत्तम ज्ञान अपनी अपनी 'मातृभाषाओं' (प्रादेशिक भाषाओं) में समय-समय पर उपलब्ध किया 
जाता रहना चाटिये । प्रस्तुत पुस्तक इसी उदेश्य की परिणति है। 

हिन्दी भाषा में सामाजिक विचारवों पर, फुछ भारी भरकम पाठ्य पुर्तों को छोड बर, 
सास-सप्ेप में कोई पुस्तक मेरी नजर में उपलब्ध नही थी, खास कर उस पाठक वृन्द के लिये 
जो विहत्गम दृष्टि से, अति सक्षेप और अति न्यून समय में समाजशास्त्रीय विचारों के बारे 
में मोटो मोटी जानवारी प्राप्त करना चाहता है। आज का पाठक, विशेषत विद्यार्थी वर्ग, कमी 
भी विषय वा ज्ञान कम से कम शब्दों और पृष्ठों में, कम से कम समय में श्रात कर सफलदा 
की सीढी पर आरूढ होना चाहता है। इसी को ध्यान में रखते हुए मैनें प्रस्तुत पुस्तक में इस 
विषय के आग्ल भाषा के बोशों, विश्वकोश (एन्साइक्लोपीड्आ) सहित सामाजिक विधारकों 
पर लिखी गई प्रामाणिक पुस्तकों, विचारकों के आत्मचस्त्रि के अतिरिक्त इससे सम्बन्धित 
नवीन एवं अद्यतन सामग्री वो जुटा कर विचारकों के जीवन एवं यृत्रित्व वो सासन्‍्सश्षेप में 
प्रस्तुत करने या लघु प्रयास किया है। पुस्तक में समाजशास्त्रीय चिन्तकों और सिन्झ्न्तकार्ों 
के अतिरिक्त कुछ अन्य सम्बन्धित थ्षत्रों, यथा अर्थशास्त्र, राजनीतिशास्त्र, मनोविज्ञान, 
दर्शनशास्त्र, मातवशास्त्र और इतिहास के कुछ मूर्धन्य लेखकों एव विचारकों को भी सम्मिलित 
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किया है जिन्होंने प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष दौर पर समाजशास्त्र और इससे जुडी विषय-वस्नु (समाज, 
सामाजिक सरचता, सामाजिक व्यवस्था, साप्ताजिक प्रक्रियाए, मामाजिक मानदड, आदि) यो 
अ्रभावित किया है! 
कई दिचारकों के नामों के उच्चारण को लेकर काफी मतभेद बना हुआ है। पुम्तक 
लिखते समय मेरे सामने भी यह भारी समस्या थी कि कमी विचारक के नाम का क्‍या सही 
उच्चारण है, और मैं प्रचलित उच्चारणों में में किम उच्चारण को स्वीकार करू | इस समस्या 
के समाधान के लिये मैनें आग्ल भाषा के अनुभवी व्यक्तियों से सम्पर्क साधने के साथ-साथ 
इश्लैण्ड, क्रॉस और जर्मनो के दूतावा्ों के अलावा मैक्ममूलर भवन, नई दिल्‍लो, से इस बारे 
में पद्ाचार कर विचारकों के नामों के हिन्दी में सही ठच्चारण श्राण करने के कोशिश की है। 
किन्तु, इस प्रयास में भी मुझे आशिक सफ्लता ही हामिल हो पाई। अवश्यमेव, कुछ 
दूतावार्मा और अन्य सस्थाओं ने मुझे इस कार्य में महयोग क्या ओर कुछेक विचारों के 
नार्मो के हिन्दी में उच्चारण भी भेजे, किन्तु यह ममस्या तब अधिक जटिल हो गई जब एक 
ही नाम के एकाधिक स्थानों भे अलग-अलग उच्चारण मिले। मैने इम पुस्तक में सर्वसम्मत 
उच्चारणों के साथ-साथ नामों के बहुप्रचलित उच्चारणों को भी वोष्ठक में जहा-तहा देका 
उच्चारण सप्बन्धी प्राति जो दूर बरने का प्रयाग क्या है | 
बुछ शब्दों, अवधारणाओं और पुलवों के अग्रेजों नामों के हिन्दी अनुवाद के 
माथ-साथ कोष्ठक में देवनागरी लिपि में ऑग्ल शब्दों को भी यथावत्‌ दिया गया है ताकि 
अर्थ के अनर्थ से बचा जा सके। विचारक के मूल पाठ के बीच में जहां कहीं पुस्तकों के 
नाम आये हैं, उनका भी यथा सभव अनुवाद इसी उद्देश्य से दिया गया है ताकि हिन्दी 
आपा-भाषी पाठकों को ऑग्ल नाम को पढने और समझने में जो कठिनाई होती है, उप्तसे 
मुक्ति मिल सके । यह पुस्तक मूलत समाजशास्त्र विषय को हिन्दी भाषा में पढने-समक्षने वाले 
पाठकों को ध्यान में रखकर लिखो गईं है, अत अग्रेजी शब्दों का प्रयोग केवल ग्रथ पु 2] 
छोड कर (जो विचास्क पर लिखे लेख के अन्त में दी गई है) कही नहीं क्या गया है। 
अलछ्तु पुस्तक भमाजशास्त्र की उच्च कक्षाओं और विभिन्न अ्रतियोगी परीक्षाओं के 
पाठकें की जरूरतों को ध्यान में रख कर लिखो गई है, अत उन चिल्तवों और मिद्धान्तकारों 
पए अधिक विम्दूत रूप में प्रवाश डाला गया है जो विभिन्न परोक्षाओं वी दृष्टि मे विद्याथियों 
के लिये उपयोगी और महत्वपूर्ण हैं। यटा एक बाव विशेष रूप से उल्लेखनीय है कि 
सामाजिक विचारकों और उनके सिद्धान्ों पर लिखों गई आग्ल भाषा में प्रकाशित पुस्तकों में 
भारतीय एवं अन्य त्राच्य विचारों की उपेक्षा करना एक आम बात रहो है। शायद ही इस 
विपय सम्बन्धों पश्चिमों/अमेरिको लेखकों की पुस्तकों में (कुछ इनो गिनी पुस्तकों को छोड़ 
कर) भारतीय अथवा अन्य प्रात्य मनरीषियों या चिन्तर्कों वा जिक्र त्तक क्या गया हो। मैने 
प्रस्तुत पुस्तक में भारतीय के अतिरिक्त आब देशों के दिन्तकों दो भो सम्मिलित करने वा 
यथा संपव प्रयास क्पा है। पुस्तक को अद्यवन बनाने की दृष्टि मे कुछ ऐमे लेखकों को भी 
सम्मिलित किया गया है जो मम्ाजशास्त्रीय नभ पटल पर अभी तक बोई चर्चित सितारा तो 
नही बन पय्ये हैं, किन्तु जिनको कुछेक ख्यात कृतियों ने अवश्यमेव समाजशास्त्रीय बोदिक 
जगत्‌ में अपने पदार्पण के आहट को सूचना दे दी है। 
पुस्तक के लेखन में सवांधिक सहयोग मेरे लघु झाता श्रों कैलाश रावत, जो ग़वत 
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प्रकाशन प्रतिष्ठान के सचालक भी हैं, ने क्या है। उन्होंने इस पुस्तक सम्बन्धी नवीनतम 
सामग्री उपलब्ध बरवाने के अतिरिक्त समय समय पर अपने सुझाव और प्रेरणा से मुझे 
सगाबोर करे में कोई कोर कसर नहीं छोडी है। मेरी पली श्रीमती सरोज य़वद को यदि मैं 
धन्यवाद के अपार खजाने में से थोडा सा भी कम देने में कजूसी कर्ता हू तो यह भी मेरी 
लघुता और पृष्टदा ही होगी। बिता उनके मूक सहयोग के मेरा कोई भी लेखन कार्य आगे 
बढ पाता, इसमें सदेह है। 

मैं सभी दृगवार्सो, और मैक्सपूलर भवन, देहली का वटेदिल से शुक्रगुजार हू जिन्होंने 
मुझे चितकों एवं लेखकों के हिन्दी में सही उच्चारण प्रेरित करने में अपार मदद की ै । अन्त 
में, मेरे अनन्य मित्र एवं सहयोगी श्री एसके अग्रवाल को भी थन्यवाद देना चाहता हू जो मेरे 
सभी सदकायों को अग्रसर करने में हर समय तत्पर रहते हैं। 


आनन्द भवन, हरिक्ृष्ण ग़वत 
ढिग्गी मोहल्ला, 
ब्यावर (राज) 30590[ 
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#प्रतेगवा5, जंग 
जैन एडम्स ................... तछ॥छ एडम्स (860-935) 
जेन एडम्स अपने समय के अग्रणी समाजशारिययों मे से एफ थो। वे विशेषद व्यावहारिक 
समाजशास्त्र के लिए सिद्धान्त और विधियो को स्थापित करने के लिये जानी जाती हैं जिनका 
प्रयोग बाद में सयुक्त राज्य अमेरिका के समाजशास्र के शिकागो सम्गरदाय को आकार देने 
वाले पुरुष समाजशास्त्रियों द्वाग किया गया। एडम्स ने शिकागो में एक आवासी 'हल हाउस' 
की स्थापना वी जो अनेक प्रतिभाशाली समाजशास्त्रियों, विशेषत महिला समाजशास्तरियों का 
केद्ध बन गया जो वही रहती थी तथा अपने बौदिक कार्यों के साथ साथ पारिवारिक जीवन 
भी घही ध्यतीत करती थी। एडम्स की मूल रुचि नैतिक और आचाएपरक मूल्यों के साथ 
वैज्ञानिक शोध विधियों को समन्वय करने में थी ताकि एक अधिक न्यायोचित समाज की 
स्थापना कौ जा सके। उन्होंने तथा उनके सत्योगियों ने इसी उपागम का प्रयोग निरन्तर तेजी 
से बढते हुए शिकागो नगर के अध्ययन में किया। उन्होंने अपने इस उपागम द्वारा शिवागो 
मार में गरीबी, आवजन की समस्याओं के साध साथ बढते हुए औद्योगिक पूजीवाद के 
कारण काप्रगार और निम्ल वर्ण कौ दिन प्रतिदित बिगडती दशाओं को पता लगाने का भी 
प्रयास किया है। 

एडम्स राजनीतिक रूप में भी एक सक्रिय महिला थी। उनकौ प्रगतिशील राजनौतिक 
गतिविधियों में प्रमुख उल्लेखनीय गतिवधि उनके द्वारा 94 8 के युद्ध का शात्रिमय 
विरोध किया जाना रहा है जिसके कारण उन्हें अमेरिका में सर्वाधिक खतरनाक महिला माना 
गया और सरकार द्वारा उनकी निन्‍्दा भी की गई। यटी नही, उनकी इस गतिविधि के कारण 
समाजशाप्तियों में भी उनकी प्रतिष्ठा को ऑय आई। इतना रोते हुए भी, एडम्स ने भारी मदी 
के फाल में सामाजिक सुरक्षा के साथ साथ सामाजिक कल्याण के कार्यों में बढ चढ कर 
हिस्सा लिया और इनमें एक सक्रिय कार्यकत्री कौ भूमिका अदा की, परिणामस्वरूप उन्हें 
अपने इन कार्यों के लिये सन्‌ 93। में नोबल पुरस्कार से नवाजा गया। 
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फ-/भभजपैपमभृपपााेपनपदपदैदैथपिपप॑तय-पपपा 
मंक्स एडलर (873-937) 
आस्ट्रिया के माक्संवादी दार्शनिक मैक्स झड़ला ममाजशारू के क्षेत्र में विशेषत मार्क्सवाद 
को आधुनिक मत्यक्षवादी अर्थ में एक वैज्ञनिक समाजशार के रूप में स्थापित करने के लिये 
जाने जाते एैं। वे आस्ट्रिया में उत्तरालोन प्रथम विश्वयुद्ध वार्यकर्ना परिषद्‌ आदालन के 
समर्थक भो रटे हैं। उनकी प्रमुख दृति 'सम्राज्शसत्र और सार्क्सवाद (9%)) है जो दा खडों 
में प्रकाशित हुई ऐ। उनकी अधियाज्ञ कृतिया जर्मन भाषा में हैं। 
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न चर पाते वटह0णूथट गा बऑप्टांट पा 4. ११5६६८४%०॥३१, (]904) 
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-. 6 93954ए5ए7£2 0०६ ९(85057705, (922) 

+. $070|0७४८ 0८६ (३ग्रात्राए५, (७० ६0।९) (930) 


40070, ॥000007 श€घथाशाणात 
थिओडोर बिसेनग्रन्ड आडोरनों (एडॉर्नो) (393-969) 
जर्मनी के 'सामाजिक शोप के प्रैंक्फ्ट सम्मनदाय' के एवं अप्रणो दार्शनिक एवं समाज 
वैश्ञनिक थिओडोर विमेनप्नन्ड आडोनों अपनो बहुमुझों प्रतिभा और अपार ज्ञान के लिये 
विख्यात रहे हैं। उन्होंने दर्शन और समाजविज्ञान के अतिरिक्त मनोविज्ञन, सगीतशास्र, 
माम्कृतिक आलोचना, म्पैंदर्यशातत्र जैसे कई विषयों पर माधिकार लिखा है | उनकी मुख्य 
बृतिया निबधों और मृक्नियों के रूप में हैं। उनको रचनाए अत्यत जटिल, दुरूह तथा बठिन 
विचारों से भये पडो हैं। ममाजशारयों के लिये उनवी प्रमुख कृति (अन्य कृतियों सहित) 
"अधितायक्वादी व्यक्तिच' (द ऑ्थारिटिऑरिअन पर्मनलिटी, 950) सर्वाधिक महत्वपूर्ण है। 
इस पुस्तक में सत्तावादिता को मनोवैज्ञानिक जडों का आनुभविक और सैद्धानिक आपार पर 
खोज करने वा प्रयास किया गया है। आडोर्नो मार्क्सवाद से घनिष्ट रूप से प्रभावित थे। 
इसो आधार पर उन्होंने सामाजिक अध्ययनों, विशेषत उन सिद्धानों पर तोब प्रहार किया जो 
वैज्ञानिक्ता और परिमाणात्मकता के आवरण में लिपटे हुए थे। उन्होंने वहा कि ये मिद्धाल 
कमी काम के नहीं है क्‍योंकि ये समाज बदलने का कोई आयार अस्तुत नहों करो। इस 
पुस्तक वी आलोचना भी खूब हुई है। 

आडोर्नो का जन्म प्रैक्फ्ट के एक यहूदी परिवार में हुआ था, किन्तु बाद में आडोनों 
ने पोटेस्टेंट धर्म अगीवार कर लिया। उनकी माता कैयॉलिक थो। अपनो शारीरिक शिक्षा 
(जिम्नेजिअम अवधि) पूरी करने के बाद वे प्रैक्फर्ट विश्वविद्यालय में आ गये जहा उन्होंने 
दर्शनशास्त्र, समाजशास्त, मनोविज्ञन और संगत को शिक्षा ग्रतण वो | सन्‌ 924 में उन्होंने 
पी एच डो को उपाधि ग्राप्त को। सन्‌ 925 में वे सगोत संयोजन थी शिक्षा के लिये 
वियना चले गये और मसगोत पर कुछ लेख लिखे। वियना केन्द्र के 'अतर्ववुद्धिवाद' से 
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विध्रमित होने के बाद 926 में वे पुन फ्रैंक्ट लौट आये और कात एवं फ्रायड पर डी 
लिट करने के लिये कार्य करने लगे। किन्तु सन्‌ 7997 में उनके प्रथम शोध प्रबंध के 
अस्वीकार किये जाने के उपग्रन्त उन्होंने दूमए शोध प्रबंध कीकेंगार्ड पर लिखा जो मन्‌ 933 
में उसी दिन प्रकाशित हुआ जिस दिन हिटलर मे जर्मनी के शासन की बागड़ोर सभाली | 
जैसे ही उनके इस शोध प्रबंध को स्वोकृत्रि मिली, वे मैक्स होर्खाइमर के निदेशक बनने के 
बाद 'सामाजिक शोध के फ्रैंकर्फ्ट स्थान” में आ गये। नाजीवाद के बचने के लिये सन्‌ 
4934 में यह सस्थान ज्यूरिद आ गया और आडानों इग्लैण्ड आ गये । सन्‌ 958 में वे पुन 
इसी सस्थान में आ गये जो तब तक अमेरिका पहुँच गया था और यहा उन्होंने पॉल 
लेजार्सफ्रेड के सानिष्य में एक रेडियो रिस्र्द प्रोजेक्ट पर कार्य किया। अमेरिका में रहते हुए 
उन्होंने कई अन्य शोध योजनाओं पर भी कार्य किया। मित्र राष्ट्रों को विजय के बाद वे पुन 
पश्चिमी जर्मनी लौट आये और फ्रैंकफर्ट शोध सस्यान के तत्कालीन निदेशक होर्खाइमर के 
मेवानिवृत होने के बाद वे इस सम्थान के मत्‌ 959 में निदेशक बन गये। 

आडोरों, सपाजशासियों के दीच, आधुनिक सप्राज की 'जनपुज सस्कृति' (मास 
कल्चर) की अपनी आलोचनाओं के लिये सुप्रसिद्ध रहे है। उन्होंने इस सम्कृति को 
भास्कृतिक उद्योग का कार्य और जनमपृह के जोड़-तोड़ की उपज माना है। उन्होंने एक स्थान 
पर सकेत दिया है कि सास्कृतिक उद्योग के भीतर हमारी नई सास्कृतिक पदावली दुर्भेध्य हो 
जाती है। 04 जुड़े हुए 'ब्राण्ड' (लेबल) ऐसो ही दुर्भेध पदावली है। ये पदावली उन 
चीजों पर कोई रोशनी नहीं डालती जिन पर ये दिप्की होती हैं। ये वस्तुओं से हमारे सत्य 
सबधों के खिलाफ पर्दे का काम करती है। वे सामाजिक कर्त्ता और भोक्ता के बौच भेद मिटा 
देती है। आडानों आगे कहते हैं कि उपभोक्ता-पूजीवाद में बिना सोचे-विचारे चीजों की 
स्वीकृति विज्ञपन को स्वय 'समग्रतावादी' बना देता है। आधुनिक समाज की आलोचनाओं 
में उन्होंने जनसचार के साधनों वो अपना मुख्य निशाना बनाया क्योंकि इमो के द्वारा 
व्यक्तियों के एक ऐसे 'जनपुज समाज' (रास सोसाइटी) की रचना होती है जो दमनात्मकता 
और यथास्थितिवादी वि मानवीयता को प्रोत्साहित करता है। 

आधुनिक सस्वृति के विश्लेषण में आडो्ें ने एक ओर अस्तित्वाद कौ व्यक्तिपरकता 
से, वो दूसरो ओर विज्ञानवाद की वस्तुपरकता से बचने का प्रयल किया है, किनु जैसे-जैसे 
वे आधुनिक विश्व के प्रति नियशावादी होते गये, उन्होंने अपने विचारों में सशोधन किया। 
आधुनिकता के बारे में उनका सर्वाधिक स्पष्ट वक्तव्य हमें उनकी पुस्तक 'मिनिमा मोग्रलिआ' 
(957) में देखने को मिलता है जो मूक्नियों का एक सकलन है। 

आडेनों आधुनिक 'आलोचदात्पक मिद्धाल' (क्रिटिकल विओंरी) के प्रणेा रहे है। 
उनकी प्रमुख रुचि आमूल परिवर्तन (रैडिकल चेंज) में थी, किन्तु उन्होंने अनुभववाद 
(इम्परिसिजम) और कठोर एवं अनम्य वैज्ञानिक विधियों को आमूल परिवर्तन उत्पन करने के 
लिये अनुपयुक्त माना है। उन्होंने इस बारे में लिखा है कि अब तक सभी दार्शनिक 
तत्वमीमासा और ज्ञानमीमामा के क्षेत्र किमी ऐसे नितात आद्य तर्क को खोजने में लगे रहे हैं 
जिमके आधार पर सम्पूर्ण सृष्टि का विश्लेषण किया जा सके, विन्तु उनका यह प्रयास निर्र्धक 
रहा है क्योंकि ज्ञान के क्षेत्र में ऐसा कोई मूल तर्क सभव हो नहीं है। यही नहीं, यह प्रयास 
खतरनाक भी है क्योंकि यह मानव को जड़ वस्तु बना कर सभी को एक ही ढांचे में ढालने 
की कोशिश है जो सर्वाधिकारवाद (ोटेलिटेरिअनिजम) और दमन की प्रवृत्ति को बढावा देती 
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है। मार्क्सवाद भो इस प्रवृनि से बच नहीं पाया है। सच तो यही है कि अलत सो 
घितन प्रणालिया जाने अनजाने में कमी न किसी प्रकार के जडवम्तुकरण को बनाये रखने वा 
साधन बन जाती हैं। आधुनिक अनुभवपरक विज्ञान ने तो इस दिशा में सबमे बड़ी भृमिया 
निभाई है, क्योंकि विज्ञान ने केवल परिमाणीकरण का तर्कमगत मानते हुए गुणात्मक अतरों 
की उपेक्षा की है । वह प्रत्येक वम्नु को बाजार में बिकने वाली घस्तु बनावर बाजार व्यवस्था 
का सेवक बन गया है। आडोर्नो बा विश्वास है कि वर्तमान युग में आलोचनात्मय/ 
विवेचनात्मक सिद्धान्त पर आधारित दर्शन ऐस सभी गलत सिद्धान्तों को पहचान करके उन्हें 
नकार सकता है। अत इस दर्शन की सार्यक्ता नकारात्मक तर्वशास््र (इन्द्रात्मकना) में निहित 
है। अल्थ्यूज़र ने कहा कि एक समय था जब मर्माष्ट थी धारणा प्श उदारवादी शताब्दी के 
बाद एक ऐसी सम्पूर्णवादी सामाजिक व्यवस्था में समावेश कर लिया गया है जैसा कि 
वाम्नविक या मभावित सर्वमत्ताधिकार्वादी शामन में होता है । इसके सिपरीत, हमें ज्ञन की 
खोज वी अपेक्षा अम्पष्टता और विगेधाभामो को उजागर करना चाहिये, चाहे यह 
अल्पकालीन ही क्यों न हो क्‍योंकि सत्य व्यक्ति के अनुभव में निटित हो सकता है । 

आडोरनों ने अपने जीवन वा अधिकाश समय ममाजशास्तर के प्रैंकर्ट मम्प्रदाय से 
सम्बद्ध रह कर जर्मनी में बिताया, क्न्‍नु कुछ समय के (934 मे 960) के लिये वे नाजी 
जर्मनी के शरणार्थी के रूप में मुख्यव अमेरिका में रहे और मित्र राष्ट्रों की विजय के बाद पुन 
पश्चिमी जर्मनी लौट आये। आडोनों ने कई विविध विषयों पर देर सारा लिखा है, किन्तु 
समाजशारूीय दृष्टि से उनको महत्त्वपूर्ण कृठियाँ निम्नलिखित हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 
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ज्ञफ्र (का 

जेफ्रे सी. अलेक्जेंडर 6का- ) 
अपने १४38 हो सिद्धान्ों (नवप्रकार्ययाद और नववाग्रपयी मावरशंबाद) से नियश हो चुके 
'र्निया विश्वविद्यालय के स्माजशाम्त्र के अध्यक्ष जेफ्रे सी. अनेक्ज़ेड! आजकल नये 
सिद्धान्तों और ठपभागों (पल्टीडाइमेनशैनल मोप्चिअलाजी एण्ड स्लविल मोसाइटी) के विश्म 
को उधेडबुन में लगे हुए है। उन्होंने सिद्धान, सस्कृति और राजनोतिक जैसे विषयों पर अनेक 
लेख एव पुस्तकें लिखी है। अपने विद्यार्पी जोवन में उन्होंने खुलकर छात्र-आदोलनों में भाग 
लिमा। थे आदोलन नववामपथी माजर्मवादी विदापपारा से प्रेरित थे। शिक्षा समाप्ति के बाद 
दे बर्कले चते आये और यहा बर्कले विश्वविद्यालय में अध्यापन एवं शोध बार्य क्या । यहां 
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उन्होंने अपनी चार खण्डों वाली बहुचर्चित पुस्तक “समाजशास्त्र में सैद्धानिक तर्क” 
(वी औरैटिकल लॉजिक इन सोसिअलाजी, 982 83) की शुरुआत की । प्रारभ से हो, जेफ्रे की 
रुचि सामाजिक क्रिया और सामाजिक व्यवस्था की समस्याओं को जानने-समझने में रही है। 
वे कुछ ऐसे सिद्धान्त और उपागम विकसित करने में जुटे हुए हैं जिनके द्वारा सामाजिक 
व्यवस्था और सामाजिक क्रिया को इन्द्राम्क स्थिति का समाधान निकाला जा सके। 

अपनी पुस्तक 'सैद्धान्तिक तर्क' में उन्होंने यह प्रस्थापित करने का प्रयास किया है कि 
मार्क्स ने संस्कृति के उन अनेक सिद्धान्तों को उपेक्षा को है जिनका प्रतिषादन दुर्खाइम और 
वेग ने किया है। बेबर, सभवत्र पहले व्यक्ति थे, जिन्होंने वास्तविक समाजशास्त्रीय समन्वय 
स्थापित काने का प्रयास किया है। किन्तु, वेबर से श्री अधिक एक पाडित्यपूर्ण समन्वय करने 
का आधुनिक प्रयास हमें पार्सन्म की कृतियों में देखने को मिलता है। जिमे हम पार्सन्‍्स के 
प्रकार्यवादी सिद्धान्त के नाम से जानते है, वह इससे कही अधिक व्यक्ति और व्यवस्था के 
बीच पड़ी खाई को पाटने, उनमे समन्यय स्थापित करने के प्रयास के रूप मे देखा जाना 
चाहिये। लेकिन, अलेक्जेडर के विचार में, पार्सन्स भी अपने इन सद्‌ प्रयासों में भटक गये 
अतीत होते हैं। वे अपने सिद्धान्त ध्रकार्यवाद) को अत्यधिक औपचारिक बनाने और इसे 
मानदडात्मक आधार पर भ्रस्थापित करने के प्रयास में समन्वय करने के अपने उद्देश्य के प्रति 
दृड नहीं रह पाये हैं। अलेक्जेडर ने, वास्तव में, समन्वय स्थापित करने के पार्सन्स के अधूरे 
प्रयासों को ही अपने सिद्धान्त (वप्रकार्यवाद) द्वारा पूरा करने का प्रयास किया है। अपनी एक 
अन्य पुस्तक “बीस व्याख्यान द्वितीय विश्व युद्ध के बाद समाजशास्त्रीय सिद्धान्त' (7987) 
में अलेक्जेडर ने यह स्पष्ट किया है कि उत्तर पार्सन्सवादी समाजशास्त्र में--सपर्ष और 
व्यवस्था पिद्धान्तों के बीच, सूक्ष्म एवं बृहत्‌ ठपागमों के बीच तथा सरचनात्मक और 
सास्कृतिक दृष्टिबिन्दुओं के बोच किया गया विभाजन उपयोगी नहीं है, ये निष्फल प्रयास हैं। 
इन समूहीकरणों एवं विभाजनों ने बुनियादी सामाजिक प्रक्रियाओं पर परदा डाल दिया है। 
उदाहरणार्थ, व्यवस्था और सपघर्ष में निस्तर अन्तर्क्रिया होती रहती है तथा समाज के द्विभाजी 
आयाम हमेशा आपस में जुडे रहते हैं। 

अलेक्जेडर की गणना नववामपथी मार्क्सवादियों और नवप्रकार्यवादियों दोनों मे की 
जाती है। अपनी पुस्तक “नियो फ़क्शनलिज्म” (985) की भूमिका में उन्होंने इन दोनों 
सिद्धान्तों के अतिरिक्त कुछ अन्य सिद्धान्तों का उल्लेख क्या है। दोनों प्रिद्धान्तों की उत्पत्ति 
अपने मूल सिद्धान्तों वी कमियों को लेकर हुई है। दोनों के स्त्रोत मूल सिद्धान्तों की 
आलोचनाए हैं। दोनों में अपनी आलोचनाओं के सदर्भ में हेर-फेर कर कठिपय विशेषी तर्को 
को अपने नये सिद्धान्त में यथा स्थान दिया है। दोनों ही सिद्धान्तों में सामन्‍्जस्थ की भारी 
कमी अखरती है जिसके कारण ये एक सुसम्बद्ध सिद्धान्त का रूप लेने में असफल रहे हैं) 
दोनों सिद्धान्तों की उपयोगिता पर पुनर्विचार हो रहा है। दोनों हो सिद्धान्तों के कुछ 
अनुसरणकर्चा विद्वान अपने ही सिद्धान्त कौ कमजोरियों के कारण पीछे हटने लगे हैं। 

नवधामपथी मार्क्सवाद की नीव पारम्परिक मार्क्सवाद के आर्थिक निर्धारणवाद की 
अतिरेकों पर रखी गई हैं। अलेक्जेडर के अनुसार, मववामपथी मारक्सवाद रूढिवादी अभद्र 
एवं अशिष्ट मार्क्सवाद को नकारवा है क्योकि इस नये उपागम या प्लिद्धात ने इतिहास में 
पुन. कर्ता को स्थान देकर उसे पुनप्रतिष्ठिर किया है जिसे पारम्परिक मार्क्सवाद ने पूर्णत. 
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भुला दिया था। इस नवमार्क्सवाद ने इस बात पर बल दिया है कि भौतिक मरचनाओं की 
च्याख्या सस्यृति, व्यक्तित्व और रोजमर्स के जीवन के सदर्भ में की जानी चाहिये । किन्तु, सन्‌ 
]970 के दशक में कुछ राजनोतिक और आनुभविक वारणों मे उनका मववामप्थवाद से 
मोहभग हो गया क्‍योंकि यह नववामवाद फ्रिकापाम्तों और हिसमक घटनाओं में बदल गया 
था जिसके कारण जेफ्रे में इसके प्रति विरक्ति उत्पन हो गयी। दूमरी ओर अमेरिबा के 
“बाटरोट दाड' ने उनके मन में अमेरिका के प्रति सहानुधूनि उत्पन कर यह विचार उत्पन 
किया कि पूजीवादी प्रजातत्रात्मक समाजों में बटुलवाद, मशोधन और ममचय सम्मिलन की 
गुजाइस है जो मार्क्सवादों विवारपार के नववासप्रथों सस्बरण में सभव नहीं हैं। इन्ही 
कारणों से उन्होंने मार्क्सवादी उपागम के “एक्ला चलो” के रास्ते था परित्याग कर समन्वय 
और मम्मिलन के रास्ते पर चलने का प्रयास क्या | लगभग इस अवधि में, दे रॉबर्ट बल्लाह 
और नील स्पेलमा के सम्दृति और सामाजिक मरचना सबधो विचारों और समाजशास्गेय 
मिद्धान्तों के सम्पर्क में आये। वे इनसे काफ़ी प्रभाविद हुए और उन्होंने अपने सिद्धाल में 
इनके लिये जगह बनाने को कोशिश कौ। 

जिसे आज “नवप्रकायवाद” कहा जा रहा है, वह “सरचतात्मक-प्रवार्यवाद' का ही एक 
रूप है। इसे विकसित करते में जेफ्रे अलेक्जेडर ने महती भूमिका अदा की है। इस नये रूप 
के नामकरणकर्ता भी अलेक्जेडर ही हैं। सन 960 के दशक में मरचनात्मक प्रवार्यवाद वा 
पतन शुरू हो गया था,क्लि सन्‌ 980 के दशक के मध्य में इसका पुनर्ददभव नवप्रवरर्यवाद 
के नये माम से हुआ। यह मवप्रवार्यवाद और झुछ नहीं, 'पुरानी बोतल में नई शराब' वो 
कहावत की भीति पुराने सरचनात्मक-प्रकार्यवाद का ही एक संशोधित स्वरूप है। इस नये 
स्वरूप में, सरचनात्मक-प्रकार्यवाद को सैडान्निक मूल आत्मा को यथावत रखा गया है, किन्तु 
भरचनात्मक-प्रकार्यवाद की घोर आलोचनाओं के भदर्भ में इसमें धोडा-बहुत सशोघन करके 
इसके बाह्य रूप में हेर-फेर कर दिया गया है। इस तरह, इस नये रूप में पुराने सिद्धाल की 
क्मजोरियों को दूर कर उसके साथ निरतण्ता बनाये एखो गई है। 

जेफ्रें अलेक्जेडर और पॉल कॉलॉमो (985) ने इसे परिभाषित करते हुए लिखा है 
कि “यर श्रकार्यवादी सिद्धान्त को एक आत्म-आलोचनात्मक धागण है जो इसको सेद्धान्तिक 
आत्मा को बनाये रखते हुए भ्रकार्ययाद के बौद्धिक क्षेत्र में विस्तार करना चाहती है ।” उनके 
इस बधन से स्पष्ट है कि वे मरचनात्मक-अ्रकार्यवाद को काफी सोमित या 2 चित सिद्धान्त 
मानते हैं और उनका लक्ष्य एक ऐसे समन्वयात्मक सिद्धान्त को रचना करना है जिसमें पुराने 
छिद्धान्त की आलोचनाओं के मर्दर्भ में इसमें कुछ अन्य विषयों वो भी सम्मिलित कए इसके 
क्षेत्र को व्यापक बनाया जा सके। वास्तव में, अलेक्जेडर और वॉलंमी ने नये सिद्धाल के 
रचने के अपने प्रयासों को ही “नवप्रकार्यवाद” का नाम दिया है। अलेक्जेडर ने पुराने 
सरचनात्मक-प्रकार्यवाद की जो समस्याएं (कमजोरिया) बताई हैं और जिन्हें नवप्रकार्यवाद को 
दूर करना है वे हैं : “व्यक्तिवाद-विरोध”, “परिवर्तन का विय्ेष”", “रूढिवाद”, “आदर्शवाद” 
तथा “आनुभविकता विरशेधो अभिनति” आदि। अलेक्ज्रेडर के द्वारा योजनाबद्ध रूप में इन 
समस्याओं को दूर करने का प्रयास किया जा रहा है। 

अलेक्ज्ैडर और कॉलेंमी (990) ने पुराने सरचनात्मक-प्रकार्यवाद और नवप्रवार्यवाद 
में अन्तर बताते हुए लिखा है कि “पहले वाली प्रक्रार्यात्मक शोध किसी एक ऐमी अकेली 
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अतिव्यापी (महत्‌) सैद्धान्तिक योजना से निर्देशित होती थी जिसमें विशिष्ट शोष के क्षेत्रों को 
किप्ती कसी हुई एक गठडो (पैकेज) में बाघ दिया जाग था। इसके विफ्रोत, नवप्रकर्यवादी 
अतुभविक शोध एक ऐसी ढोलोढाली सगठित गठडो (ैकेज) होतों है जो कमी एक 
सामान्य तर्क द्वाग संगठित होती है और जिसमें विभिन्न स्तर्ये तथा विभित्र आनुभविक क्षेत्रों 
में कई स्वायत्त और स्वतत्र उद्भवन केद्र और भितताए होती हैं।” ध्यान रहे, अलेक्जेडर ने 
नवश्रकार्यवाद को पुराने सरवनात्मक-प्रकार्ददाद का भात्र “विस्तृत रूप” या “सशोधित 
सम्करण” नहीं माना है, अपितु इसे एक अत्यधिक नाटकीय “पुनर्तिमाण” कहा है जिसमें 
मरबनात्मक-प्रवार्यवाद के प्रवर्गक (पर्सन्स) से म्पष्ट रूप में अलए बताया गया है और जिसमें 
कई अन्य सिद्धालों और सिद्धालकारों को सम्मिलित किया गया है। इसमें भौतिक सरचनाओं 
सवधी मार्क्स के विचारों और प्रतोकवाद समधी दु्खाइम के विचारों को भी समेटने का 
प्रयास किया गया है। 
नवप्रवार्यवाद की जड़ें परर्मन्‍्स के सरचनात्मऊ प्रवार्यवाद में गडी हुई हैं। इन्हों जड़ों 
के आधार पर '“पुनर्तिमित” रचना को नवप्नकार्यवाद का नाम दिया गया है। इन जड़ों वाले 
मिद्धाल, अर्धात्‌ सरवतात्मक प्रकार्ययाद का सबंध दिग्गज समाजशास्त्री टालकट पार्सन्स से 
रहा है। अलेक्जेडर ने जहा एक ओर पार्सन्स के क्रिया मिद्धाल की आलोचना को है, वहा 
उन्होंने उनके सिद्धानों के प्रति समन्वयवादी दृष्टि अपनाने हुए उनका परिष्वार करने का 
भ्रयाम भी किया है। उन्होंने पार्मन्‍्स के प्रत्यक्षवाद में अनुभवपरक तथ्यों पर जरूरत से 
अधिक बल दिये जाने को अस्वोकार क्या है। उन्होंने कटा है कि कई बार मिद्धाल निर्माण 
में उन्हों आनुभविक व्यों को सम्मिलित किया जाता है जो मिद्धाल के अनुरुष होते हैं, उसमे 
मेल खाते हैं और बेमेल तष्यों को छोड दिया जाता है। सिद्धाल निर्माण की यह प्रवृति 
सर्वया गलत है। हमें तार्विक आधार पर बेमेल तथ्यों को भी सिद्धान निर्माण की प्रक्रिया में 
पर्याप्त महत्व देना चाहिये ताकि वैध निष्कर्ष निकाले जा मर्के। 
अजेक्जेडर का बग़बर यह प्रयास रहा है कि स्माजशाम्त्र को विश्वसनीय तर्क की 
आधार भूमि पर भ्रस्पापित किया जाये और इसके लिये उन्होंने पार्सन्स की सामाजिक क्रिया 
और सामाजिक व्यवस्था की अवधारषाओं को पुनर्विवेबना की। उन्होंने लिखा है कि एक 
व्यक्ति किसी सामाजिक क्रिया को इसलिये करता है क्‍यों कि वह उपयोगी है या फ़िर वह 
व्यवस्था के मानकों को स्वीकार करते हुए करता है। अजेक्जेडर ने “क्रिया”, “सरचना”, 
“प्रकार्य”, और “प्रकार्यवाद” शब्दों के प्रयोग के बारे में भी अश्न उठाये हैं। उन्होंने इसे 
अस्पष्ट शब्द करार देते हुए इनकी नये दग से व्याख्या करने पर बल दिया है। उन्होंने कहा 
है कि इनकी व्याख्या इनके बारे में बरी हुई पूर्वधारणाओं को निरस्त करते हुए रे दिमाग 
से होनो चाहिये | वे मानते हैं कि सामाजिक व्यवस्था के विश्लेषण में एकोकरथ और सतुलन 
के प्वाथ साथ विचलव और स्घर्ष को सभावनाओं को भी टटोला जाता आवश्यक है। इसी 
अ्रकार, सामाजिक पातवर्तन के अध्ययन में विभेदीकरण कौ प्रक्रिया के महत्व को स्वोकार 
किया जाना चाहिये। 
अजेक्जेडर मे भद्प्रकावाद को कुछ प्रमुख विशेषताएं बताई है। प्रथम, 
जवप्रकार्यवाद समाज के वर्णनात्मक मॉडल पर आधारित है जिसमें समाज को ऐसे तत्वों 
(मार्गी) से निर्मित माना जाता है जिनमें आपस में एक दूसरे के स्राथ अन्दर्क्रिया शेती है जो 
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एक प्रतिमान यो जन्म देती है। यह प्रतिमान व्यवस्था को अपने परिवेश से अलग करना है । 
व्यवस्था के अग (भाग) सहजोवी आधार पर बे होते हैं और उनकी अन्तक्रियाए फिसो भी 
बड़ी शक्ति द्वारा निर्धारित नहीं होदी हैं। अन पबप्रकायबाद किसी भी एककरार्दीय 
निर्धाएणवाद को अम्दीकार करता है। यह एड स्वदग और बटुलवादी उपाणप है। 

द्वितीय, अलेक्जेडर ने स्पष्ट रूप में माता है कि नवप्रकार्यवाद क्रिया और व्यवस्था 
दोनो को समान रूप में पात्य देता है। अत यर सरचनात्मक प्रवार्यवाद कौ इस प्रवृति या 
प्रतिकार करता है जिसमें सामाजिक सरचनाओं ओर सम्बृति में ज्यवम्था के वृहत्‌ स्तरोय 
झ्ोतों वो लगभग एकातिक रूप में महत्व दिया जाता है और सृथ्ष्प स्तरीय क्रिया प्रतिमानों 
पर अधिक ध्यान नहीं दिया जाता है। इस दृष्टि से उवश्रवार्यवाद सृश्य स्तरीय र्र्या के 
विश्लेषण) और वृत्त्‌ स्तरीय (व्यवस्था वे विश्लेषण) दोनों वो समान महत्व देता है। 

तृतीय, नवप्रकार्ददाद विचलन और सामाजिक नियत्रण दोनो को सामाजिक 
व्यवम्थाओं को यवादताए मानता है। इसो परिप्रेक्ष्य में यट सिद्धान्त सरयनान्म प्रवार्यवाद 
के एकीकरण के तत्व को एक वास्तविक तथ्य को अपेक्षा एक सामाजिक समावना के रूप 
में स्वीकार करता हैं 

चतुर्थ, नवप्रकार्यवाद सतुलन के तत्व को भी महत्व देता है, किन्तु इसका परिसिक्ष्य 
सरचनान्मक-परकार्यवाद से घोड़ा घित्र और विशाल है । इसमें गतिशील और आशिक सतुलन 
को भी सम्मिलित किया गया है जो सडिवादी सरचनात्गक-प्रवार्यवाद में नहीं था। 

पच्मम, नवप्रकार्यवाद पारम्परिक पार्मन्मवादी व्यत्तिन्च, संस्कृति और प्रणाली वी 
जिकोणी व्यवस्था को स्वीकार बरता है, कल इसके साथ हो इसमें यट भी माना जाता है कि 
इन व्यवस्थाओं वा अन्तर्वैधन उनावों को उत्पन करता है जो परिवर्तन और निय्पण दोनों के 
सतत स्त्रोत हैं। 

पष्ठ, नवप्रकाषणाद सामाजिक, सास्कृतिक और व्यक्तित्व प्रणालियों के भीतर 
'विभेदीकरण की प्रक्रियाओं में उन्पन्न सामाजिक परिवर्तन को भो महत्व देता है। अलेक्जेडर 
के अनुसार, परिवर्तन अनुरूपता और मामजम्य का जन्मदाता नही है, अपितु यह व्यष्टीयन को 
प्रवृति (वेयक्तिक अस्तित्व) ओर भस्थात्मक तनावों को जन्म देता है। 

सप्तम, नवप्रकार्यवाद अयूर्नेकरण और सैद्धानीकरण छी स्वतत्रता के विचार के अति 
अ्रतिबद्ध है । अत इसमें समाजशाम्दीय विश्लेषण की कसी भी अन्य विधि का प्रयोग क्या 
जा सकता है। 

अतिम, मैद्धास्तीक्रण की स्वतज्ञता के प्रति प्रतिबद्ध होने के कारण नवग्रकार्यवाद 
सतुलन के साथ-माय व्यवस्था में दनाव और उससे उतत्र सर्प के अस्िच को भी स्वीकार 
करता है। 

अलेक्जेडर के उपरोक्त विचारों से स्पष्ट है कि उनदी नया सिद्धानन (नवप्रवार्यवाद) 
रूढिवादों अकार्यवाद से थोड़ा हटकर है। उन्होंने सामाजिक व्यवस्था के अपने विश्लेषण में 
रूडिवादी प्रवार्यवाद के यथास्थितिवाद को सिलाजलि देठे हुए इसमें वियलन, मामाजिक 
परिवर्तन, सर्प, विभेदीवरण तथा व्यक्ति के भी पर्या महत्व देवर नवप्रकार्यवाद वो थोड़ा 
वामप्थ की ओर मोड दिया है जो समाज के वचित, दीनहीन और पददलित वर्ग के 
चुनर्वत्यान के त्रति समर्पित है। अलेक्लैंडर ने अपने नवप्रकार्यवादी भिद्धान्त द्वार रूढिवादी 
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अकार्यवाद या आदर्शवाद और भौतिक्वाद के प्रति जो उपेक्षा भाव रहा है, उसे भी (पार्सन्स 
के विचाएँं के सरदर्भ में) दूर करने का प्रयास किया है। 

मोटे रूप में देखा जाय तो अलेक्जेडर ने दुर्खाइम, मार्क्स और वेबर जैसे क्लासिकल 
विचाएकों के विचारों से किसी न क्सिो बिना पर दुखी होकर पार्मन्स के समन्वयवादी 
दृष्टिकोण में थोड़ी आशा वी झलक देखी है और उनकी ओर आकर्पित हुए है। जैसा ऊपर 
लिखा जा चुका है कि शुरू में वे मार्क्मवादी थे, विन्तु किन्‍्हों काण्णों से वे मार्क्सवाद से 
निगश हो गये। उन्होंने पार्सन्स की बहुचर्चित पुस्तक “सामाजिक क्रिया की सरचना पढी 
और वे मार्क्सवाद से अपनी समस्याओं का समाधान होता हुआ न देख वर पार्सन्‍्स की ओर 
बढ़ते चले गये। किन्नु, उन्हें पार्सन्म में भी अपनी समस्त समस्याओं के समाघान के रूप में 
कोई 'रामबाण औषधि” नहीं मिलौ। फिर भी, उन्होंने पार्सन्स को अपना आधार बना कर 
(परकर्यवाद) इस पर अपने “नवप्रकार्यवाद' के सिद्धान्त के खम्बे खडे करने का प्रयास किया। 
इन खम्बों पर छत कैसे डाली जाये, इस पर कैसे गुम्बद बनाया जाये, इस बारे में अलेक्जेडर 
भी स्पष्ट दिखाई नहीं देते हैं। इसौलिये उन्होंने स्वय ने अपने “नवप्नकार्यवाद' के प्रति शका 
प्रकट करते हुए कटा है कि 'नवप्रकार्यवाद से अब मैं भी सतुष्ट नहीं हूँ" - - - - 'मैं स्वयं 
अपने आपको उस आदोलन ( समन्वयकारी आदोलन) से अलग कर रहा हूं जिसे मैनें ही 
शुरू किया था।' रताशा से भरे अलेक्जेडर को एक स्थान पर यह बहने के लिये भजबूर 
होना पडा कि “नवप्रकार्यवाद एक विकसित सिद्धात्त की अपेक्षा एक प्रवृत्ति मात्र है।" सार 
रूप में, यट कहा जा सकता है कि अलेक्जेडर ने समन्वय के माम पर नवप्रकार्यवाद के अपने 
सिद्धान्त के माध्यम से पार्सन्म को पुनर्भतिष्ठित करने का प्रयास किया है जिसमें वे पूर्णत 
सफल नहीं हो पाये हैं। 

जेफ्रे अलेक्जेडर न केवल अपने नववामपथी मार्क्मवाद और नवप्रवार्यवाद सबधी 
बिचाएँं के लिये जाने जाते हैं, अपितु उन्होंने एक नये सास्कृतिक सिद्धान्त और एक 
"बहुआयारी समाजशास्त्र' की प्रस्थापना का भी प्रयास किया है। नये सास्कृतिक सिद्धान्त के 
विकास का विचार उनमें क्लिफोर्ड ग्रीज के विचारों के पढने के बाद उत्पन हुआ। वे मानते 
हैं कि सस्कृति की जो व्याख्या पारम्परिक सामाजिक विज्ञानों के ठपागर्मो द्वाश की गई हे 
उनकी अपनी सोमाए हैं। उन्होंने सस्कृति के अपने सिद्धान्त को लक्षण विज्ञान, भाष्यविज्ञन 
तथा उत्तर सरवनावादी विचारधारा के आधार पर विकसित किया है। गैर-समाजशासीय 
प़लिद्धा्ों को सम्मिलित बरते हुए अलेक्जेडर ने उन ममस्न तगैकों से सैद्धान्तीक्रण करने छा 
प्रयास किया है जिनमें प्रतिकात्मक सकेतों और अर्थों द्वार सामाजिक सरचना समाई हुई रहती 
है! 
जैफ्रे अलेक्जेडर ने जिंस “बहुआयामी समाजशास्त्र” की रचना की है, वह रिजर 
(रिदृजर) द्वारा विकसित "मेक्रो माइक्रो, 'सब्जेक्टिव ऑब्जेक्टिव” विश्लेषण के मॉडल से 
मिलता-जुलता है। अलेक्जेडर का मॉडल (987) व्यवस्था की समस्या पर आधासित है 
जिसमें व्यक्ति (माइक्रो) और सामूहिक (मैक्रो) स्तरों पर विश्लेषण के साथ साथ व्यक्ति कौ 
क्रिया को भौतिकवादी (वस्तुपएक) और आदर्शवादी (व्यक्तिपरक) दोनों दृष्टियों से देखा जाता 
है। इन दो सततताओं के आधार पर अलेक्जेंडर ने विश्लेषण के चार स्तर बताये हैं (0) 
सामूहिक-आदर्शवादी, 2) सामूहिक भौतिकवादी, 6) व्यक्तिवादी आदर्शवादी, और ७) 


30 % हि, कीगर्म॑व छत 


व्यक्तिवादी भौतिकवादी । अलेक्जेंडर ने अपने विश्लेषण मॉडल में मापूरिक-आदर्शवादी म्तर 
के विश्लेषण वो अधिक मत्ता दी है । 

अलेक्जेंडर या विश्वास है कि उत्तर-साम्यवादी विश्व में ऐमे प्रतिरूपों (मॉडल्स) वो 
विकसित किये जाने वो आवश्यक्ता है जो हमारे जटिल और व्यापक, किन्तु अत्यत कमजोर 
लोक्तत्नों वो ममझने में हमारी सहायटा कर सके। इसी उद्देश्य को माय्यम्थ रखने हुए, 
वर्तमान में जेफ्रे लोकतत्र का एक ऐसा सिद्धालत विकमित करते के लिये प्रयलशील है जो 
सामुदायिक आयाम पर जोर देता हो, जिसे जेफ्रे “नागरिक समाज” (सिविल सोसाइटी) वी 
सज्ञा देते हैं। आजक्ल “नागरिक सप्राज” का विषय उनके मस्तिष्क पर छाया हुआ है 
जिसका उनके “नवप्रकार्यवाद' के मिद्धाल से दूर दा भी नाता रिस्ता नहीं है। यह मसला अब 
घीर-धीरे समाजशाम्प्र का भी एक सामान्य विषय बनता जा रहा है। “नागरिक समाज” को 
परिभाषित करते टुए अलेक्जेंडर लिखते हैं कि “यह अनर्त्रिया, सम्थाओं और एकजुटता का 
क्षेत्र है जो अर्थव्यवस्था और राज्य के दायरों के वाटर जनजीवन को बनाये रखता है।” 
नागप्कि समाज वी पारणा फे माध्यम में अलेक्जेंडर ने व्यक्तिगन स्वेच्छावाद और सामरिक 
एकता दोनों के समन्वय में अपनी रचि प्रदर्शित की है। 

“नागरिक समाज” की विवारधारा को लिक्सित करने के अतिरिक्त, अलेक्जेंडर ने 
मानवीय अध्ययनों में बढते हुए मपिश्चवाद के प्रति भी चिला प्रकट की है। अन अलेक्जेंडर 
में यट विधास प्रकट क्या है कि न केवल समाज में, अपितु समाजशझास्त्र में भी प्रगति संभव 
है और यर प्रगति ममाज के बहुआयामी और ममन्यवादी दृष्टिकोण में ही प्राप्त वी जा 
मकक्‍ती हैं। अपने इस विचार के आधार पर ही अलेक्छेंडर ने “बहुआयामी सम्राजशास्त्र” वी 
अपनी परिकल्पना प्रस्तुत को है। 
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शीला, शिप्रंघ 0प्राा 

घाउला गले अलैन _.............. 0699 ) 
पाउला गल अलैन वा जन्म न्यू मेक्सिको की प्यूबलो तथा चिआनो पारिवारिक सस्कृति के 
परिविश में हुआ। उन्होंने समाजशाल्र में शोध ठपराधि आप्त कर वर्कले में अध्यापन भी विया 
है। किन्तु वे मुख्यत देशज अमेरिकी जीवन सम्बन्धी अपने लेखनों के लिए हो अधिकतर 
जानी जाती हैं। उन्होंने अपने भावों थी अभिव्यवित के लिए कविता और उपन्यास का 
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माध्यम चुना। इसके अतिरिक्त, उन्होंने सामाजिक जीवन का विश्लेषण करने के लिए कुछ 
पुस्तकें भी लिखों हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 
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207, 50700 
गोडन ऑलपोर्ट............... (9७9) (887-%7) 


गोर्डन ऑलपोर्ट को गणना अप्रणी अमरीकी सामाजिक मनोवैज्ञानिकों में की जाती है। वे 
हार्वर्ड के मनोविज्ञान विभाग के अध्यक्ष भी रहे हैं। उनका व्यक्तित्व का सिद्धान्त और 
पूर्वाप्रह म्बधी उनके अध्ययन सामाजिक मनोविज्ञव को उनकी प्रमुख देन है | व्यक्तित्व के 
क्षेत्र में उन्होंने 'स्व और “गुणधर्म' (ऑप्रियम) की दो अवधारणाओं का प्रयोग कर व्यक्तित्व 
निर्माण की विधा को स्पष्ट किया। “प्रॉप्रियम” से तात्पर्य 'जीवन के उन क्षेत्रों से है जिन्हें 
विशेष रूप से हम अपना समझते हैं।” ऑलपोर्ट ने 'स्व' या “अहम्‌' के कार्यों को व्यक्तित्व 
निर्माण के मुख्य कार्य बताये हैं। इन्हीं में शारीरिक एन्द्रियकता, रूप पहचान, आत्म सम्मान, 
स्व विस्तार, स्व का ज्ञान, तार्किक मोच, स्व की प्रतिमा, उपयुक्त प्रयास, सज्ञनात्मक शैली और 
जानने की क्रिया आदि सम्मिलित हैं। इन्हीं से मिलकर व्यक्तित्व के सभी अगों का सही 
निर्माण होता है। व्यक्तित्व के इस क्षेत्र को ही ऑलपोर्ट मे 'प्रॉप्रियम' की सज्ञा दी है। 
प्रॉप्रियम व्यक्तित्व का जन्मजात क्षेत्र नहीं है, अपितु यह बाद में विकसित होने वाली 
विशेषताओं का परिणाम है। 

ऑलपोर्ट को सास्कृतिक अभिव्यक्तियों, विशेष रूप में, प्रजातात्रिक पूर्वाग्रहों को 
जानने में विशेष कुशलता हासिल थी। उन्होंने इस सबध में कई अध्ययन भी किये। पूर्वाग्रह 
को वे एक ऐतिहासिक, सास्कृतिक और मनोवैज्ञानिक घटना मानते थे। ऑलपोर्ट ने 
सामाजिक विज्ञानों में व्यक्तिगत दस्तावेजों की महत्ता पर बल दिया। उन्होंने भावलेखात्मक 
विधि (इडियोमैफिक मैथड) को भी विकसित किया। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+.# 79/नकाण०्छल्ग रदफ्ञाटरगाणा छत एटाइणाथा, (937) 
- ॥76 78,ला००() रण सिप्ाण, (जात 7,20 70४90, (947) 
+ 46 'िशणए रण शध्ुएए००, (954) 
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लुई अल्थ्यूज़र (98-990) 
बीसवी शताब्दी के सर्वाधिक मौलिक और प्रखर फ्रासीसी नव-मार्क्सवादी सामाजिक 
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दार्शनिक एवं चिल्क लुई अल्व्यूज़र ने मानविकी और मामाजिक विज्ञानों में एक करिश्माई, 
किन्तु अत्यत विवादास्पद मिद्धान्वकार के रूप में अपनो छाप अक्ति वी है। कई दृष्टियों में 
मार्क्सवादियों में उनवी पहचान वहीं है, जो कन्नी समाजशास्थियों में टालकट पार्मन्‍्स को रही 
है। राजनीतिक दृष्टि में उनकी कृतियों वो मार्क्सवाद के विकृत स्टालिनवादो विश्लेषण और 
आलोचना के रूप में देखा जाता है। क्लु, अल्थ्यूजर कई मामलों में म्टालिनवाद की 
तत्यालीन मार्क्मवादी आलोचनाओं से धिल विचार रखने थे। वे म्टालिनवाद की मात्र 
शब्दाडम्बरी मानयतावादी, नैतिक निन्‍्दा में विद्यास मो करते थे। इस संदर्भ में, उन्होंने 
मानवतावादी मार्क्स के पैरोवाएं जैसे सा, पॉन्टी, गारमडी आदि की तो आलोचना की। 
उनका कहना था कि स्टालिनवादी मार्फ्सवाद वी निन्‍्दा करना मात्र पर्याप्त नहीं है। वे चाहते 
थे कि समस्त ऐतिहासिक भ्रक्रिया और स्टालिनवाद के कारणों और परिणामों का सूध्म 
वैज्ञानिक विश्लेषण क्या जाये। 
अल्थ्यूजर वा जन्म अल्जीरिया में हुआ या, क्ल्तु अपन माता पिता के साथ वे क्राम 
में आ गये। उनवी आत्मकथा के अनुमार उनकी बाल्यावस्था बडी उलझनों से भरी हुई थी । 
घर का वाठवरण निरकुश और हृदयटीन दूर के पिता और दप्मित कामुकता की शिकार और 
सनवी माता के विरोधी सबधधषों से घरा रहता था। किन्नु, वे अपने माँ के प्यार में अभिभूव 
शै। उनका पालन-पोषण एक कैथोलिक के रूप में हुआ था। द्वितीय युद्ध वी अधिकाश 
अवधि में उन्हें युद्ध बदी के रूप यें जर्मनी के पोडा शिविर में रहना पड़ा। युद्ध के बाद सन्‌ 
948 में उन्होंने पेरिस के मुप्रसिद्ध सस्यान इक्ॉल नार्मल में एक विद्यार्थी एक रूप दाखिला 
लिया और इसी समय उन्होंने फ्रासौमी साप्यवादी दल वी सदस्यता ग्रत्ण कर लौ। किन्तु, 
शुरू मे हो दल के सगठन में अल्थ्यूजर वा मतभेद रहा। स्वतत्र विचारों के टोने के बारण 
बहुषा दल के नेता और दल के सिद्धानतवारों के माथ उनकी नोक्झोंक होती रटनी थो। 
अल्थ्यूजर का समस्त व्यक्तितत जीवन बडा अशातिमय वातावरण में बौता। प्रारभ में 
माता-पिता के बीच मन-गुटाव और बाद में पलि के साथ भो तनाव पूर्ण सबर्धों ने उनमें 
मानमिक अस्थिरता उत्पन्न कर दी जिसके कारण उनके विचाएं में निरतर बदलाव आता सटा 
है। अपनी व्यक्तिगत उलझनों और पागलपन कौ बौमारो, जो उनके जीवन में हर समय रही, 
के कास्ण उन्हें काफी दुख झेलने पड़े। उनवी आत्मकथा बताती है कि वे एक लम्बे अर्से तक 
मानमिक रूप में अस्थिर रहे । गहरे अवसाद के बारण उन्होंने अपनी पली हेलने यी त्त्या 
कर दी थी जिसके कारण जीवन का अन्दिम दशक उन्हें पेरिस के एक मानसिक अस्पताल में 
एहकर अशतवास में विताना पड़ा। 
अल्घ्यूजर को एक ओर नव-मावसंवादी और दूसरी ओर उन्हें सरचनात्मक सार्क्मवादी 
विदारक माना जाता है। एक नव-मावर्मवादों के रूप में, उन्होंने रूढिवादी मार्क्सयाद की 
धारणाओं, जैसे आर्थिक निर्धारणवाद, इव्टिसवाद, मानवतावादी मार्क्स, आदि यो चुनौतों दी 
और मार्मवाद को एक नये ढांचे में ढालने वा यल क्यिा। वे मार्क्सवाद यो एक 
ऐविटासिक और सामाजिक विज्ञान के रूप में प्रम्धापित करना चाहते थे। मार्क्स को 
“मानवतावादी/ दार्शञनिकों के विचारों के चगुल से छुडाने और “सच्ये मार्क्स” की स्थापना के 
लिये अल्थ्यूज़र को दृथियारों के रूप में कुछ नये उपागमों कौ जरूरत थी। इन हृथियाएों के 
झूप में अल्थ्यूजर ने दो उपागमों का प्रयोग क्या । ये उपागम है 6) विज्ञत का ऐतिटामिक 
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दर्शन, (2) सरचनावाद। अपने इन दोनों हथियारों को लेवर वे युद्ध स्थल के लिये निकल 
पडे और घमासान करने के इरादों से उन्होंने सन्‌ 960-65 के बौच श्रखलाबद्ध कई लेख 
लिखे जो बाद में “फॉर मार्क्स” (966) और “रोडिग केपिटल” (970) के भाम से दो 
पुस्तकों के रूप में प्रकाशित हुए। अल्थ्यूजर की ये दोनों कृतियाँ उनके द्वात और उनके 
साथियों द्वारा मार्क्स के साहित्य का पुनर्भध्ययन का प्रतिफल है। इस पुनर्भध्ययन द्वार एक 
ओर उन अवधारणाओं को खोजने का यल किया गया है जो मार्क्स के इतिहास के विज्ञान 
को निश्चित व्याख्या प्रस्तुत करती हैं, तो दूसरी ओर उन्होंने विज्ञान की प्रकृति के दार्शनिक 
हा को समझने और ज्ञान तथा चिन्तन के अन्य रूपों में अन्तर बताने का प्रयास किया 
। 
अल्य्यूजर ने अपने उपरोक्त दोनों ग्रथों तथा अन्य में (फॉर मार्क्स, रीडिग केपिटल, 
लेनिन एड फिलॉसफो) मार्क्स वी अवधारणाओं--उत्पादन की शक्तिया, उत्पादन सबंध, 
उत्पादन के स्वरूपों के प्रकार, विचारधारा, राज्य, सामाजिक विन्यास आदि की नये ढंग से 
व्याख्या कर उनकी नई परिषाषाए गढी और उनका अपने विश्लेषण में यरथास्थान प्रयोग 
किया। मार्क्स की अवधारणाओं को नये रूप में परिभाषित करते समय अल्ख्यूजर ने 
रूढिवादी मार्क्सवादी सिद्धान्त की कमजोरियों और असफ़लताओं को भी उजागर किया 
जिनका विवेचन इसी लेख में यथास्थान किया गया है) मार्क्स की अवधारणाओं की 
पुनर्व्यख्या का अल्थ्यूजर का उद्देश्य मानवतावादी दार्शनिकों द्वाग्ग को गई मार्क्स की 
मनगढन व्याख्या से मार्क्स को उबार कर “सच्चे मार्क्स! की छवि को प्रस्थापित करना था। 
मार्क्सवाद को वैज्ञानिक आधार पर प्रतिष्ठित करने के लिये (एक सामाजिक और 
ऐतिहासिक विज्ञान के रूप में) अल्य्यूजर ने विज्ञान की भी अपने ढंग से व्याख्या की हैं। 
उन्होंने विज्ञान को एक ऐसे सामाजिक व्यवहार के रूप भे मात्रा है जिसके द्वारा ज्ञान को 
रचना की जाती है, किन्तु साथ ही उन्होंने मार्क्सवादी भौतिकवादी परम्परा के इस विचार पर 
भी बल दिया कि विश्व सबधी ऐतिहासिक और सामाजिक रूप में निर्मित ज्ञान के पूर्व भी 
स्वतत्र रूप में वास्तविक ससार विद्यमान रहा है| विचारधारा भी स्वतंत्र रूप में विद्यमान इस 
यथार्थ का हो सकेत देती है, किन्तु विचारधाएा का रूप विज्ञान से थोड़ा भिन्न होता है। 
विचारधारा, स्वय व्यक्तिगत कर्ताओं को अपने आपको ठथा उस समाजे के साथ उनके सबधों 
को जानने का एक तरीका है जिसमें कर्त्तागण रहते हैं। जानने का यह सही या गलत तरीका 
मुख्यत हमारे वास्तविक व्यवहार को निर्देशित करता है। 
अल्ण्यूजर ने किस आधार पर नव-मार्क्सवाद का प्रवर्तन किया ? दूसरे शब्दों में, उनके 
द्वार रूढिवादी मार्क्सवाद को जो चुनौतिया दी गई हैं, उसके बारे में उनके क्या वर्क हैं 2 इन 
अश्नों के उत्तर उनके तथा उनके साथियों द्वारा मार्क्स की कृतियों के पुनर्भध्ययन से प्रकट हुए 
हैं। अपनी पुनर्भध्ययन की प्रक्रिया की निष्मति के रूप में अल्च्यूजर ने मात्रा है कि मार्क्स 
एक मभही है, अपितु दो मार्क्स है-एक तरुण या भ्रारच्िक मार्क्स ओर दूसरा प्रौढ या “सच्चा 
माक्स'। उन्होंने अपनी प्रसिद्ध कृति “फॉर मार्क्स” में उपरोक्त विचार को खुलासा करते हुए 
लिखा है कि सन्‌ 845 से पहले की मार्क्स की कृतियाँ इसके बाद को उनकी कृतियों से 
काफी हट कर हैं। ये दोनों दृष्टिकोण इतने भिनर हैं कि इनमें निस्तरता की तलाश करना बेकार 
है। अत सन्‌ 845 के पहले का मार्क्स “तरुण मार्क्स' और उसके बाद का मार्क्स प्रौढ 
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मार्क्स! है । अल्च्यूजर ने लिखा है कि मार्क्स वो समझने के लिये उनके द्वार लिे ग्रथों के 
शब्दों कौ तह में जाना आवश्यक है। शब्दों के ऊपती अर्थो को जानने मात्र से छुछ भी 
झासिल नहीं होने वाला है। इसके लिये उन्होंने मार्क्स के 'लाक्षणिक अध्ययन', अर्थात्‌ शब्दों 
के पीछे छुपे अर्थों को जानने पर बल दिया है । 
अल्थ्युजर ने स्वीकार किया है कि प्रारभिक मार्क्स मानवतावादी थे | वे निश्चित रूप 
में फॉस्यॉकवादी थे (फॉरबॉक ने “व्यत्ति' को विद्य का केंद्र माता हैं) । प्रार्रपक सार्क्स (तरुण 
मार्क्स) के टार्शनिक मानवतावाद को अत्थ्यूजर ने ऐसा 'पूर्ववर्तों वैज्ञानिक चिल्तन' मानकर 
अस्वोकार कर दिया जो इतिहास को उतरोत्तर मानवीय आत्म ज्ञान प्राप्त बरने के एक रूप में 
देखता है। मार्क्स वी इन कृतियों में होगल के प्रभायवश अलगाप का समम्या को प्रमुखता 
दी गई है और नैतिक्तावादी और मानवतावादी पक्षों को उपाय गया है। अल्थ्युज़र करते हैं 
कि मार्क्स उम समय में मार्क्स ही नही धे। वास्तविक (मच्चे) मार्क्स का उदय तो तब होता 
है जब ते हौगलवादी फॉस्बॉक्वादी आर्थिक निर्धारणवाद और मानवतावादी म्देहास्श्द 
नियत्रणों से मुक्त हो जाते हैं। इमके बाद की कृतियों में ही 'वेह्ाानिक मार्क्सवाद' के दर्शन 
होते हैं। अल्थ्यूजर इसे ही “मच्चा मार्क्सवाद” मानते हैं | वास्तव में, मानवीय इतिहाम को 
झपझने के मदीन और वैज्ञानिक दृष्धिकोण की उत्तनि वी शुस्आत ही मार्क्स के लेखनों में 
प्राएभिक दार्शनिक स्थिति को छोड़ने के बाद ही उसल हुई टैं। ऐतिहासिक भौतिकवाद' के 
इस नये दृष्टियोण का विवास वस्तुत सार्क्स के बाद के लेखनों में हुआ है। 
प्रारभिक मार्क्स और बाद वाले “सच्चे मास! के बीच चितन के स्वरूप में उत्पन हुए 
इस परिवर्तन भो अल्य्यूजर ने “शञानमीमासीय दरार या अन्तरल” कहा है। इस अवधारणा 
के अनुसार, तरुण मार्क्स को कृतिया उनके मानवत्ावादों और स्वणदर्शा रूप को प्रदर्शित 
करती हैं ओर वे मच्चे मार्क्सपाद (वैज्ञानिक मार्फ्सवाद) का अतिनिषित्व नरी करतों। इसे 
विपरीत, प्रो मार्क्स की कृतियों में इतिहास के वैज्ञानिक मिद्धाल के नये दर्शन का सूत्रपात 
हुआ है। इस नये दर्शन के अनुसार, इतिहास के स्वरूप निर्धारण में मनुष्य (व्यक्ति) की 
भूमिका नगण्य है और उत्पादन की शक्तिया, उत्पादन के सबंध और उनके अतर्विरोध ही 
ऐतिहासिक परिवर्तन को प्रेरक शक्तियों के रुप में मुख्य भूमिका अदा करते हैं। मार्क्स फे 
“रेतिहासिक भौतिक्वाद' की धारणा इसी मूल विद्यार पर आधारित है। अल्थ्यूजर के इन 
विचारों ने एक मार्क्सवादी सिद्धालकार के रुप में उनमें “सरचनावाद” के प्रति रूझान पैदा 
किया। 
जैसा पहले लिखा गया है कि प्रातमक “मानदतावादी घार्क्स' सबधी श्ातियों का 
निराकरण करने ओर सच्चे मार्क्स को स्थापित करने के लिये अल्थ्यूजर ने दो हथियारों यथा 
()) विज्ञान के ऐतिहासिक दर्शन, और (2) ससचनावाद का प्रयोग किया है। अल्थ्यूजर ने इस 
दूसरे हथियार को मानविकी और सामाजिक विज्ञानों में खोज निकाला जहा इसका प्रयोग 
बहुत पहले मे हो रहा था। सरचनावादी उपागरमों के महारे मनोविज्ञान, भाषा विज्ञान, 
मानवशास्त्र और समाजशास्द्र पहले से हो अपने-अपने क्षेत्रों में मानवतावाद' में लडाई लड 
रहे ये। टु्खाइम का वहुचर्चित यह निर्देश कि “मामाजिक वर्थ्यों को वस्तुओं के रूप में देखा 
जाना चाहिये” ओर भाषा वैज्ञानिक मासुरे का यह विचार कि भाषा एक सामाजिक वध्य है, 
जिसका अस्तित्व भाषा के प्रयोगकर्त्ता के अपने व्यक्तिगत उद्देश्यों से म्वनत्र होता है' ने 
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अल्थ्यूजए को अपनी ओर आकर्षित किया है। इन दोनों की गणना “सरचनावाद” के 
सस्थापकों में की जाती है। इधर अल्थ्यूजज के समकालीन दिग्गज आधुनिक सरचनावादी 
मानवशास्तरी लेवी स्ट्रास के विचारों ने भी उन्हें सरचनावाद वी ओर कदम बढ़ाने में सहारा 
दिया। किन्तु, ऐसा मात्रा जाता है कि उन पर सर्वाधिक प्रभाव जॉक लेकेन (लॉक) द्वारा 
विकप्तित फ्रायडवादी मनोविश्लेषण की सरबनावादी व्याख्या का पडा है। इन्ही सभी प्रभावों 
के सम्मिलित प्रभाव ने आखिरकार अल्थ्यूजर को एक “सरचनावादी मार्क्सवादो” बना दिया, 
यद्यपि स्वय अल्थ्यूजर ने अपने आपको एक सरचनावादी मानने से बार बार इकार किया है। 
इसमें कोई सदेह नहीं है कि अल्थ्यूजर ने एक विज्ञान के रूप में मार्क्स के ऐतिहासिक 
भौतिकवाद की पु्नाचना करने में सरघनावादी अवधाएणाओं का प्रयोग किया है। 


ऐतिहासिकतावाद विशेधी के रूप भे अल्थ्यूजर 

“सच्चे मार्क्स', अर्थात्‌ “वैज्ञानिक मार्क्सवाद' को स्थापित करने के अपने लक्ष्य को पूरा करने 
के लिये अल्य्यूजर ने दो प्रमुख ध्रातियों, अर्थात्‌ (() 'मानवतावादी मार्क्स” और (2) 
“ऐतिहासिकतावादी मार्क्स' को तोडने का पूण-पूण प्रयास किया है। अल्थ्यूजर के अनुसार, 
हीगल बी आदर्शवादी परम्पण में मार्क्स को 'मानवतावादी' मानना सशसर एक बडी अक्षम्य 
भूल है। इसो प्रकार, उन्होंने मार्क्स, को फ्रॉस्बॉक्वादी भी मानते से इकार कर दिया। 
अल्थ्यूजर मार्क्स को उस अर्थ में ऐतिहासिकतावादी नहीं मानते जिस अर्थ में साम्यवादी 
आदोलन के पैरोकार मानते हैं। साम्यवाद समर्थक विद्वान मानते हैं कि 'इतिहाम हमारे साथ 
है और अन्तत विजय कामगार वर्ग को हो होगी।' ऐमी सोच रखने वाले यह मानते हैं कि 
यह ऐतिहासिक प्रक्रिया का एक अग है। अल्थ्यूजर ने इसी सारी सोच पर प्रहार करते हुए 
इसे 'अमार्क्सवादी' (अन-मार्क्ससिस्ट) कटा है। वे कहते हैं कि ऐतिहासिक प्रक्रियाए मुक्त 
प्रकृति की होती है और ऐतिहासिक परिवर्तन समाज के अनेक अन्तर्विरोधों के कारण 
एक दूसरे के नजदीक आने और धुलन मिलन का परिणाम होता है। अत क्रातियों को 
पूजीवाद के विकास का एक अपरिहार्य परिणाम मानना निरे भूल है। इन्हें अपवादिक 
एटनाओं के रूप में देखा जाना चाहिये। ल्योतार (ल्योटाई) जैसे आधुनिकवावादी लेखक ने 
मार्क्सवाद जैसे महावृतास्तों में फैले हुए व्यापक विश्वास्ों के अन्त की घोषणा वी है। 


मानवतावाद विशोधी के रूप मे अल्ख्यूजर 

अल्थ्यूजर की प्रसिद्धि अथवा 'कुख्याति” उनकी 'मानवतावाद विरोध! वी प्रसिद्ध वक्ति से हुई 
है। किसी भी अर्थ में, सामाजिक दशाओं बी अपेक्षा व्यक्ति महत्वपूर्ण होते हैं, तथा समाज 
को एक ऐसो सर्माष्ट के रूप में मानना जो अपेक्षाकृत स्वतत्र स्तरों (सास्कृतिक, राजनीतिक, 
विधिक आदि) द्वार निर्मित होती है जिसकी अभिव्यक्ति के रूप अथवा 'प्रभावकता' का 
निर्धारण अन्तत अर्थव्यवस्था से होता है, इन विचार्यो का विशेध कर अल्थ्यूजर ने मार्क्सवाद 
के भीतर और बाहर के कई विद्वानों को गहग आपात है 8 हुँचाया है। अल्थ्यूजर की 
विचारधाणनुसार, ऐसे व्यक्तिगत कर्ता का अब कोई महत्व नहीं है जो पूर्ण सजगता से ऐसे 
सामाजिक सबंध बनाता है जो सामाजिक सरचना द्वाण निर्धारित होते हैं और इनके स्थान पर 
प्रत्येक व्यक्ति व्यवस्था का मात्र एक अभिकर्ता बन जावा है। 
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अल्थ्यूजर ने मार्क्सवादी 'मानवतावाद' ब्ती प्री आलोचना की है। मातवताबाद के कई 
अर्थ और स्वरूप हैं ()) नैनिक मानवनावाद, (2) दार्शनिक मानवतावाद, और (3) स्वेच्छाचारी 
मानवनावाद। नैतिक मानवताबाद से तात्पर्य ऐमे मूल्यों के ममृह से है जो मानव और 
गैर-मानवीय जोवों (पारिस्थितिक केद्धिक मूल्य) वीं सेवाओ और उनके कल्याण के प्रति 
सजग और प्रतिबद्ध होता है और जो ईश्वर कौ अपेक्षा जीव जगत को अधिक महत्व देवा है। 
अल्प्युजा मानवनायाद के इस अर्थ और स्वरूप के विरोधी नहीं हैं। वास्तव से स्टालिन वी 
ज्यादतियों, भुलों और अपराधों के प्रति अपनी प्रतिक्रिया प्रकट करने हुए उन्होंने कहा है वि. 
इस प्रकार का मानवतावाट एक ययार्थ ऐतिहासिक स्थीकृति है।” द्वितीय, दार्शनिक 
मानवतावाद एक ऐसी प्रक्रिया के रूप में इतिहाम की टार्शनिक समझ है जो मानव जाति को 
पूर्ण विकास का परिणाम मानता है और जो व्यक्ति को केन् में रखते हुए म्वग्न मनुष्यों को 
ही ऐसे अभिकरत्ताण मानना है जो अपना बिकाम करते में सक्षम होते हैं। दूसरे शब्दों मे, 
“मानव का आत्प विकाम ही इतिहास है।' मानव 'प्रगति" के अनेक दार्शनिक म्वरूपों में 
मानवताबाद के इसी रूप को स्वीकार क्या गया है। फॉस्वॉक और स्वय “नम्ण मार्क्स! के 
विचारों भे मानवतावाद का यह रूप प्रतिविम्बिन हुआ है। अल्य्यूजर ने मातवतावाद के इस 
रुप के प्रति अपना विरोध प्रवट दिया है और इसी आधार पर वे 'मानवताबाद विरोधी” बन 
गये। वृतीय, स्वेच्छाबारी मानवनावाद में समाजशास्त्रीोय अथवा ऐनिहासिकनव्याय्या में 
व्यक्तिगत मानव प्राणियों की इच्छाओं (सजग अभिर्फर्ता) को प्राथमिकता दी जाती ऐ। इस 
प्रकार के मानवनात्राद वो कभी कभी “स्वेष्छावाद' (वॉलेन्टरिज़) भी फह्य जावा है। इस 
प्रकार फे मामदतावादी रूप को माँ के अस्तिलवाद, मुख्यपाण के अर्थशाम्त्रों और 
राजनीतिक विज्ञान और ममाजशास्त्र के 'तार्किक चयन' एशनेंल-चॉइम) के मिद्धान्त में 
प्रस्फुटित होते देखा जा मक्‍ना है। अम्नी हाल में, एल्थनी पिडेन्स के परावर्तक 
आधुनिकीकरण' के विचार में भी इस प्रवार के मानवतावाद के दर्शन में क्ये जा मकक्‍ते हैं। 
अल्ध्यूजर और उनके माथी मरचनावादियों ने ऐमे विचारों का कडा विशेध किया है। 


आर्थिक निर्धाणवाद के आलाचक के लप में अल्थ्यूजर 

अपनी पुस्तक “टैडिग केपिटल' में अल्थ्यूजर और उनके माथियों ते मार्क्स के इतिटाश और 
मयाज के बाद के दृष्टिबोण (रौद्ध मार्क्स) के मदर्भ में मार्क्स थी मुख्य अवधारणाओं वी 
शल्य-विकित्मा को है। आर्थिक मरचना, अथवा 'ठत्पादन के ढग' वा विश्लेषण कुछ तत्वों 
के ममूह (श्रम के साधन, वे वम्नुए जिन पर कार्य किया जाता है, श्रमिक और पर्ग समाजों में 
शेसे मालिव जो काम नहीं करते हैं) के ऐसे समन्वय के रूप में क्या है जो दो भिन त्रवाए 
के सव्रपों से बे होते हैं, () उत्पादन के कार्य के लिये आवश्यक सबंध, (2) मालिकाना 
सबंध जिनके द्वारा मालियों का वर्ग अतिरिक्त मम्पदा को प्राप्त करता है। इन सबधों फे 
विश्लेषण में अल्थ्यूजावादियों ने बहुत कुछ वही बात कही है, जो रूडिवादी मार्क्सवादियों ने 
कही है। इन दोनों प्रकार के बिचारकों में जो अन्दर दिखाई देता है, वह “आर्थिक 
निर्धारणवाद' की धारणा को लेबर है। अल्व्यूजरवादियों ने स्पष्ट तौर पर “आर्थिक 
निर्धारणवाद' वो नकाग है। थे कहते हैं कि मम्पूर्ण समाज कुछ विशिष्ट 'मरबनाओं' अथवा 
व्यवहयें” तैक्टिमेस) से बना होता है, जिनमें से अर्थव्यवस्था भी एक है। व्यवहार के अन्य 
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02) 


6) 


(3) 


6 


्रः 


6) 


अल्य्यूजर ने मार्क्म और एजिल्स की पुम्तवों के उद्ाणों के साथ-साथ समकालीन 
प्रतिष्ठित सरचतावादियों के बिचारों का सहाय लेते हुए कहा, समाज आर्थिक, 
चैचारिक और रजनौतिक व्यवटारों का एक व्यवम्थिव मम्मिश्रण हे जिन्हें एक दूसरे 
के स्थान पर प्रयोग में नही लाया जा सकता और सम्पूर्ण की स्वरूप रचना में प्रत्येक 
बा अपना एक विशिष्ट महत्व है।' मार्क्मदाद के संद्धालिक ढाये के संदर्भ मे इसका 
अर्थ यह है कि 'आधाए' और 'अधिसरचना' के तत्य आपम मे व्यवस्थित रुप में जुड़ 
हुए है, इनमे से किसी एक तत्व, अर्थात्‌ 'आधार' को सपूर्ण परिवर्गन का मूल कारण 
मानया युद्धिमगत महों है। अब अल्थ्यूजर के अनुसार, सामाजिक परिवर्तन का काई 
शक सारण नहीं हैं, जैम। कि मार्क्स मानते हैं अपितु अनक बाएण हो सकते हैं। 
अल्थ्यूजा ने विचारधारा की प्रकृति को परी पुर्पश्भाषित करने का यत्न क्या है। 
उन्होंने बहा कि विचारधाग को एक मिथ्या धारणा (जैसा कि पारम्परिक विश्लेषण में 
भाना गया है) की अपेक्षा एक बास्तविक साम्राजिक सबंध या व्यवहार माना जाना 
चाहिये। वे वरते हैं कि विदारघात मिथक नहीं है, जैसा भावर्म ने पाना है, यह एक 
यवार्थता है। 

अल्थ्यूजर या सर्वाधिक विशेष योगदान उनकी यैचारिक राज्य उपकरण को 
अवधाणा है जो सभवत उन्होंने ए ग्राममी से ली है। अल्ध्यूजर के अनुसार, 
पुजीवादी सपाजो का अधिक समय तक चलने के लिये यह आवश्यक है कि उत्पादन 
के टगो का पुर्र्तिमाण किया जाये ओर यह आवश्यक्ता वैचारिक राज्य उपकरणों 
जैसे मीडिया और शिक्षा की सस्थाओ द्वाय पूरी वी जाती है। 

अल्य्यूज़र ने मार्क्स के एनिहासिकवाबाद को न केवल गलत माना, अपितु इसकी 
कड़ी आलोचना भी की है। इतिहाम के बऐ में यट धारणा कि इसका विकास एक 
रेखा में एक स्तर से दूसरे स्तर में क्रम्तिक रूप होता रहता है। पास्प्परिक सार्क्मवादी 
इसी धारणा का अनुमण्ण करते हुए यट मानते हैं कि मानव जाति थौरे-भीरे मई स्कों 
से गुजरती हुई साम्यवादी स्तर पर पहुँचेगी। अल्थ्यूजर मे इसे एक ऐतिटासिफ 
विचारणा मानने में अस्वीदार क्या है औए उन्होंने इतिहास संबंधी ऐनिटासिक्ताबाद 
विशेधी दृष्टिकोण को उजागए क्या जो उनके अनुसार मार्क्स के बाद के लेखनों में 
मौजूद है। 

अन्य्युजर के सबसे विवादाम्पद विचार 'सैद्धान्तिक मानववाद' (व्यक्ति और समाज के 
सबधा) के बारे में है। उन्होंने उन सिद्धान्ों की तौब आलोचना की जो व्यक्तियों 
या व्यक्तियों के समूरों, जैसे वर्ग को विशेषाओं के आपार पर मानवोय व्ययहार की 
व्याप्या करते हैं। उनके अनुसार, व्यक्तियों थो सामाजिक सवधों को सरचनाओं के 
प्रतिनिधियों या तिर्माण बरने बालों के रूप में देखा जाना चाहिये। 

मार्क्ग का इतिहास के प्रति अपनाया या यह दृष्टिकोण कि इतिहास मानव के 
आत्य-विकास को एक प्रक्रिया है, अस्वोकार करने योग्य है। सामाजिक जौवन के 
आधाए या खोत के रूप में उनके स्वायनपूर्ण व्यक्तिगत एजेन्मी के विचार वो भौ 
स्वीकार नहीं क्या जा सकता। अर जर की व्यनिगन स्वायदना की ऊपरे तौर पर 
नकारे की स्थिति ने मार्क्सवादी और शैस-सार्क्सवादी दोनों प्रकार के सामाजिक 
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विचारकों में दोब प्रतिक्रिया उत्तन की है। 

0) अत्ख्यूजर की दृष्टि मे बड़े स्तर पर होने वाले ऐतिहासिक बदलाव हमेशा आकस्मिक 
होते है, और हमेशा किसो सामाजिक श्रघाली को प्रभावित करने वाले अपेकनेक 
विशेधों के अठि निर्धरण या सघनन की प्रक्रिया का अपवादिक परिणाम होते हैं। 
अत इस अर्द्ध धार्मिक धारणा, अर्थात्‌ 'इतिहास का रूख हमारो ओर है' को उक्ति 
का माक्संवादी इतिहास की व्याख्या में कोई स्थान नहों होना चाहिये। 
मार्क्स को नये रूप में प्रस्तुत करने को अल्थ्यूजर की योजना का क्या हम्न हुआ? 

उनकी इस योजना की आज क्‍या स्थिति है? इन प्रश्नों के उत्तर देना इतना सरल नहीं है, 

जितना सामान्यत समझ लिया ज्यता है। अल्व्यूजर के तोव आलोचक भी हैं और साथ हो 
उनके निष्ठावान पैगेकार भी। किन्तु इसमें सदेह नहीं है कि अल्थ्यूजरवाद की आज वह 
स्थिति नहों है जो सन्‌ 7960 और 970 के दशक के बोच थी। एक मार्क्सवादी के रूप में 
उनकी लोकप्रियता में तब कमी आ गई जश सन्‌ 970 के दशक के उतरार्द में मार््सवादी 
सिद्धान्त का पतन शुरू हो गया। अल्थ्यूजरवादी सामाजिक सिद्धान्त जिसे उन्होंने विकसित 
किया था, वह भी उद्योगवाद से भ्रेरित ।9दोी सदी की विद्वदृष्टि को हिलानें में कमजोर साबित 
हुआ। उनको प्रारम्परिक समाजशास्त्र के क्षेत्र में भी काफ़ी आलोचना हुई जिसके कारण 
समाजशास्तर में उनके प्रतिष्ठा वो आंच आई है, साथ हो समाजशास्त्र में उनके प्रभाव में भी 
कमी आई हैं उनक्नी आलोचता के कई आपार रहे है, जिनमे प्रमुख मुद्दे--सार्थक और 
विपरीत साक्ष्यों के प्रति उनका घोर उपेक्षा भाव, उनको कट्टरवादिता एवं मताधता तथा मूल 
मार्क्सवादी सिद्धान्तों से विचलन (विशेष रूप में अर्थव्यवस्था को सर्वोपरिता के विचार को 
उनके द्वार अस्वीकार क्या जाना) आदि रहे हैं। 
अल्थ्यूजर वो इन आलोचनाओं के उपगन्त भी उनके विचार्री ने साहित्य, राजनीतिक 
समाजशास्त्र, मानवशास्त्र, नारोवादी सामाजिक मिद्धान्त, जञनमीमासा, विकास का समाजशास्र, 
सास्कृतिक अध्ययन और यहा तक को फिल्म आलोचना जैसे ज्ञान के कई विविध क्षेत्रों को 
प्रभावित किया है। लगभग दो दशकों तक प्रानविकी और सामाजिक विज्ञानों के क्षेत्र में 
अल्थ्यूजरवादी मार्क्सवाद ने अध्ययन और शोध के कई क्षेत्रों को प्रवर्तित किया। अल्ख्यूजर 
ने अपने सरवनावाद में उत्तर-आधुनिकता और उत्तर-सरचनावाद के कुछ मुद्दे का पूर्वाभास 
कर उद्े भी सम्मिलित किया है जिनका प्रभाव उनके दो अतिभावान विद्यार्थियों-दरिदा और 
फूको के विचारों में प्रतिविम्बिद हुआ देख सकते हैं। वैचारिक या “सास्कृतिक' प्रक्रियाओं 
की सापेक्षिक स्वतत्रता पर अल्थ्यूजर द्वार बल दिये जाने के कारण एक ओर सस्कृति के 
अध्ययन के उपगामों के द्वारा खुले, तो दूसरी ओर आर्थिक तिर्धारणवादी आधार प्र किये 
जाने वाले पूर्ववर्ती मार्क्सवादी शोध का मार्ग बाधित हुआ है। 
सोवियत 'साम्राज्य' का पतन, पूर्वी एशियाई “साम्यवादी देशों का पूजीवाद में बदलाव 
तथा पश्चिमी साम्यवादी दलों में व्यापक दूटन एवं विघटन को पूजीवाद और उदारवादी 
लोक्तत्र की निर्णायक (अतिम) विजय के रूप में देखा जा सकता है अल्ध्यूजर को इन सभी 
बातों का पूर्वाभास था। सन्‌ 967 के उपरान्त आत्मलोचन सबधी उनका ढेर साथ साहित्य 
सामने आया जिस पर तत्कालीन उग्रवादी विद्यार्थी आदोलन की छाप देखो जा सकतो है। 
इससे प्रतीत होता है कि इन घटनाओं के बाद अल्थ्यूजर विज्ञान की प्रकृति सबधी अपने 
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पूर्ववर्ती सिद्धाल के प्रति प्रदर्शित कठोर प्रतिबद्धता से पीछे हटने लगे और दर्शनशास्प्र वो 
विज्ञन और राजनीति के बीच मध्यम्थता करते वाला मानने लगे थे। अल्थ्यूजर के विचारों 
के प्रति मार्क्सवादियों का पूर्णत मोह्भग नही टुआ टै। आज भी अनेक विज्ञानों के क्षेत्र में 
काफी मात्रा में मार्क्मचादी अपने पैर जमाए हुए हैं। यहों नहीं, उत्तर आपुनिक्तावाद की 
ज्यादतियों बी शुरुआत के कारण अल्थ्यूजर के विचाएं के प्रति पुनरुझान चैदा होने बी 
आहट का अरमाम होने लगा है । 


प्रमुख कृतियाँ 

- जिग्ग्रास्पुणव्प एल था0 पझात्रताए, (959) 

- छा 5, (4966) 

-  २९३७॥॥8 (.39/७, (970) 

- [७9 4700 ?॥॥050॥9 979 (2067 85595, (97]) 
न. टि55495 ॥7 ५९॥-(कधट्ा5छ, ([973) 

- 909॥055, (976) 


#ैडराए९0्;, हित]30 रिया] 
भीमराब रामजी अम्बेडकर (89-956) 


भारत की जाति-व्यवम्था के घोर विरोेषी एवं कठु आलोचक 'वीमशव शमजी अप्वेडकर 
बहुमुखी प्रतिपा के धनी थे। उनके व्यक्तित्व के वई आयाम थे। थे एक विधिवेत्ता, 
अर्थशास्त्री, सविधान विशेषज्ञ के अतिरिक्त एक सामाजिक और धार्मिक चिन्तक एव 
सिद्धान्ववार भी थे। उन्हे स्वतंत्र भारत के संविधान के निर्माता और टलित-चेतना के प्रतीक 
पुरुष के रूप में जाना जाता है। शातिपूर्ण सामाजिक क्राति उनके जीवन का प्रमुख मिशन 
था। सामाजिक क्राति, अर्थात्‌ मामाजिक जड़ताओं मे छुटकाय और एफ ऐसे समाज को 
रचना जिसमें मनुष्य हर प्य के बीच जन्म, जाति, आर्थिक स्थिति, लिग आदि के आधार पर 
बोई भेदभाव न हो ओर सबके लिये उन्नति और विकास के ममान अवमर उपलब्ध हों। 
समाज अधविश्वासों, रढियों ओर व्यर्थ के कर्मकाण्डों में पुक्त हो। उनका मानना था कि 
स्वतत्रता, समता और बधुवा के सर्वोच्च मानव-पूल्यों को प्राप्त करने के लिये जाति-व्यवस्था 
को ममाप्त करना आवश्यक है। इसकी समाप्ति के बिता न समाज में समृद्धि होगी और न 
ही शाति की स्थापना सपव है। एक बार ममाजवादियों के सम्मेलन कौ अध्यक्षता करते हुए 
उन्होंने कहा था, 'जब तक जाति के दानव मे नहीं लडा जायेगा, तब तक मे तो इस देश में 
समाजदाद आयेगा और न ही लोबनत् स्थापित रोगा।' चेल ओषवेन ने अपने एक लेख में 
अम्बेडकर के दलित पुक्त्रि के मिद्धान्त का विश्लेषण कर बग़ाया कि अम्बेडकर ने मार्क्सवाद 
के लक्ष्य, अर्थात्‌ समाजवाद को तो स्वीकार क्या है, किन्तु उन्होंने इसके हिसा के सापन के 
प्रति असहमति अ्रक्ट की है। दे शातिपूर्ण ढय से सपाज में बदलाव के पक्षयर थे। उनवा 
विचार था कि इसके लिये हिन्दू धर्म के नियमाचारों (जो समाज में ठत्पोडन, असमानता, 
अन्याय और अरपृस्थवा के लिये उच्चरदायों रहे हैं) में आमूलचूल परिवर्तन लाना होगा। इन 
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समस्याओं के समाधान हेतु अम्पेडका ने दलिद जागृति, विशेष प्रदर्श और सत्ता समर्ष के 
साधनों की ओर इशारा किया है। 
अम्बेडकर का जन्म महाराष्ट्र के अस्यृश्य कहे जाने वाले एक समुदाय महार जाति के 
एक अत्यत गरीब परिवार में हुआ था। परिवार में पढने लिखने की कोई परम्परा नहीं थी, 
किन्तु भीमराव की पढने-लिखने में रुचि को देख कर उनके पिठा ने उन्हें पढाने के लिये 
इपर-ठधर से धन का इन्तजाम कर पढाने का निश्चय किया। अपनी कुशाग्र बुद्धि और लगन 
के द्वार अम्बेडकर ने सन्‌ 907 में मैट्रिक और सन्‌ 92 में स्नाठक की परीक्षा पास कर 
ली। इसी बोौच सन्‌ 9]3 में उनके पिता की मृत्यु हो गई जो उनके लिए एक बडा सदमा 
था। किन्तु, दृढ़ निश्वय के धनी अम्बेडकर ने एक वजीफा प्राप्त कर आगे की पढाई के लिये 
अमेरिका के कोलम्बिया विश्वविद्यालय में दाखिला ले लिया और वहा से सन्‌ 95 में 
मानवशास्त्र में एमए. किया और बाद में यहीं से सन्‌ 924 में “ब्रिटिश भारत में प्रान्तीय वित्त 
का उद्भव” विषय पर पी एचड़ी की उपाधि प्राप्त की । सन्‌ 95 में एमए. करने के बाद वे 
सन्‌ 96 में लदन आ गये और यहा उन्होंने सन्‌ 92। में 'मास्टर ऑफ साइन्स' की 
उपाधि और सन्‌ 922 में 'बार एट लॉ' की डिग्री प्राप्त की। इसी बीच सन्‌ 978 में उन्होंने 
कुछ समय के लिये अध्यापन भी किया। अपने जीवन में उन्होंने कई प्रतिष्ठित पर्दों पर कार्य 
किया। वे साइमन कमीशन के सदस्य थे तथा सन्‌ 930 में उन्होंने गोलमेज सम्मेलन में 
आमत्रित सदस्य के रूप में भाग लिया। सन्‌ 942 में वे श्रम मत्री के सलाहकार रहे हैं। वे 
सविधान निर्माण की प्रारूप समिति के अध्यक्ष और स्वतत्र भारत की प्रथम सरकार के पहले 
कानून मत्री थे। 
अम्बेडकर प्रखर बुद्धि ्रमन्न विद्वान थे ) उन्होंने बहुत अधिक ढो नहीं लिखा है, विन्तु 
उन्होंने जो कुछ लिखा है उसका मुख्य दद्देश्य भारत में शातिपूर्ण क्राति उत्पन्न कर दलित 
जातियों, विशेषद अस्पृश्य जातियों को सस्थात्मक दासता और जाति उत्पीड़न से मुक्त 
करवाना रहा है। उनके लेखन के प्रमुख विषय--हिन्दू सामाजिक सगठन, शिक्षा व्यवस्था, 
प्रशासन, भारतीय विश्वविद्यालयों का पुनर्गठन, भारतीय विधि व्यवस्था, सामाजिक सुधार 
भारतीय राजनीति का पुनर्गठन, आर्थिक पु्नाचना, शुद्ध मानवीय मूल्यों पर आधारित दर्शन, 
स्वतद्रता और समानता पर आधारित भारतीय गणतत्र जैसे अनेक विविध विषय रहे हैं। 
उनका अधिकाश लेखन विवादास्पद और खण्डन-मण्डनात्मक भ्रकार का है। उदाहरणार्थ, धर्म 
शब्द का प्रयोग उन्होंने अन्य विद्वानों से घितर कुछ अनिश्चित अर्थ और सदर्भ में किया है। 
उन्होंने भारत की अस्पृश्य जातियों के बारे में अनेक प्रश्न खडे कर उनके उत्तर दिये हैं। शूद्र 
कौन थे? अस्पृश्यता का कैसे जन्म हुआ, इसका क्‍या स्वरूप है, इन्डो-आर्यन समाज में 
चातुर्वर्ण्य व्यवस्था कहा से आई? आदि प्रश्नों के उत्तरों को जानने के लिये उन्होंने, कई 
धर्मप्रन्धों, पुराणों, कथाओं, उपन्यार्सों, पु कथाओं आदि वी सिलसिलेवार खोजबीन की और 
अपने लेखनों में उन्हें (विशेषत मनुस्मृति को) अपने विश्लेषण का आधार बनाया है। यही 
नहीं, अम्बेडकर ने भारतीय सामाजिक व्यवस्था में अन्तर्हित उस सामाजिक दर्शन का भी 
विश्लेषण किया है जिस्न पर यह व्यवस्था आधारित रही है। 
जाति-व्यवस्था क्या है, उसका क्‍या स्वरूप है, उसका निर्माण कैसे हुआ, यह व्यवस्था 
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कैसे बनी, इन सब बातों झा गहन और सूक्ष्म विश्लेषण उन्होंने अपनी पुस्तझ 'जाति व्यवस्था 
का विताश' में किया है) इस पुस्तक के प्रवाशन के बाद वई बातों वो लेकर महात्मा गापी 
और अम्येडकर के बीच एक लवा पत व्यवहार भी हुआ था। विचारों के इस आदान प्रदान 
के फलस्वरूप दोनों के विचारों में परिवर्तन आण । कई मामलों में (अनर्जदीय विवाह और 
सहभोज) गाघी ने अम्बेडकर के विचारों का समर्थन क्या और अम्बेडबर भी गायों से 
प्रभावित हुए निना नहीं रह सके । 
शद्रों कौत पे? इस प्रश्न के उत्तर में अम्बेडकर ने लिखा है कि झूद्रों की उत्पत्ति 
इन्डो-आर्यन सामाजिक संगठन को चातुर्व्॑ष्य व्यवस्था (ब्राह्मण क्षत्रिय, वैश्य और शुद्ग) से हुई 
है जो केंच-नोच के क्रमिक पद सोषन पर आधारित रही है। इस व्यवस्था को समाज के 
वर्गौकरण की एक व्यवम्धा मात्र मानना एक ध्रूल हे क्योंकि इसमें वेघानिक एवं दण्ड 
'विपयिक नियम परी शामिल हैं। अम्बेडकर ने यट स्वीकार किया है कि सभी समाजों में 
किसी न किसो रूप में वर्ग-वघाजन हुआ है और यह स्वाधाविक प्ौ है। हिन्दुओं में सह 
वर्ग-विभाजन वर्णो के रूप में रुआ है जो सम्तरण के सिद्धान्त पर आपारित है और इस 
सस्तरण में शूद्रों का स्थान सबसे नीचे था। हिन्दू समाज में इन वर्गों (वर्णो) का निर्माण 
पार्मिक आधार पर हुआ है जिन्हें अपरिवर्तनशील माना जाता है। इन्हें न केवल आदर्श 
अपितु दैविक और पवित्र माना गया है, जिसे अम्बेडकर गलत मानते हैं। इन वर्गों (वर्णों) के 
निश्चित व्यवसाय माने गये हें जिनका उल्लघन का तात्पर्य दड का भागी होना था। इस 
कं ऊंच-नोच को वर्म-व्यवस्था ने हो हिन्दू समाज में दासता ओर असमानता को जन्म 
दिया है। 
हिंदू समाज में ब्याज अस्पृश्यता के लिये अखेडछर से हिस्दू धर्म को उत्तरदायी माना 
है। वे कहवे हैं कि हिन्दू घर्म अपने रो समाज के एक वर्ग के व्यक्तियों के प्रति अस्पृश्यवा 
बा व्यवहर करने वा आदिश देने के साथ-साथ अस्पृश्य व्यक्तियों को इस स्थापित व्यदस्था 
के विरोध में न फेवल विद्रोह करने से रोकता है, अपितु उन्हें यह आदेश देता है कि उनका 
यह कर्तव्य है कि वे इम देवोय एवं पवित्र ्थापित व्यवस्था को बनाये रखें । अम्बेडकर ने 
स्टैनले राइस के अस्पृश्यता कौ उत्पत्ति सबधी प्रजाति और व्यवसाय सबधी विचारों को 
नकारे हुए कहा है कि इस समस्या का जन्म न तो प्रजातीय आधार पर और ने ही 
व्यावमायिक आपार पर हुआ है। उनको दृष्टि में इसके जन्म के दो मूल कारण हैं, 0) बोद् 
धर्म के प्रति हिन्दुओं वी प्रणा वो भावना और 0) गाय का माँस ख़ाना। अम्बेडकर इन दोनों 
कणों दो छूआछूत की ठल्लत्ति का मूल कारक मानते हैं। अस्पृश्यता को समाप्त करने के 
लिये अम्बेडकर ने मार्क्मवादी समाजशास्त्र का महाय लेते हुए लिखा है कि “अस्पृश्यवा की 
समस्या वर्ग-सघर्ष का एक मामला है।” अपने इन विचारों के द्वार उत्होंने अस्पृश्यों में 
चर्ग-चेतना उत्पन्न करने का प्रयास किया है। 
अम्बेडकर ने जाति की उत्पत्ति सब्दी एम. सेनार्ट (अपवित्रता वी घारणा), रिजले 
प्रजाति सिद्धान्त), ेसफील्ड (व्यावसायिक सिद्धान्ती और केतकर (अन्तर्जोतीय खानपान 
निषेष) आदि विद्वानों के सिद्धानों को समीक्षा कर उउ्हें ज्रुटिपूर्ण और अपर्याप्त सिद्धान्त माना 
है। अख्ेडकर के अनुसार, जाति को उत्पत्ति अन्तर्विदाह को प्रथा (एक हो जाति में विवाह 
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करने का चलन) से हुई है। अपने विचाएं को पुष्टि के लिये उन्होंने मनुस्मृति में उललखित 
विवाह सबघी नियमों का उल्लेख किया है। अनेक जातियों का बनने का कारण भी वे 
विभिन्न वर्णों (जातियों) में अन्वर्विवाह के नियम का उल्लघन मानते हैं। अम्बेडकर के 
अनुसार, “जातिया ऐसी स्थाई एवं निश्चित इकाइयाँ हे जो आमजन को कृत्रिम रूप से 
विभाजित करने से यनी है। ये इकाइयाँ एक दूसरे से विवाह सबंध स्थापित नही करती । 
इन्हे अत्तर्विवाह के नियम से एकजुट रखा जाता है।” (948) 
समाज मे न्याय के बारे में अपने विचारों को स्पष्ट करने हेतु उन्होंने बर्गवोन को उद्धृत 
करते हुए कहा है कि न्याय साधारणत स्वतत्रता, समानता और भ्रातृत्व का एक दूसण नाम 
है। उन्होंने लिखा है कि यदि सभी व्यक्ति समान हैं, सभी व्यक्तियों में समान सार तत्व है, तब 
यह साझा सार-तत्व उन्हें समान मूलभूत अधिकारों और समान स्वतत्रता का अधिकारी बनाता 
है। समानता और न्याय के सदर्भ में अम्बेडकर ने हिसू धर्म और हिन्दू सामाजिक व्यवस्था 
की समीक्षा करते हुए कहा है कि जाति-व्यवस्था जो हिन्दू धर्म और हिन्दू सामाजिक व्यवस्था 
का मूलायार रही है, वह पूर्णत. असमानता और अन्याय से ग्रसित एक सस्या है। वे मानते 
है कि यह सस्था मनु के सिद्धान्तों पर आधारित है जो असमानता को जन्म देते हैं। यह 
व्यवस्था ऊँच नीच और क्रमिक सस्तरण पर आधारित है। इस सस्तरण के सबसे ऊँचे छोर 
पर ब्राह्मणों को, इनसे नीचे श्षत्रियों को, क्षत्रियों से नीचे वैश्यों को और चैश्यों के नीचे शूट्रों 
को रखा गया है। शूद्रों के नीचे भी अति शूद्रों को रखा गया है जिन्हें अध्यृश्य माना जाता 
है। अम्बेडकर के अनुसार ऊँंच-नीच और स्तरण की यह व्यवस्था साधारणत दूसरे रूप में 
असमानवा के सिद्धान्त को हो भ्रस्थापित करती है। अत, निष्कर्षत, अम्बेडकर यह मानते है 
कि हिन्ू धर्म समावता को स्वीकार नहीं करवा है। विभिन्‍न वर्गों में पद और अ्रस्थिति की 
यह असमानता एक स्थाई सामाजिक सबध की परिचायक है जिसका प्रयोग हर समय और 
हर स्थान के साथ साथ सभी प्रयोजनों के लिये किया जाता है। जाति व्यवस्था में निहित इस 
55५५४ को स्पष्ट करने के लिये अम्बेडकर ने दास प्रथा, विवाह और कानूनों के उदाहरण 
दिये हैं। 
मनु के विचाएँ के उद्धरण देते हुए अम्बेडकर ने जाति व्यवस्था को एक ऐसी दास 
प्रथा के रूप में निरूपित किया है जो शूद्रों तक सीमित है जिन्हें अपने से ऊपर के तौन चरणों 
(ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य) की सेवा करनी पडती है। वे कहते हैं कि इस व्यवस्था में उच्च 
जातियों के लोगों का शूद्रों के दास बनने का सवाल ही नही उत्पन होता ! एक ब्राह्मण दूसरे 
ब्राह्मण का, एक क्षत्रिय दूसरे क्षत्रिय या ब्राह्मण का, एक वैश्य दूसरे वैश्य या ब्राह्मण अथवा 
क्षत्रिय का दास हो सकता है, जबकि एक शूद्र दूसरे शूद्र के अलावा दीनों अन्य वर्णों का भी 
दा होता है, किन्तु एक शूद्र किसी ब्राह्मण, क्षत्रिय अथवा वैश्य को दास नही रख सकता 
| 
इसी प्रकार, विवाह को सस्था को असमानता को बनाये रखने का आधार मानते हुए 
अम्बेडकर ने मनु के विचारों की चीराफाडी की है और यह माना है कि मनु के वैवाहिक 
नियम अस्तर्वर्णीय (अन्तर्जादीय) विवाह की अनुमति नहीं देते हैं। उनके नियमानुसार, भ्रत्येक 
वर्ग (वर्ण) के व्यक्ति को अपने ही वर्ग में विवाह करना आवश्यक था, किन्तु यदि किन्हीं 
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(बाद्मण, क्षत्रिय और वैश्य) के लिये हो आवश्यक बताया गया है। कुछ सस्का, जैसे दीक्षा 
या उपनयन सस्वार शूद्दों के लिये पूर्णत निभेधित माने गये हैं। इसी प्रकार, यज्ञ करने का 
अधिकार केवल उच्च द्विज वर्णों को ही था। शूद्र लोग कुछ स्का का पालन तो कर सकते 
थे, किन्तु इन सस्काएँ से जुडे मत्रों का प्रयोग करमा उनके लिये वर्जित था। अम्बेडकर ने इन 
सस्कारों और आश्रमों के बोरे में यह प्रश्न उठाया है कि ये सस्कार द्विज वर्णों के ही क्यों 
विशेषाधिकार बताये गये हैं। शूद्रों के लिये इन सस्कारों को निषेधित कर उन्हें शरोर और 
आत्मा वी शुद्धि (जो सस्‍्कार के उद्देश्य माने गये है) से क्‍यों वचित रखा गया है। क्‍या शूद्र 
लोग ईश्वर प्राप्ति की आकाधा नहीं रख सकते ? यदि ईश्वर के समश्ष सभी समान हैं तो इस 
पृथ्वी पर सब समान क्‍यों नहीं हैं? 

डा अम्बेडकर ने हिन्दू धर्म में असमानता को लेकर स्वतत्रता का भी विश्लेषण किया 
है और बताया कि भारतीय जाति व्यवस्था में जीवन-वृति (व्यवसाय) को चुनने को स्वतत्रता 
नहीं थी। अम्बेडकर ने लिखा है कि नागरिकों के सामाजिक अधिकार जितने अधिक समान 
होंगे, उतनी ही अधिक वे स्वतत्रता का प्रयोग वर पायेंगे।” एक व्यक्ति को आर्थिक सुरक्षा 
होना आवश्यक है और इसके लिये उसे व्यवसाय चुनने को स्वतत्रता होनी चाहिये। यदि 
व्यक्ति को रोजगार की स्वतत्रता नहों मिलती, तर सभव है कि वह मानसिक और शारीरिक 
यातनाओं का शिकार हो जाये जो स्वतत्रता को घूल भावना के हो विपरीत है। इसके लिये 
सभी को ज्ञान और शिक्षा श्राष्ति का अधिकार होगा चाहिये जो कि भारत में शूद्रों को नहीं 
था। ज्ञान से वचित रखने का तात्पर्य महान्‌ उद्देश्यों को प्राप्ति हेतु व्यक्ति को स्वतजता के 
उपभोग करने से मना करना है। एक अज्ञातरी व्यक्ति मुक्त तो हो सकता है, किलु वह अपनी 
स्वतत्रता का प्रयोग जीवन की प्रस्तत्रता या सुख की प्राप्ति के लिये नही कर सकता है। 

मनु की आचार सहिता पर टिप्पणी करते हुए अम्बेडकर यह मानते है कि मनु की 
समस्त व्यवस्था शूद्रों को येसकेन-प्रकोण दास बनाने की रहो है। उन्हें शिक्षा, व्यवसाय, 
सामाजिक सुरक्षा और सम्पत्ति सभी प्रकार के अधिवारों से वचित रखा गया है। इस व्यवस्था 
में एक शूद्ध का जोवन अपने जोने के लिये नहीं, अपितु दूसरों को जोवित रखने के लिये था। 
उसे तो दूसरों के इच्छित उद्देश्यों की प्राप्ति का एक साधन मात्र मात्रा गया है। समाज के 
एक बडे तबके (शूद्रों को) को शिक्षा के अधिकार से वचित कर हिन्दू समाज में घोर अज्ञान 
का प्रसार इसी व्यवसत्या का परिणाम है। 

भारतीय जाति-व्यवस्था के पदसौपानिक चरित्र मे एक विशेष प्रकार के सामाजिक 
मनोविज्ञन को जन्म देकर प्रतिष्ठा के लिये विभित जातियों में प्रतिस्पर्धा और विद्वेष की 
भावना को उत्पन किया है। यही नहीं, इस व्यवस्था के द्वार आयेही स्तर पर प्रणा और 
अवगेही स्तर पर तिरस्‍्वार की भावना को फैलाया गया है। प्रणा और तिरस्कार कौ इस 
भावना की अधिव्यक्ति हम न केवल कहावदों अपितु साहित्य में भी देख सकते हैं। ऋग्वेद 
का पुरुषयूक्त का प्रथम श्लोक इसका एक अच्छा उदाहणए्ण है जिसमें शूद्रों को उसति को विश्व 
के नियता माने जाने वाले ब्रह्मा के निवले अगों (पैरें) से बताया गया है। इसी प्रकार के 


कथन अन्य धार्मिक ग्रथों में देखे जा सकते हैं। 
भारत की जाति व्यवस्था में व्याप्त असमानता की दूसरे समाजों की असमानता से 
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तुलना करते हुए अम्बेडकर ने लिखा है कि अन्य स्थानों में अममावदा वा जन्म ऐतिहासिक 
परिस्थितियों के कारण हुआ है और वहा इसे कहे भो पर्मसम्मत व्यवस्था के रूप में नहीं 
अपनाया गया, क्लु हिन्दू धर्म में अससानता वो एक पार्मिक सिद्धाल के रूप में अपनाया 
गया है और इसे एक देविव और पवित्र सिद्धाल मात वर इसकी शिक्षा दी गई है। 
अम्बेडकर कहते हैं कि यह एक सरवारी सिद्धान्त है जिसका मुत्त रूप से पालन बरते हुए 
एक व्यक्ति अपने आपबो शर्मिन्दा अनुभव नहीं कर्ता। एक हिन्दू के लिये असमानता एक 
धार्मिक मिद्धान्त के रूप में ईश्वरोक्त जोवन का तरीका है और यही जीने दा एक मात्र तरीका 
है। यह हिन्दू समाज में मृर्तिमात हो चुवा है और विचारों एवं वार्यवलापों मे पल्लवित कर 
इसे रूपावार दिया जाता रहा है। यवार्थ मे, असमानता ह्ब्दि धर्म का प्राण है। 

डा अम्बेडकर ने हिन्दू जाति व्यवम्था वा विश्लेषण उपयोगिता के दृष्टिकोण से भी 
किया है। प्रसिद्ध समाज विचारक जे एम. मिल को उद्धरिन करते हुए उन्होंने लिखा है कि 
न्याय और ठपयोगिता में बही भरी अनिवार्यत विशेषापास नही है। दूसरे शब्दों में, जो बाद 
व्यक्ति के लिये उपयुक्त नही है बह समाऊ के लिये भी ठपयोगी नरी हो सकती। इसोलिये 
जाति व्यवम्धा का हिन्दू आदर्श क्भो भी एक आदर्श नहीं बन पाया। अम्बेडकर के अनुसार 
हिन्दुओं ने चातुर्वर्ण्य व्यवस्था के मामले में इस आदर्श का पूर्ण निष्ठा से अनुसरण किया है 
कि “आदर्श का पालन क्गे और यथार्थ वो आदर्श बनाओ।" अम्वेडकर मानते है कि 
सामाजिक सगठन की यह चातुर्वे््य व्यवस्था भी प्रकार से असफल रही है क्‍यों कि इसके 
द्वारा हिंदू आदर्शों को प्राप्त महों किया जा सकता है। 

अम्बेडकर ने जाति-व्यवस्था के कुछ दु्गुणो का भी उल्लेख क्या है, () यह श्रमिकों 
में विभाजन करती है, (2) व्यक्ति को अपनो रुचि से अलग बरतो रे, 8) बुद्धि को शाररिक 
अ्रप से अमम्बद्ध करती है, (4) पहान्‌ उद्देश्यों का पोषण करते के श्रमिक के अधिकार में ठमे 
वचित कर उसे निरुत्माहित करदी है, (5) जाति गतिशोलवा पर रोक लगाती है। अम्बेडकर 
करते हैं कि जाति-व्यवस्था भात्र श्रम छा ही वियाजत नहीं करती, अपितु यह श्रमिकों का 
भी विभाजन करती है। भारत में वृह्त्‌ आधार पर बेरोजगारों के लिये अम्बेडकर 
जाति-व्यवस्था को भी ठतादायो मानते हें। इसमें व्यक्तितत भावना (रुचि) या चयन को 
वरीयता दोनों को कोई स्थान नहीं हे। यह भाग्य पर आधारित एक व्यवस्था है। इसमें न 
व्यक्तिगत न्याय की कोई गुजाइश है और न ही इमपें कोई सामाजिक उपयोगिता है। 

अम्बेडकर ने अपने लेखनों, विशेषन अपनी पुस्तक “अनाइअऑलेशन ऑफ कास्ट”, 
(936) में जाति के पूर्णत समाप्त करते की बात वी है और इस सदर्भ में उन्होंने पर्म और 
इसका राजनीतिक शक्ति के सबंधों का गूढ विश्लेषण क्या है। उन्होंने लिखा है कि हिन्दू 
धर्म “नियमों का धर्म” (रिलिजद ऑफ रूत्स) है, अर्थात्‌ यह मास्कारिक कर्मचाण्डों सबपी 
ऐसे नियमों का सार-सक्षेप मात्र है जो सस्तरण और अस्पृश्यता की जातीय विचारधाय पर 
आधारित है। जाति हिन्दू धर्म का मूलाघार हे और अस्पृश्यता जाति को परिभाषित करने 
वाली एक विशेषता है! उन्होंने कहा कि जाति में सुधार नहीं किया जा मकता क्यों कि 
अस्पृश्यवा इसमें अन्तर्निहित है। यही कारण है कि उन्होंने थाघी से भित्र विचार रखते हुए 
जाति के मुघार की नहीं, अपितु जाति वी स्मालि की बात कटी है। इस सबघ में, अम्बेडकर 
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ने अन्र्जावीय खानपान और अन्तर्जातीय विवाह के तग्ेकों को भी जाति व्यवस्था को तोडने 
का साधन नहीं माना वे जाति को समाप्त करने के लिये जाति से सबधित घार्मिक घारणाओं 
को समाप्त करने के पथ में थे। धार्मिक धारणाओं से अम्बेडकर का मतव्य पवित्रता और 
अस्पृश्यता पर आधारित श्रेणोबद्वदा की हिन्दू विचारधाग थो। इस धारणा की अभिव्यक्ति 
सस्यारों, कर्मकाष्डवाद और स्वायत्त व्यक्तिगवता के दमन में हुई है। उन्होंने माना है कि जाति 
में सुधार की कोई गुजाइश नहीं है, इसे केवल समाप्त ही करना होगा। अम्बेडकर के अनुसार 
जाति मूलत “एक मात्रसिक दशा है' जिसे घार्मिक ग्रथों में बडी कुशलता से प्रस्तुत किया 
गया है। अन्तर्विवाह को वो वे जाति की एक “कार्य प्रणाली” (मेकनिज्म) मानते हैं। वे 
लिखते हैं कि 'अन्तर्जातीय विवाहों को तो धार्मिक पारणा वर्जित करती है, अत अन्ततोगत्वा 
धार्मिक मूल्यों को हो समाप्त किया जाना चाहिये। जाति के नियमों को हिन्दू लोग इसलिये 
पालन नहीं करते कि वे अमानवीय या निरर्थक हैं, अपितु वे इसलिये पालन करते हैं कि वे 
घोर रूप में धार्मिक हैं- - - - - - अत दुश्मन वे लोग नही हैं जो जाति का पालन करते हैं, 
अपितु वे शास्त्र है जो जाति के इस धर्म की शिक्षा देते हैं।' (936) 

अत अम्बेडकर ने “नियमों के धर्म” के स्थान पर सच्चे धर्म, अर्थात्‌ “सिद्धानों के 
धर्म" (रिलिजन ऑफ प्रिसिपल्स) की स्थापता पर बल दिया है। अम्बेडकर कहते हैं कि 
सिद्धान्त दोषपूर्ण हो सकता है, किन्तु उस पर आधारित कर्म चेतनायुक्त एवं उत्तरदायित्रवपूर्ण 
होते हैं। उत्तरदायित्व को प्रोत्साहित किये जाने के लिये पर्म को मुख्य सिद्धान्तों पर आपारित 
होना चाहिये। धर्म केवल नियमों का विषय नहीं बन सकता। जब धर्म नियमों में परिवर्तित 
हो जाता है, दब वह धर्म ही नहीं रहता क्यों कि उसमें उत्तरदायित्व की भावना का अन्त हो 
जाता है जो एक सच्चे घर्म की आत्मा है। हिन्दू धर्म नियमों की एक सहिता मात्र है, अत वे 
इसे “एक विधिपरक वर्ग नैतिकता” मानते हैं । 

जाति-व्यवस्था की समाप्ति के लिये अम्बेडकर ने कई तकों, विकल्पों और विचारों पर 
अपने मत किये हैं। वे छोटी छोटी जातियों को बडी जातियों में मिलाने के तर्क से सहमत 
नहीं थे। उन्होंने इसे एक दोषपूर्ण युक्ति मानते हुए कहा है कि पहली बात तो यह सभव हो 
नहीं है। फिर भी तार्किक दृष्टि से इस तरीके को सभव मान भी लिया जाये, तब भी यह 
कैसे स्वीकार कर लिया जाये कि जाति व्यवस्था पूर्णत समाप्त हो ही जायेगी। उन्होंने 
अन्तर्जातीय खानपान की विधि के द्वाय जाति व्यवस्था को समाप्त करने की बात को इसलिये 
नहीं माना कि इसके द्वारा भेटभाव समाप्त नहीं हो सकते। जाति-व्यवस्था को समाप्त करने 
के लिये उन्होंने अन्तर्जातीय विवाह को एक कारगार उपाय अवश्य माना है। (किन्तु इसकी 
शास्त्र स्वीकृति महीं देते) अम्बेडकर मानते हैं कि रक्त सबधों से स्वाभाविक एकता के भावना 
उत्पन्न हो सकदी है। जब ठक विभिन्न जातियों में पारिवारिक सबंध स्थापित नहीं होंगे, तब 
तक पूर्ण एकता और सामजस्य का उत्नन्न होना एक असभववा है। अन्तर्जातीय विवाहों द्वारा 
हो मौलिक साझा एकता का विकास हो सकता है, अत अन्तर्जादीय विवाहों को प्रोत्साहित 
किया जाना चाहिये । किन्तु अन्तर्जातीय खानपान और अन्तर्जावीय विवाह के उपाय क्‍यों नहीं 
अपनाये गये ? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए अम्बेडकर पुन हिन्दू धर्म पर प्रहार करते हुए कहते 
हैं कि जाति व्यवस्था की जडें हिन्दू घर्म की पवित्रता और अपवित्रता (शुचिता-अशुचिवा) की 
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भाएणा, कर्म और पुनर्जन्म के सिद्धाल और इस पाएणा में गडी हुई हैं कि यह व्यवस्था देवोय 
है, अत इसमें मनुष्यों द्रागा छेडझड नहीं वी जा सकती । इन धारणाओं, अर्थात्‌ हिन्दू पर्म 
नीति में जब तक पूर्णत बदलाव मही किया जाता, तब तक जाति-व्यवम्था का अल दुष्कर 
है। 
अम्येडकर ने सामाजिक परिवर्नन (जाति व्यवम्था में परिवर्तन) के सदर्भ में कानून वी 
भूमिका को महती माना है। उनका यह सत रहा है कि जब शाति और सुझाव का तथवा 
अमफल सटे, तब कानून के द्वाए सामाजिक दशाओं में परिवर्तन लाने का प्रयाम किया जाना 
चाहिये। अम्बेडकर परिवर्तन फे लिये हिंसात्मक विधि के अपनाये जाने के पश्ष में नहीं थे। 
उन्होंने यह स्पष्ट माना है कि आधुनिक युग में हिसा द्वार परिवर्तन लाने के प्रयास बौद्धिक 
दृष्टि से ठोक नहीं है। दीन हीन (पिछड़े) लोगों के अधिकारों की रक्षा के लिये अम्बेडवर ने 
मार्क्स में विपरेत शाति के रास्ते को ठचित माना है। अम्बेडकर का मानना था कि शातिमय 
साधनें से जब सामाजिक, आर्थिक, रौैसिक सुधार समव न हें, तब कानूनों का निर्माण करके 
परिवर्तन लाया जाना चाहिये। 
अम्बेडकर मे अपनी एक अन्य पुम्तक “बुद्ध और उनके पर्म का भविष्य” (950) में 
उन्होने बौद्ध, ईमाई, इम्लाम और हिन्दू घर्म का तुलनात्मक विश्लेषण कर बौद्ध धर्म के प्रति 
अपनी रुचि प्रदर्शित की है। उन्होंने चौद्ध पर्म को अन्य धर्मों की अपेक्षा मर्वाधिक 
विवेक-मम्पत, मिद्धान्तों पर आधारित और मर्वाधिक वैज्ञानिक मात्रा है। सन्‌ 956 में 
अम्बेडकर ने स्वय ने इस धर्म को अपनाया और दूसरों से इस धर्म को अपनाने के लिये 
कहा। इम मदर्घ में उन्होंने यह भी स्वोकार किया कि धर्म एक निजी मामला है, अतः इसे 
बदला जा सकता है। अप्रत्यश्षत उनके ये विचार “धर्म को स्वतत्रता' के रजनौतिक सिद्धाल 
का प्रतिपादन करते हैं जिसका उल्लेख हमारे सविधान में किया गया है। अपनी पुस्तक “बुद 
प्म्म” (957) में उन्होंने मुख्यत “नैतिकता” का विश्लेषण किया है। नैतिकता से अम्बेडकर 
का ताल करुणा, मवेदनशोलता, अपने साथियों के सुख-दुख या ध्यान रखना, प्राकृतिक 
विश्व के प्रति चेतना, दायित्व और प्रतिबदता की भावना रखना तथा सम्पूर्ण विश्व वी 
खुशहाली के भ्रदि मक्रिय होना आदि विचाएँं से रहा है। उनके अनुसार, सास्वारिक दायित्व 
में घित नैतिकता म्वय व्यक्ति के हदय से उत्तन्र होतों है जो घ्रानृत् और भगिनोभाव पर 
आपारित होतो है। 
हिन्दू धर्म, वर्ण और जाति-व्यवस्ण सब॒धी अम्बेडकर के विदाएों को पूर्णत, यथावत 
स्वीकार नहीं किया जा सक्ता। उन्होंने जाति को सल्तस्णात्मक रचना के एक पश्च को टी सब 
कुछ मानने हुए जादि के सामाडिक और आशिक पश्च को सर्वधा अनदेखा कर दिया है। 
उन्होंने हिन्दू धर्म, विशेषत वर्ण व्यवस्था के प्रति अपनी तीब्र प्रणा प्रदर्शित को है जिसवी 
तथ्यात्मक आयार पर पुष्टि नहीं होती । उनका अधिवाश विश्लेषण मतुस्पृति पर आधारित है 
और उन्होंने उपनिषदों को घोर अवहेलना की है, जिमे उन्होंने एक स्थान पर अपने लेखन में 
स्वीवारते हुए लिखा है कि उपनिषदों में समानता, स्वतत्रदा और प्रातृत्व भाव स्वंधी विधार 
मिलवे हैं। जहा तक वर्ण-व्यवस्था के पद-सौपानिक चरित्र की बात है, वह सभी प्रकार के 
आर्थिक, राजनौतिक, सापाजिक, सैतिक और वाणिज्यिक मगठनों और सस्याओं में देखा जा 
सकता है। किमी में सगठत में बुछ व्यक्तियों वा ओहदा सगठन के अन्य व्यक्तियों रो ऊँचा 
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होता है और अधिकाश व्यक्तियों को ऊंचे व्यक्तियों से निम्न स्थिति का होना स्वाभाविक है । 
यह प्रकृति का नियम है। सभी व्यक्ति और सभी वस्नुए समान नहीं होती। उनमें मात्रा, भार, 
जीवनावधि, रचना, क्षमता-निषुणता आदि अनेक बातों के आधार पर थोड़ा बहुत अन्तर 
अवश्य होता है। जहा तक समानता का प्रश्न है वह प्रकृति में भी नही है। कोई दो पेड, दो 
पत्ते या दो जुड़वा भाई भी पूर्णत एक समान नहीं होते। जहा तक संवैधानिक समानता का 
प्रश्न है, उसका स्वतत्र भारत के सविधान के “मूलभूठ अधिकारों” में उल्लेख किये जाने के 
उपरान्त भी एक गयैब, निस्महाय और कमजोर व्यक्ति वो ये कहा उपलब्ध हैं। क्या सविधान 
और स्वैधानिक कानून के नाम पर धनवानों, वर्चस्ववादो व्यक्तियों शक्तिशाली नेताओं द्वारा 
आज भी गरगैब और कमजोर जनता को बेवकूफ नहीं बनाया जा रहा है, क्या उनका शोषण 
नहीं हो रहा है? जहा तक समाज यो चार वर्षों में बॉटने का प्रश्न है, उसमें कही कोई हुँ 
नजर नहीं आती। विश्व के लगभग सभी ममाजों में कसी न कसी प्रकार के वर्ग रहे रे । 
वास्तव में, त्रुटि इस व्यवस्था में नहीं, अपितु इसमें अलग अलग वर्ण को दिये गये महत्व मे 
हैं। वर्ण-व्यवस्था में इतनी कठोरता (व्यवसाय और विवाह सबधी) नहीं थी जिनी वास्तव में 
चित्रित की गई है। वर्ण-व्यवस्था को नमनौयता (लचीलापन) कालातर में तब क्ठोण्ता में 
बदल गई जब वर्ण व्यवस्था वा शुद्ध स्वरूप प्रष्ट होकर जावि व्यवस्था में परिणित हो गया। 
जहा तक मनुस्मृति तथा अन्य धार्मिक ग्रथों से दिये गये उद्धरणों का प्रश्न है, पहली बात तो 
ये उम समय के समाज से सबधित हैं जिनका आज के समाज से कोई लेना देना नहीं है। 
दूसरी बात यह भी है कि इन ग्रथों के कई अशों का अभिनतिपूर्ण चयन क्या गया है तथा 
उन्हें सदर्भ से काट कर अपनो बाव को सिद्ध करने के लिये अपने दंग से व्यास्या की गई 
है। जिस मनुस्मृति के बारे में अम्बेडकर ने अपनी प्रणा प्रदर्शित की है, वास्तव में यह भूला 
हुआ एक इतिहास है और आज इस पर बोई ध्यात नहीं देता। इसमें सदेह नहीं है कि 
0 के एक युग में जाति व्यवस्था में ऊंच नीच, और असमानता की बुराइयों का प्रवेश 
गया था। 

अम्बेडकर पहले ऐसे दलित मेता रहे हैं जिन्होंने दलित चेतना की मशाल को प्रज्वलित 
कर दलितों के ठत्पीडन, शोषण के साथ साथ अपने अधिकारों के प्रति जागृति उत्पन्न वी | वे 
सपवत पहले ऐसे विडर नेता थे जिन्होंने सवर्ण हिन्दू नेहाओं के साथ अपने उद्देश्य के लिये 
वैचारिक मुठभेड लेने में कभी हिचकिचाहट या भय का अनुभव नहीं किया। कई मामलों में 
उन्होंने गाँधी से भी अपने मदभेद खुल कर प्रकट किये। अम्बेडकर ने बहुत अधिक तो नहीं 
लिखा है, किन्तु मार्क्स की भाति इन पर भी ढेर साय लिखा गया है और लिखा जा रहा है। 
जो थोडा बहुत उन्होंने लिखा है, वह बडी ही सशक्त भाषा में (मय उद्धरणों के) स्पष्ट लिखा 
है जिसमें कहीं लाग-लपेट का. भाव नजर नहीं आठा। यह बाद अलग है कि उनकी 
स्पष्टवादिता ने उनसे मतभेद रखने वालों में थोडी खास और खलबली पैदा की है। 
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रॉबर्ट आदर (908-4980) 


गेँवर्ट आटे वा समाजशझास्त्र से कोई प्रत्यक्ष नाता मही था। वे अधिकाशन मानवीय ओर पशु 
अकृनि से सम्बन्धित अपनी लोकप्रिय पुस्तकों के लिय ही जाने जाते हैं। प्रास्भ में वे एक 
उपन्यास्कार और नाटफ्वार रहें हैं। मत्‌ 750 के आमपाम आर.ए डार्ट द्वारा केन्‍्या में मानव 
जोवाश्म सम्बन्धी खोज ने उनया ध्यान आकर्पित क्या और वे मानवीय प्रकृति के अध्ययन 
को दृष्टि से इसमें हथि ले लोो। अपनों अनेक पुस्तवो-- अ्रिकन जनिसम' (96), 'द 
टेरिटोरिअल इम्परेटिव (766) और 'द साश्यल कॉनट्क्ट' 0970) में आें ने इस मत को 
प्रस्थापित किया कि 'मानव का उदगम स्थलचारी, मासाहागी और ह्सित्मक बच्दर की किसी 
प्रजाति से हुआ ह ।' इसी के साथ उन्होंने अमानवीय पशुओं में पाई जाने बालो प्रादेशिक्ता, 
प्रभुत्वता, आक्रामक्ता जेमी प्रवृतियों के बारे में युछ सामान्य निष्कर्ष प्स्तुत क्यि और इनके 
आधार पा मानव की मृलवृत्यात्मऊ प्रवृति की पुष्टि को! अपने हो अध्ययनों के आधार पर 
आटे ने अपने युवावस्था के समतावादी और ममाजवादी विचारों वो प्रादृतिक विज्ञान वी इस 
क्रानि द्वार नकारा । आटे को कृतियों का झारो स्वागत हुआ | ऐसा प्रतोत होता है कि 960 
के दशक की चुनांवियों और म्षर्षा के प्रति प्रदर्शित लोगों की प्रतिक्रिया के कारण आर्र वी 
अपने कार्यों क प्रति जन समर्थन मिला हो। वास्तव में, यह जैवकीय अवव्यास्थावाद 
(रिडेक्ट्गनिज्म) या निर्धारणवाद का एक उदाहरण है जिमके प्रति अनेक समाजशास्ियों ते 
अपनी आपनि दर्ज कौ है। 








प्रमुख कृतियाँ 

+.  #ी"आ (07655, (96]) 

+ 7६ प्रशगाणाओं गाजुटावआाट, (966) 
- वाह 5009] एव्शा०्त, (970) 


# 0, रिकषच्रा0॥0 

रेमन्ड ऐरों (रेमों आरों) (0995-983) 
पेरिस (मम) में जससें नथा विश्व विय्यात, शिक्षण मस्थान ईकॉल मार्मल सुपीरिअर' रस 
दीक्षित रेपन्ड ऐगें ममाजशार्दी और दार्शनिक के साथ-साथ एक राजनौनिक नायक भी ये। 
शिक्षण काल में प्रप्यात दार्शनिक सार्ज उनके मह्पाठी और घनिष्ट मित्र थे। सन्‌ 930 से 
33 के बीच जब चे जर्मनी में एक फ्रामीमी 'लेक्टर' थे, वहा उन्हें राष्ट्रीय समाजवाद को उदय 
होते देखने का मौका मिला। इसी अवधि में, वे प्रपटनाशाख, सार्क्मवाद और जर्मन 
सामाजिक विज्ञान के सम्पर्क में आये और इन्हें सपझने का प्रयाम क्या। जर्मनी में फ्राश्त 
लौटने के बाद उन्होंने सर्वश्रयम 'जर्मम समाजशास्त्र' (१957) नामक पुस्तक लिखी जिससे 
स्पष्ट स्प में उन पर भक्‍्स वेवर का सर्वाधिक प्रभाव झलक्ता है। इसके बाद उन्होंते 
“इतिहास के दर्शन की प्रस्तावना' (एन इन्ट्रोडक्शन टू द फ्लॉमिफो ऑफ हिस्दों) विषय पर 
शोध प्रयघ लिखा जो मुख्य रुप में एक ज्ञानमीमासीय कृति है। इसमें दर्शनशास्र और 





अफणा, खिक्घुमागाव॑ / उा 


सामाजिक विचारधाय तथा यजनीतिक क्रिया के बोच सम्बन्धों की खोजबीन की गई है। 
फ्रास के पतन के बाद देशभक्‍न, यहूदी, और कठोर उदारवादी लोकतजवादी ऐसों सन्‌ 

940 में इग्लैण्ड आ गये। यहा उन्होंने बुछ पत्र पत्रिकाओं का सम्पादन किया और कुछेक 

में नियमित राजनीतिक स्तम्रकार को भूमिका अदा की। कुछ समय बाद वे पुन फ्रास लौट 

आये और पत्रकारिता के घार्य में जुट गये। यह कार्य लगभग उन्होंने ठोस वर्षों तक किया। 
इसी बीच वे सोर्बोन विश्वविद्यालय में समाजशास्र के आचार्य ओफेस)) बन गये। यही पर 
रह कर उन्होंने अधिकाश शैक्षणिक लेखन कार्य क्या । ऐसें एक बहु लिक्खड लेखक थे। 
उन्होंने कई भिन्न विषयों पर ढेर साय लिखा है । ऐदें की मुख्य रुचि विचारधारा, औद्योगिक 
समाज, राजनीति और युद्धनीति मे सम्बन्धित अवर्राष्ट्रीय सम्बन्धों में थी। वे मार्क्सवाद के 
कठु आलोचक थे और बहुलताबाद तथा राजनोतिक व्यवस्थाओं में सत्ता शक्ति के अध्ययनों 
की सामाजिक मत्त्ा के पश्षथर थे। मन्‌ 970 में वे 'द प्राम कालेज' में आचार्य थे। उन्होंने 
द्वितीय महायुद्ध के पूर्व विश्वविद्यालयों में कई भिन्न पदों पर कार्य किया। उनका प्रासीसी 
समाजशारू पर अच्छा प्रभाव था, किन्तु मार्क्सवाद वी आलोचना और विग्येध के कारण उन्हें 
विश्वविद्यालयी जगत्‌ में अलग-धलग होने के लिये मजबूर होना पडा। 

ऐयें ने समाजशास्र में किये गये अपने योगदानों को स्वय ने ही चार घागों में 
वर्गकृत क्या है : 

(0) समकालीन विवारषारा का विश्लेषण उन्होंने अपनी पुम्तक बुद्धिजीवियों कौ अफीम 
(द ओपिअम ऑफ द इन्टिलेक्चुअल, 955) में क्या है। इस पुस्तक में उन्होंने 
मार्क्सवादियों और फ्रामीसी सहयात्रियों की विचारधाय की समीक्षा की है। 

(2). ऐऐें ने औद्योगिक समाज पर बहुत लिया है। इसका प्रमाण उनकी दो प्रमुख पुस्तकें 
हैं, यथा “औद्योगिक समाज पर अठारह भाषण' (एटीन्‌ लेक्चर्स ऑन इन्डस्ट्रियल 
सोसाइटी, 963) और “औद्योगिक समाज' (द इन्डस्टियल सोसाइटी, 966)। उन्होंने 
औद्योगिक समाज के अपने विश्लेषण में बहुलतावाद और मूल्यों की जटिलता की 
समस्या पर ध्यान आकर्षित किया है। इस सदर्भ में उनका विश्लेषण बहुत कुछ रूप 
में अमरैकी समाजशास्त्र में बहुचर्चित उत्तरऔद्योगिक समाज के विश्लेषण से 
मिलता जुलता है। किन्तु, उन्होंने स्पष्टत 'अभिसारी धारणा' (कनृवरजन्स थीसिस) को 
अस्वीकार किया है। उनका मत है कि सोवियत रूस और सयुकत गज्य अमेरिका की 
भिन्न राजनीतिक व्यवस्थाए और प्रक्रियाए सामाजिक और आर्थिक सम्बन्धों से स्वतत्र 


|] 

6) जैसा ऊपर लिखा गया है कि ऐगें समाजशास्र के अतिरिक्त भी कई विषयों में रुचि 
रखते थे। उन्होंने अन्तर्राष्टीय साम्बन्धों और युद्ध नोति को लेकर कई पुस्तकें लिखी 
हैं। ये विषय ऐसे हैं जिनकी समाजशास्री सामान्यत अवहेलना कर देते हैं। उनकी 
इन विषयों पर रुचि उनकी पुस्तकें 'शाति और युद्ध/ (पीस एड वार, 96) तथा 
'क्लॉजविज' से प्रकट होती है। उन्होंने शक्ति की सामान्य प्रकृति, गजनीतिक 
अभिजन और राजनीतिक संगठनों जैसे विषयों पर भी भारी लेखन कार्य क्या है। 
अभिजन का उनका दृष्टिकोण विल्फ्रेड परेटो से प्रभावित रहा है। ऐसें ने राजनीतिक 
च्यवस्थाओं और आदोलनों वो लेबर भी अनेक पुस्तवों की रचना की है।वे 


उ2 


(व) 


१ शत, रिवुक्ाणार्द 





अल्जीस्याई स्वतद्रता आदालन व पश्ष मं थ किन्तु मई 968 क विद्यार्थी विद्रोह वी 
उन्होंने कदू आलोचना अपनी पुस्तक पश्रार्तिपर्ण आदालन (द ईलूमिय रेवँलूशन, 
968) में की है। हि 

हें ने क्राम के सामाजिक विज्ञानों के क्षेत्र मे जर्मन मम्राजगाल्ल, विशेषत टॉनीर्ज, 
मिमल और य्रेवर के बिचाग वो अपनी पुस्तय जर्मन ससाजशास्त्र (अर्मन 
सोमिआलॉजी ॥935) फे माध्यम से परिंघित करवाने या प्रयास किया है। इसके 
अतिरिक्त, ऐगे ने ममाजशास्वीय पराम्पा] को विपुलला ओर म्द्धि के प्रति जागसमता 
विकसित करते और बनाये रखते में अपना अप्रतिम योगदान झिया है। उन्होंने 
मसमाजरास्रीय सिद्धाल क क्षत्र में 'समाजशास्तय विदाग वीं मुख्य घाराए (मेन 
कस्टम इन सोसिआलाजिक्ल धॉट ॥965) नामक पुस्तक लिखी जिससे उन्होंने 
अलेक्स द टॉक्विल के तिचा्गें पर विशेष बल दिया है। यह पुस्तक आजक्ल 
मसमाजशास्र वा ज्ञनार्जन करने बाल अध्यताओं और विद्यार्थियों दोनों के लिये एक 
मानस ग्रथ बन गई है। यह पुस्तर दो खड़ों में प्रकाशित है। इसमे सास्टेग्क्यू, योस्न, 
मार्क्स, टॉक्विल, दुर्खादम, पेरेटो और वबर पर सोर्बोन बिश्यविद्यालय में दिये गये 
उनके भाषणा को सार सक्षप्र में तस्तुत क्या गया है। ऐसे ने एक मप्राज़ वैज्ञातिक 
के रुप में घावगंवाद के प्रति अपना घोर विशेध प्रकट किया है जिसके कारण वे कई 
आलोचनाओ के शिकार भी बनें हैं, क्योवि युदोतर प्रास के सामाजिक दर्शन में 
मार्क्सबाद एक प्रमुख वैचारिक पैराड़ाइम बन चुका था। इसके विपरीत, ऐप मैक्स 
बेबर के विचागे से घनिश रूप में प्रभावित थे जैसा कि ठनकी पुस्तक औद्योगिक 
ममाज मम्बन्यी अठारह भाषत्र' से प्रतीद होता है। 
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फिबद्याशवा0, ठप्चल्‍णा 


बैचलाई गस्तों .......... 08992 


विज्ञन के दर्शन के इतिहासनिष्ट फ्रेंच परम्परा के सस्थापक गस्तों बचलर्ड को कला सम्बन्धी 
अपनी रचनात्मक विचारधारा के लिये भी जाना जाता है। थोषम कृहन की भाति, बैचलर्ड ने 
भी विज्ञान के इस व्यापक मत को अस्वीकार किया कि विज्ञान के द्वाण ज्ञान में निस्‍तर 
उतरोत्तर वृद्धि होती रहती है। इसके विपरीत, उन्होने कहा कि विज्ञान के इतिहास में भी 
ठहराव आता है, दरार पड़ जादी है, दूटन उत्पनन हो जाती है। यही नहीं, विज्ञान की प्रत्येक 
नई विधा पुरानी विधाओं को छोडने के लिये बाध्य कर देवी है। सामान्य रूप से विज्ञान को 
प्रगति ज्ञानमीमासा सम्बन्धी बाधाओं के विशेष में एक सर्प है जो अतिरिक्त वैज्ञानिक 
विचारघाराओं (जिममें विज्ञान का दार्शनिक मिथ्या निरूपण भी सम्मिलित है) के कारण उत्पन 
होता है। बैचलार्ड की कृतियों ने लुई अल्थ्यूत़। और माइकल फूकों जैसे युवा 
समाजशासियों की पौढी के विचारों को ढालने में महत्वपूर्ण भूमिका अदा की है। 

बैचलार्ड का जन्म ग्रामीण फ्रास में और मृत्यु पैरिस में हुई थी। सन्‌ 903 से 93 
तक डाक विभाग में नौकरी करने के बाद वे एक कॉलेज में भोविकशाख्र के आचार्य 
(979-930) बन गये। पैंतीस वर्ष कौ आयु पर बैचलार्ड पुन अध्ययन में जुट गये और 
इस बार उन्होंने दर्शशशार्ू का अध्ययन किया और अपनी पुस्तक 'ऐप्रिगेशन' (922) 
लिखी। इसके बाद सन्‌ 928 में उन्होंने अपने शोध-अबन्ध को प्रकाशित किया। यह 
शोध-प्रबन्ध भौतिकी में किसी समस्या के उद्भव का अध्ययन विपय पर लिखा गया था। 
इस शोध प्रबंध के आधार पर सन्‌ 940 में बैचलार्ड को सौबोन विश्वविद्यालय, में 'इतिहास 
और दर्शन के विज्ञन' की पीठ पर पदाप्तीन होने के लिये आमख्रित किया गया। यहा वे 
सन्‌ 4954 तक रहे। 

बैचलार्ड की विचारधाण के तौन प्रमुख तत्वों ने उन्हें एक अद्वितीय दार्शनिक और 
विचारक बना दिया। इन सिद्धान्तों मे उत्तरविश्वयुद्ध की सरचनावादियों की पीढी को गहरे 
रूप में प्रभावित किया। उनका पहला तत्व विज्ञान में ज्ञानशात्र की महत्ता के प्रदर्शन से 
सम्बन्धित है। ज्ञानशास्र एक ऐसा विषय है जिसमें वैज्ञानिक खोजों की महत्ता को समझने पर 
बल दिया जाता है। अपने पुस्तक 'द फिलॉसफी ऑफ नो” (940) में लिखा है कि “व्यक्ति 
जिस अतरिक्ष (अन्तराल) में देखता है, जिसमें वह परीक्षण करता है, वह अवरिक्ष दार्शनिक 
दृष्टि से पूर्णत भिन्न होता है, जिसमें वह रहता है।” इस भिन्‍्तता का कारण यह है कि जिस 
अतरिक्ष में वह देखता है, वह वास्तविक अवरिक्ष न होकर प्रतीकात्मक अवरिक्ष होता है। 
केवल दर्शन के सहरे से इस भिनता का अनुभव किया जा सकता है। इस सदर्भ में, 
बैचलार्ड ने प्रतौकों के अध्ययन पर जोर दिया है। अपनी बहुप्रसिद्ध पुस्तक “द न्यू 
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साइन्टिफ्कि स्प्रिट' में बेचलार्ड ने यथार्थ और प्रतोवीक्रण के बीच अनक्रिया के आधार पर 
अप्रत्यक्ष तौर पर यथार्थता और तार्क्क्तावाद (अनुभववाट) के इन्द्रात्मक सबर्षों की व्याख्या 
करने का प्रयाम क्या है। वास्तव में बैचलाई ने इस बात पर बल दिया है कि वैज्ञनिक 
होने का तात्पर्य यही है कि विचार और वास्तविवता दोनों में मे कसी एक को महत्व ने देवर 
दोनों को एक दूसरे में घनिष्ट रुप में जुड़ा हुआ स्थीकार क्या जाना चाहिये। इम सरदर्भ में 
बैचलाई ने लिखा है कि प्रयोग द्वारा तर्क-बितर्क को प्रवर्नित किया जाना चाहिये और 
तर्क-विनर्क ऐमे होने चाहिये जो प्रयोगों का प्रवर्तन करे । विज्ञान की प्रवृनि सबधी बैचलाई 
का समस्न लेखन इस सिद्धान्त द्वारा ही अनुप्राणित है । 
वेचलार्ड की विचारधाग का दूमग प्रमुख तत्व इतिटाम के विज्ञान वा सैद्धालोवरण 

है। इस धाएणा ने आधुनिक सग्बनावाद को गहो रूप में प्रभावित क्या है। इस सर्दर् में, 
वेबलाई ने विज्ञान के विकाम क लिये अ उद्विकामबादी व्याख्या का प्रयोग क्या है जिममें 
विज्ञान की वर्तमान स्थिति कौ व्याय्या पूर्ववर्ती विकासो के आधार पर नहीं की जाती है। 
उदाहरणार्थ, बैचलार्ड के अनुमार, आईन्सटीन के सापेक्षिक्ता के मिडाल वो न्यूटन वी 
भौतिको मे विकगित बताना संभव नहीं है। बैचलार्ड मानते हैं कि “नये सिद्धानों का विवाप्त 
पुराने मिद्धान्तों में नहीं होता, यल्कि नये सिद्धान्त पुराने सिद्धाननों के तत्वों को लिये हुए दोते 
हैं। -.. बौद्धिक पीढिया एक दूसरे में घुली मिली होती है। जय हम गैरःन्यूटनवादी भौतिवी 
में व्यूटनवादी भौतिकी बी ओर बढ़ते हैं तब हमें विशेधाभाम को सामना मही बरना पडता, 
किनु हमें विशोधाभाम का अनुभव अवश्य होता है ।* बैचलार्ड के इन बियाएें के आधार पर 
यह कटा जा सकता है कि यह अवधासपा जो बाद वी खोजों यो पुरानी खोजों से जोडी रै, 
वह निलतर्ता या सतनता के स्थान पर असातत्य यो प्रकट बरती है। इस संबध में उन्होंने 
यूकलिडीनबादी और गैर यूकलिडोनवादी ज्यामिति का ठदाहरण देते हुए इन दोनों में 
अगाव्रत्य की बाव कही है। इसी प्रकार बैचलार्ड करते हैं कि विगत में द्रव्यमान (मैस) वी 

परिभाषा पदार्थ की तादाद (ढेर) के आभार पर की जाती थी। यर माना जाता था कि जितना 
ही अधिक पदार्थ होगा, उमका ग्रतिगेध करने के लिए ठतनी ही अधिक शक्ति वी 

आउरयकता होगी। तौढ़ता (वेग) को द्रव्यमान (मैस) का कार्य भाना जाता था। किन्तु 

आईन्सटैन के अतुमार अब हम यह जानने हैं कि द्रव्यमान (मैस) दोवता का कार्य है। यह 

धारणा विगत की घारणा से भिन है। वास्तव में, बैचलार्ड मानते हैं कि कभी-कभी किसी 

अवधारणा के अर्थ में अथवा शोष की प्रकृति के थत्र में आमूलचूल परिवर्तन वैज्ञानक खोज 

की प्रकृति को एक मर्वथा नया रपाकर दे देती है। अब विज्ञान में जो कुछ नया है, वह 

रमेशा ब्रातिकारी होता है । 

बैचलार्ड वो विचार्घाय का तौमग प्रमुख तत्थ जिसने बाद के विचारवों के चिन्तन 

को प्रभावित किया है, वह उनका कल्पनाओं के म्वरूपों के विश्लेषण का अपना एक विशिष्ट 

दरीका है। उन्होंने पदार्थ, गति, शक्नि और स्वन के साथ-साथ “आग, पानी, हवा और पृष्वी 

से जुडी हुई वल्पनाओं की व्याख्या एक नये ढग से की है। बैचला्ड 3 इस मबथ में 

परिचमी सास्कृतिक परम्पता को प्रतिबिम्बिद करने वाले काव्य और साहित्य से अनेवों 

उदाहए्य दिये हैं। वैचलाई का विचार है कि विज्ञान कल्पनाओं के पथ के बारे में 

भविष्योक्ति करने में समर्थ नहीं है क्योंकि कल्पनाओं का अपना ससार होता है, उममें एक 
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विशिष्ट प्रकार की स्वायतता रोती है। कल्पन विम्ब/पतीकों का क्षेत्र है, अत इन्हें बाह्य ससार 
को अवधाएणाओं में बदलने से अन्तर किया जाना चात्यि। कल्पन विम्बों या प्रतीकों को 
उत्पन करता है और इसके बिम्ब अवधारणाओं को उत्पन्न करते हैं। 
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फशाओ, शान /. 
मिसाइल एम. बर्त्तीन (895-7975) 
एक धारणा के अनुसार मिखाइल यस्तीन को बीसवी सदी के साहित्य का एक भर्वोच्च 
सिद्धान्ववार और आलोचक माना जाता है। राजनीतिक दशाओं (स्टालिन युग) जितके 
अन्तर्गत उन्होंने लेखन कार्य किया और उनके लेखन का ऐविहासिक परिवेश दोनों ने ही 
बख्तीन को एक महान्‌ सामाजिक दार्शनिक बना दिया। दुर्भग्यवश उनकी कृतियों को उनके 
मरने के बाद ख्यातिं मिली। बख्तीन ने सरचनात्मक भाषाशार्ू के स्थिर एवं स्वरूपात्मक 
विचारों कौ आलोचना कर उनके स्थातर पर उपयोग में ली जाने वाली भाषा की 
परिवर्तनशीलता और प्रासगिकता पर ज़ोर दिया है। सन्‌ 7970 के दशक के बाद समाजशासतर 
में उनकी सवादात्मकता और विषम तर्कसगतता की अवधारणाओं का प्रयोग किया जाने 
लगा। 

बख्तीन का जन्म रूस में हुआ था। उन्होंने सन्‌ 98 में पेट्रोमेड विश्वविद्यालय से 
साहित्य और दर्शन में डिप्री हासिल की। मुख्यत राजदीतिक कारणों से उन्होंने 
आत्म-निर्वासन द्वारा गुमनामी का जीवन जीया। उन्होंने एक निर्जन दूरस्थ स्थान के 
अध्यापकों के कॉलेज में सन्‌ 936 से 967 तक अध्यापन कार्य किया। राजनोतिक 
गुमनामी का जीवन जौते हुए भी सन्‌ 929 में उन्हें बदी बनाकर कजाकिस्तान के जेल में 
श्रेज दिया गया जहा वे छ वर्षों तक रहे। यहा उन्हें पुस्तकों के रखवाले के रूप में कार्य 
करने के लिये कहा गया। सन्‌ 960 के दशक ठक रूस में उनकी गणना एक जाने माने 
व्यक्ति के रूप में की जाने लगी। सन्‌ 929 में दास्तावस्की पर उनको लिखी पुस्तक जो 
गुमनामी के अधेरे में खो गई थी, उसे पुन पढा जाने लगा। उनकी बहु प्रसिद्ध पुस्तक 
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“रबेज्नीस” जो मूलत शोध उपाधि (पीएचड़ी) के शोध प्रबंध के हेतु लिखी गई थी,ठमछा 
प्रकाशन सोविमत रूस में सर्वप्रथम सन्‌ 965 में हुआ। उनके लेखन में पुत्र उत्पन्न हुई रुचि 
ने उन्हें कई विषयों विशेषत- मानवीय विज्ञानों के दार्शनिक आधारों वी खोज जैसे विषय पर 
लिखने के लिये प्रेर्ति किया। किन्तु सन्‌ !975 में उनवी मृत्यु के कारण उनको लेखन 
योजनाए अधूरी ही रह गई। 

अज्जीन के बौद्धिक जगत्‌ का शम्ता और उनका लेखन काफी अपवादिक रहा है। 
उनके लेखन ने साहित्यिक जगव के साथ साथ सामाजिक विज्ञानों--समाजशास्न और 
मानवशासत्र की अध्ययन विधियों यो गहरे रूप में प्रभावित क्या है ! बख्तीन के लेखनो को 
तीन कालों में विभाजित किया जा सकता है. (4) तोविशाखर और सोन्‍्दर्यशास्र सम्बन्धी उनके 
प्रारैपिक लेख, (2) उपन्याम के इनिहाप्त पर लिखों गई पुस्तकें एव लेख,(3) मरणोपग़न्त छपे 
उमके लेख जिनमें मुख्यत उपन्यास की विधा की चर्चा बी मई है। बख्तीन ने मुख्यत 
राबेलीस के अध्ययन में प्रयोग की गई उपनी कानिवेल (आनस्दोत्मव) की अवधारणा, 
दास्नोवस्वी के अध्ययन में प्रयोग ढी गई “डाइऐलजिक” (मवादात्मक्ता), “पॉलिपॉनिफ" 
(बहुस्वसता) की अवधारणाए तथा उपन्यास के सिद्धान्त पर लिखे उनके समलित लेखों में 
प्रयोग की गई “क्रॉनोटोप” तथा “नॉवलिस्टिक डिस्कॉर्म” (औपन्यामिक विमर्श) की 
अवधघारणाओं द्वार पश्चिम के साहित्यिक जगत्‌ दो घना प्रभावित किया है | 

उनकी पुस्तक “द डायलॉजिक इमैजिनेशन” (98) से सवाद भमरालोचना के नये 
आयाम कायग क्ये हैं। इसी पुस्तक ने मानवशासत्र और समाजशास्त्र की नृजातिलेखन विधा 
को वाफी प्रभावित विया है। समाजशासियों और मानवशासियों ने यहों से “डायलॉजिक" 
की अवधारणा लेकर इसे “ऐनलॉजिक” की अवधारणा के विपर्यय के रूप में प्रयोग क्या 
है। भाषा का प्रमोग कैसे क्या जाता है, ज्ञान का सचय कैसे शोता ऐै, नृजातिक तथ्यों को 
किस प्रकार भ्रस्तुत किया जाता है, आदि प्रश्नों के उतर दूँढने के लिये बख्तीन ने डायलॉजिक 
की अवधारणा का प्रयोग किया है। 

बातचीत या म॒वादों का विश्लेषणात्मक अध्ययन भाषाई समाजशासतर/मानवशास्र का 
एक प्रमुख विषय है। सपाजशास्त में शोघदर्ना और सूचनादाता के चीच होने बाले वार्तालाप 
को बख्तीनवादी सवाद उपागम ने काफ़ी प्रभावित किया है। परिणामत क्षेत्र-कार्य के दौधन 
होने बाले सबाद-विमर्श आलोचनात्मक विश्लेषण वा एक प्रमुख विषय बन गया है। अब 
यह स्वीकार किया जाने लगा है कि नृजातिक ज्ञान शोधर्फ्ता और सूचनादाता के बीच होने 
चाले वार्तालाप कौ उपज होता है। अत इन दोनों के बाच होने वाले मवादों का व्यवस्थित 
ढंग से विश्लेषण क्यि जाने की आवर्यक्वा है तथा नृजातिशार्री और सूचनादाता के बीच 
जो चार्वालाप/सवाद होता है, उसे यथावत प्रथम पुरप वाणी में दिया जाना चाहिये। 

यह सही है कि बख्तीन ने सरचनावाद और लक्षण-विज्ञान (मीमिऑलाजी) में 
औपचारिक रूप में दूरी बनाये रखी है, फिर भी उनके लेखन सरचनात्मक उपागम में प्रधाविद 
हुए प्रतीत होते हैं। उन्होंने कलात्मक वस्तुओं के अर्थ को जानने हेतु लेखक/क्लाकार के 
अभिप्राय को न जानते की विचारधारा से अगत्मति प्रकट वर अप्रत्यक्ष तौर पर अपने 


सबका, क्ाफ्र! (एशरट॒/. ३7 


आपको सरघनावाद के घेरे में आबद्ध कर दिया। इसीलिये उन्हें लेवी-स्ट्रासवादी अर्थ में एक 
सरबनावादी माना जाता है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-  शिक्रांधा७ ० 9090;0४5॥9?5 ए००७०5, (929) 

-  रिक७७ आए पा "एज, (940) 

+- 986 2096 ॥4(&राआ०म (98) 

-  5एटटलंा 0टपा९5 जात 0प्रषटा 7.86 8553995, (987) 


फडीरा, धराधए एास्शार 


एमिली ग्रीन बाच (867-96) 


मोबल पुरस्कार विजेता जाने एडम्स कौ एक सहयोगी और मित्र एमिली ग्रीन वाच एक 
अमरीकी समाजशास्वी थीं। वे विशेषत महिलाओं, लिंग असमानवा, अप्रवासन तथा विश्व 
शात्ि के लिये संघर्ष जैसे अपने कार्यों के लिये जानो जाती हैं। अन्य बाई महिला 
समाजशारियों की भाति, इतके कार्यों की यहा तक की उनके पथ प्रदर्शक कृति के 
अन्वेषणों को भी, समकालोन पुरुष समाजशारितयों द्वारा अवहेलगा की गई। बाच ने 
समाजशासरीय सिद्धात के क्षेत्र मे साख्यिकोय अध्ययनों का प्रयोग तब किया है जब पुरुष 
अधिशासित समाजशाखरोय जगतू मे इसका चलन भ के यरावर था। ऐसा कहा जाता है कि 
वे उन भ्रारभिक समाजशास्ियों में से एक थीं जिन्होंने अपने अध्ययनों में 'भूमिका' को 
अवधाएणा का प्रयोग प्रचुर मात्रा में किया है। 

एडम्स की भाति बाच ने भी 94-8 के युद्ध को खत्म करने के लिये शाति 
आदोलन में सक्रिय भूमिका अदा की है। उन्हें अपने इन कार्यों के लिये अपने ही सहयोगियों 
द्वाय बहिष्कृत कर दिया गया था। यही नहीं, उन्हें सरकार द्वाय भी प्रताडित किया गया। 
परिणामस्वरूप उनका समस्त अकादमिक जीवन चौपट हो गया। किन्तु फिर भी उन्होंने शाति 
के कार्यों को नही छोडा और निरतर शाति कार्यों में सलग्न रही। सन्‌ 94-8 के बाद जब 
राष्ट्रबसघ की स्थापना हुई (बाद में सयुक्त राष्ट्र सघ), इसमें बाच ने कई महत्वपूर्ण पदों पर 
काम किया। बाच ऐसी द्वितोय महिला थी (पहली जाने एडम्स) जिल्हे सन्‌ 946 में नोबल 
शाति पुरस्कार प्राप्त करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है। 





प्रमुख कृतियाँ 

-. शात्रार 65च्रडंभाए्ट ण फट ९०० ॥7 97०८, (893) 

- ५ जएतेए ण॑ 0077005 ए ९४9४ 70०, (903) 

- 0फ $ा95च6 रट079४ एाएट5, (90) 

-  5909४णाव नागागडा : पम्रट 5ए०र्गं प्र०्यष्टी( ्ण दाफों॥ तव्व्य गला, 
(94) 

- गला भ॑ फट घब्डछ॒प्ट, (पवार 09005), (795) 
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छद्दावाब्वा0, (वाटडाटा; 7. 
चेस्टर आईं. बरनार्ड (886-496) 


चेस्टर आईं. वरनार्ड अपने प्रबंधन के कार्यों पर क्ये गये अध्ययनों के लिये मुप्रमिद्ध हैं। 
उनका अकादमिक जगत्‌ से कोई अत्यक्ष सरोकार नहीं था। वे एक अमरीकी उद्योगपति और 
प्रशासक थे जिनकी रुचि सगठतों कौ कार्य प्रणाली के तुलनात्मक अध्ययन में पैदा हो गई 
और अपने अध्ययन के आधार पर संगठनों वी कार्यप्रणालियों पर दो गौरव ग्रथों 
(क्लामिक्स) की रचना कर डाली। ये प्रथ है, 'प्रशासक के कार्य! (द फक्‍्शन्स आफ द 
इाजेक्युटिव, 938) और 'सगठन एवं प्रबधत' (ओर्गेनाइजेशन एण्ड मैनेजमेंट, 948) 
बसतार्ड ने कहा है कि सगठन आन्तरिक रूप से महकारी व्यवस्थाएं हैं। उनके ये विचार 
पुरातन विचारों के ठीक विपरीत हैं जो संगठनों की सस्तरणात्मकता, तियमबद्धता और 
निरकुशतावादी प्रवृत्ति पर बल देते हें। 





प्रमुख कृतियों 
- 96 एिा्रद्ला०ा5 6 6 852८०॥६८, (938) 
-. णि.हआप्टबा07 270 ३:9१०४थ7, (948) 


दिद्याती, विश्वावार 
फ्रेडरिक वार्थ 0928- ) 


शिकागो, ओमलो और केम्ब्रिज विश्वविद्यालयों में प्रशिक्षित फ्रेडरिक बार्थ ने कई स्थान पर 
शोघन-कार्य किया है। एशिया में इसकी सुर्दस्तान और दक्षिणी प्रशा से लेकर भूटान और 
बाली के क्षेत्रों में कार्य किया है। उनकी प्रथम पुस्तक “स्वात पठानों में राजनीतिक नेवृत्व' 
(959) को तत्वालौन “मरचतात्मक-प्रवार्यवादो' उपागम कौ आलोचना पर एक महत्वपूर्ण 
दस्तपेन कहा जा सकता है। वार्द ने खेल-सिद्धान और कर्त्ता-केच्रित महत्तम वृद्धि मॉडल 
के आधार पर राजनीति का विश्लेषण सामाजिक एकीकरण के एक साथन की अपेक्षा 
व्यक्तियों ड्वागा शक्ति को अधिकाधिक बढ़ाने के एक उपकरण के रूप मे किया है। अपनी 
दूसरी पुस्तक 'भामाजिक समठन के प्रतिरूप' (966) में तत्ततल्ीन ब्रिटिश भानवशास्त्र में 
प्रचलित सस्कृति और समाज के स्थिर प्रतिरूपों (मॉडल्स) के स्थान पर एक गतिशोल 
कर्ता-केन्द्रिद वैकल्पिक पॉडल प्रस्तुत रिया है। वार्थ ने मृजातीयता के अध्ययन से सम्बन्धित 
कुछ पुस्तकों, जैसे 'नृजातीय समृह और सौमाए (969) और 'माप और सामाजिक संगठन 
(978) का सम्पादन भो किया है। सन्‌ 970 के बाद उन्होंने मुख्य रूप में ज्ञान के वितरण 
और समाज एव सम्कृत्ति पर इसके प्रभाव के विषय पर कार्य क्या है। सन्‌ 975 में उन्होंने 

“बक्थ्मैन लोगों में कर्मकाण्ड और ज्ञान' और न्यूगिनो में क्षेत्रत्मार्य के आधार पर सन्‌ 7987 

में निर्माणाधीन ब्रहमाडिको' और 993 में 'बालोवासियों के विश्व' नामक पुस्तक लिखी 

है। 
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प्रमुख कृतियाँ 

+-  गिणापल्वी [.९866ज्चाफ #मराणाएह 5७३ एथी।॥5, (959) 

- )च00925 ए 8ण०लगे 08आर॥आ07,(966) 

-. डिफ्रापघट 070095 200 छेतपच05705, ०४ (969) 

+. 50एगे८ थाए 5064 0ह8थ॥आ2३00॥, (978) 

- सिने गाते हुआ०एी०१ह० #ाणाह ॥8 830, (975) 
>+-. (०५700ट05 के शाह जाए, (4987) 

+  मि्राहवट5८ १/०705, (993) 


फ्र््मापी९5, 70870 


शोलेण्डबार्थेस..........."फ...... /गरह०%० 


एक फ्रेंच समाजशास््री, रोलेण्ड यार्थेस की मुख्य रुचि लक्षण-विज्ञान तथा इमके साहित्य में 
प्रयोग, साहित्यिक आलोचना, सरचनात्मक मानवशासत्र और मार्क्सवाद में रही है। उन्हें 
लक्षण विज्ञान का वास्तविक सस्थापक मात्रा जाता है। बहुधा इनका नाम फ्रासीसी सरवनावाद 
के साथ जोडा जाता है। उन्होंने मार्क्सवादी दृष्टिकोण से लोकत्रिय सस्कृति का विश्लेषण 
किया है। यही नही, बार्थेस ने प्रतिदिन के जीवन में मिथक और सामाजिक विचारपारा की 
सामाजिक भुमिका का अध्ययन भी किया है। इसके साथ ही, उन्होंने समाजशासत्रीय चिन्तन 
के सास्कृतिक अध्ययन के क्षेत्र में भी महत्वपूर्ण योगदान दिया है | वे सन्‌ 950 और 960 
के दशकों में एक ऐसे लक्षण-वैज्ञानिक थे जिन्होंने सामाजिक -सास्कृतिक जीवन के तनिबाने 
का अध्ययन करने के लिये सासुरेवादी सकेत सिद्धान्त पर निर्मित भाषा को अपने अध्ययन 
का आधार बनाया। न केवल भाषा का अपितु निरूपणों अथवा सकेतों के रूप में स्रामाजिक 
व्यवहारों का भी उन्होंने अपने अध्ययन में प्रयोग किया। बार्थेस ने सासुरे के विचारों का 
प्रयोग भाषा के अतिरिक्त जीवन के हर क्षेत्र जैसे कुश्तियों की प्रतियोगिताओं, दी वी के 
प्र्दशनों, फैशन, एककला आदि में भी किया है । 


प्रमुख कृतियाँ 

-. /वाणड्ठ 7व्ट्वाप्० टटा०, (953) 

- !४ज्रञाण०१०६, (957) 

-  $408, ए#00पंध, 7.0/09, (97) 

+- फ%6 ९|८३६४॥7८ रण हल ]७0, (95) 





डद्यातावी्वां, उध्था “नं न आन चालक लव 
जीन बाड़िलार्ड (ज्यां ) (9209- ) 
आजकल कई प्रकार के भिल विषयों (मानविकी और सामाजिक विज्ञान) में किसी एक शब्द 
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कौ सर्वाधिक मूज सुनाई देती है, तो वह शब्द है--“उत्तर-आधुनिक्ता” (पोम्ट मॉहरनिटी)। 
इस शब्द से जुडी विचारधारा (समाजशास्द्री) के कई शिल्पकार हैं, उनमें से एक शीर्प 
शिल्पकार ज्या बोद्रिया भी (जोन बॉड्लार्ड) हैं। इनकी गणना उत्तर-आधुनिकतावादियों के 
अलावा नव-मरार््सवादियों भे भी की जाती है। उत्तर आधुनिक्तावादियों झो पीढी में, 
बॉड्रिलार्ड को सर्वाधिक उप्र रैडिक्ल), चरम (एक्सट्रोम) एव एक भीषण सिद्धान्वकार माना 
जाता है | उनका प्रशिक्षण एक ममाजशारू के रूप में हुआ हे, किन्तु उनकी कृतियों ने अपने 
विषय की सीमाओं को ठोड कर ज्ञान की कई विधाओं को प्रभावित किया है। फ्रेंच 
मिद्धान्तक्मर बॉड्िलार्ड ने उत्तरआपुनिकदा और नव-मार्क्सवाद के अलावा लक्षण-विज्ञान 
(सीमिऑलाजी) पर भी कार्य क्या है। उनवी प्रमुख रुचि जनपुज समाज (मास सोसाइटी) 
और जनसचार (मीडिय) को प्रवृति को समझने में रही है। उन्होंने बताया कि जनमचार के 
साधन (मॉम मीढ़िया) जिस प्रकार वस्तुओं को छवि का निर्माण करते हैं, वास्तविकता और 
याह्राकृति का अन्तर धुयलाता जाता हैं. और उन्तरोत्तर स्थिति इतनी अम्पष्ट हो जाती हैं कि 
यह कहता मुश्किल होता है कि बाग्तविकता क्या है। बॉड्रिलार्ड ने कहा है कि मचार के 
विद्युतीय मीडिया ने स्थिति को इतना विक्ट बना दिया है कि कमी घटता के कसी निश्चित 
अर्थ तक पहुँचना सयभग असभव है। मट मीडिया सामाजिक सवधों वो झुठलाता ऐ, हमें 
कमजोर बनाता है जो अलत सामाजिक वास्तविकता वी मात्र नकल या मिथ्याभाषी बन जाते 
हैं। चूकि सामाजिक यथार्थ मिथ्याभास है, अत समाज “अति यथार्थ” (हाइपर रियलिटी) का 
रूप धारण कर लेता हे। इस स्थिति में वास्तविकता (असली) और अनुकृति (नकली) बा भेद 
लगपघम समाप्त हो जाता है। 

बॉड्लार्ड एक विवादास्पद विचारक हैं। उन्होंने एक ओर मार्क्स के विचारों की 
कही-कही प्रशमा की है, और जहा-तहा अपने लेखनों में उनका भ्रयोग भी क्या है, वहा वे 
उनकी कदु आलोचना से भी नहीं चूके हैं। शुरू में 0960 के दशक) में बॉड्रिलारई 
आधुनिकतावादी और एक सम्काणात मार्क्सवादी ही थे। यही नहीं, सन्‌ 7980 के दशक तक 
उन्होंने “ठत्तर-आधुनिक्ता” शब्द का श्रयोग तक नहीं किया था। उनकी कई प्रारभिक कृतियों, 
जिनवा अनुवाद बाद में हुआ (अभी कुछेक का अनुवाद होना शेष है), उनमें से एक में उन्होंने 
एक मार्क्सवादी की भावि उपभोक्ता समाज कौ आलोचना पी की है। उनवी प्रारपिक 
कृतियों पर भाषाशास्त और लक्षण-विज्ञान का प्रभाव भी देखा जा सकता है, फिर भी कुछेक 
विद्वानों ने माना है कि उनमें मार्क्मवाद के कोटाणु भी मौजूद हैं तथा अन्य विषयों पर लिखे 
गये उनके प्रार॒भिक लेखों में मार्क्स के मूल्य के सद्धानन की समीक्षा का कठिनतः हीं कहीं 
कोई जिक्र मिलता है। इस ममीश्षा के माक्ष्य हयें लगभग इसके एक दशक के बाद के उनके 
लेखनों में मिलते हैं। किन्नु, बहुत जल्दी ही बॉड्रिलाई ने मार्क्मवादी उपागम के साथ-माथ 
सासुंरे के मरचनावाद दोनों से अपना पल्‍ला झाड लिया और ममाज और भस्कृति वी नवीन 
उदभूत प्रवृत्तियों (उत्त-आधुनिक्ता) के विश्लेषण में प्रवृत्त हो गये। अपने इम विश्लेषण में 
बॉड्रिलार्ड ने भापाई सरचनावाद की कुछ अवधारणाओं को अपने विचार-बिन्दुओं को स्पष्ट 
करने के लिए अवश्य त्रयोग क्या है) 

अपने जीवन की पृष्ठभूमि के प्रति उपेक्षा भाव प्रदर्शित करने वाले ज्या बोड़िया 
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(बाँड्रिलार्ड) वा जन्म फ्रास के रेम्म गाव में हुआ था। उनके पितामह कमान थे, किन्‍ु, उनका 
स्वय का परिवार नगरीय जीवन की सक्रमणकालोन अवस्था में था। परिवार के कुछ लोग 
सरकारी नौकरियों में थे। परिवार का वातावरण कमी भी दृष्टि से बौ6द्धिक नहीं था, अत 
बालक बॉड्रिलार्ड को इसकी भरपाई के लिये स्कूल में काफी मेहनत करनी पड़ी । वे परिवार 
में पहले व्यक्ति थे जो गभीर रूप में बौद्धिक कार्य (शिक्षा) के प्रति समर्पित थे। उन्होंने 
“एग्रीगेशन” वी पीक्षा के लिये प्रयास तो किया, क्नतु सफ्ल नहीं हो पाये। यह भी एक 
सयोग ही है कि उन्हें विश्वविद्यालय में भी कभी कोई म्थाई नौकरी (अध्यापन क्षेत्र में) नही 
मिल पाई। व्यक्निगत रूप में, बोद्धिलार्ड ने अपने जीवन को निष्फल और वस्तुत दूटन की 
स्थिति में माना है। भन्‌ 966 में बाड्िलार्ड ने ननतेरे स्थान में हेनरी लेफ्वेरे के सानिध्य 
में, जो एक सरचनावाद विरोधी विद्वात थे, समाजशास्तर में शोष प्रवध लिखा। कुछ समय बाद 
वे एक अन्य सस्यान में रोलेड यार्थेस के सम्पर्क में आये और सन्‌ 969 में 'सचारों की वस्तु 
और सकेत-त्रकार्य” विषय पर एक महत्वपूर्ण लेख लिखा जो बाद में 'द ऑब्जट सिस्टम 
(968) के नाम से पुस्तक के रूप में प्रकाशित हुआ। इसमें बार्थेस्‌ की 'द फैशन मिस्टम! 
मामक पुस्तक की गूज स्पष्ट सुनाई देती है। 

ऑड्रिलारई पर दुखांइडप और भॉँस के उपहार सिद्धान्त, यावैल्ली के 'व्यय सिद्धाल', 
सामुरे के 'सरचनात्मक भाषाशास” और रोलेण्ड यायेंस के लक्षण सिद्धाल और कही कही 
मार्क्स के विचारों का भी प्रभाव पड़ा है। दुर्खाइप और मास से उपहार विनिमय वी 
धारणाओं को प्रहण कर बडी सतर्वता से उन्होंने जनमचार के प्रतीककों को अपने विश्लेषण में 
प्रयोग किया है। मॉम के उपहार के प्लिद्धातत और बातैली के व्यय के सिद्धान्त के अनुप्तार 
किमी भी मानवीय अर्थ व्यवस्था वो ऐमे औपचारिक उपयोगितावादी आधार में नहीं बदला 
जा सकता जिसमें सतुलन को उसयी सामात्य व्यवस्था माना जाता हो। इसके विपरीत “कुला' 
और 'पोटलैच' जैसी प्रथाए यह प्रकट बरती हैं कि प्रतिष्ठा को प्राप्त करने के प्रयास में जो 
अपव्यय और फ्जिलखर्ची होती है, यह उपभोग के बुनियादी और गैर उपयोगी आधार हैं 
यदि इम दृष्टि से विचार किया जाये तब राजनीतिक अर्थव्यवस्था में उपयोग मूल्य और 
विनिमय-मृल्य (मार्क्स की धारणाए) में क्ये गये अन्तर की सीमाए स्पष्ट नजर आ जाती हैं। 

मार्क्स ने पूजीवाद के विकास के अपने विश्लेषण में 'उपयोग मूल्य” (यूज वैल्यू) और 
“विनिमय मूल्य' (एक्स्वेंज वैल्यू) वी दो घारणाओं का श्रयोग क्या है। मार्क्स की दृष्टि में, 
किमी वस्तु का उपयोग मूल्य उस वस्तु की उपयोगिता पर निर्भर करता है कि वह घस्तु क्सि 
सौमा तक व्यक्तियों कौ आवश्यक्ताओं की पूर्ति और तुष्टि बरती है। इसके विपरीत, 
विनिमय मूल्य कमी उत्पादन के बाजारन्‍्मूल्य पर निर्भर करवा है, अर्थात्‌ वह वस्तु बाजाए में 
कितने में विक सकती है| दूसरें शब्दों में बाजार-मूल्य से तात्पर्य बाजार में उस वस्तु वी क्‍या 
कीमत है। विनिमय मूल्य वी वस्तु को मार्क्स ने ४ का पण्य (कॉमेडिटी) रूप कहां है| 
मार्क्स का यह विश्लेषण ऐसे समाजों पर लागू शेता है जहा उत्पादन का वर्चस्व होता है। 
बॉड्रिलारई के अनुसार, ऐसे समाजों में उपयोग मूल्य और विनिमय मूल्य के बाघ के अन्तर 
का अपना एक महत्व होठ है। किन्तु बॉड्िलार्ड इन दोनों प्रकार के मूल्यों के बीच में क्ये 
गये विभाजन यी रेखा के प्रति सशक्ति है और प्रश्न करते हैं कि मूल्यों के इन दोनों रूपों 
के बीच विभाजन की रेखा कह खीची जाये। विश्लेषण के अपने दायरे को बढाते हुए, 
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बॉड़िलार्ड भे मार्क्स कौ वस्तुओं की सूची में दो वस्तुओं को और जोडा है-प्रतीकात्मक वस्नु 
और सकेत वम्नु। इस प्रकार उन्होंने चार प्रकार की वस्तुओं के आधार पर चाए प्रकार फे 
मूल्यों में अन्तर बताया हे. (7) उपयोग-मृल्य, (2) विनिमय मृल्य, (3) प्रतीक्रात्मक-मृल्य, 
और (4) संकेत-पुल्य | प्रतीकान्मक-मूल्य प्रतीदतात्मक विनिमय पर ओर मकेत-मृल्य भिन्‍नता 
के तर्क पर आधास्ति होता है। इन चार्े मूल्यों को बांड्रिलार्ड ने सक्षेप रूप देते हुए चार वर्गों 
मैं इस प्रकार विभाजित किया है--() उपयोगिता, (2) बाजार, (3) उपहार, और (4) 
प्रस्थिति। प्रथम वर्ग में वम्तु एक साधन, द्विदीय में एक पण्य (वॉमोडिटी), तृतीय में एक 
प्रतीक और चतुर्थ में एक सकेव बन जाती है। 
बॉडिलाई कहते है कि किसी भी वस्तु के उपयोग-मृत्य और विनिमय-पृल्य के 
अलावा प्रतीकात्पक-पृल्य भी होता है। अत. वम्तु को उसके प्रतीकात्मक मुल्य के संदर्भ में 
भी समझा जाना चाहिये। इस प्रतीकात्मक-मूल्य को ठंपयोग-मूल्य औए/या विनिमय-मूल्य 
किसी में भी बदला नहीं जा सकता है। ठदाहरणार्थ, एक ठपहार (जैसे विवाह के अवसर पर 
दी जाने घाली अगूठों) एक ऐसी ही वस्तु है जिसका एक प्रतीकात्मक मूल्य होता है। इसका 
(अमूठी) कोई उपयोग या विनिमय मूल्य है अधवा नहीं, सामाजिक (वेवाहिक) सम्बन्धों के 
दायो में मामान्यत इस पर कोई विचार नहीं किया जाता। आज भी पृजोंवादी समार्जों में 
उपहार के लेन-देन की यह प्रथा प्रचलित है, यद्यपि इसमें पहले की तुलना में (आदिम समाजों 
की अपेक्षा) अवश्य कमी आ गई है और इसके रूप-स्वरूप में कापी बदलाव हो गया है। 
उपहार का बह लेन-देन सतुलन पर आधारित किमी भी मरल अर्थव्यवस्था में एक बाघां 
उपस्थित करता है। 
उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि बॉड्िलार्ड ने आधिक विनिमय वो पूर्णत नवारते हुए 
इसके विकल्प के रूप में 'प्रतोकात्यक (मिम्बॉलिक) विनिमय! वी बात करो है। वे कटे हैं 
कि इस भ्रकाए के विनिमय का चन्न-- लेने और लौटाने” और “देने औए प्राप्त करने” के 
अविरल रूप में चलता रटता है। यह उपहार्यो और प्रति उपहारों का एक चक्र होता है। 
प्रवोषात्मक विनिमय का विक्कार पूर्ण0 पूजीवाद के दर्क के बाहर के साथ-साथ भीतर भी 
विगेधी है। उन्होंने अपने प्रतीकात्मक विनिमय के साथ हो मार्क्स की राजनीतिक 
अर्थव्यवस्था थी धारणा वी आलोचना के उद्देश्य बो छोडयर बाद में अपना मा ध्यान 
वर्तमान समाज और सस्कृति पर केद्धित फर दिया। 
सासुरे तथा अन्य सरचनावादियों का अनुसरण कस्ते हुए बॉद्विलार्ड ने वस्तुओं की 
अकृति का भी विश्लेषण किया है और बढाया है कि किसी भी दस्तु का अस्तिच अन्य दूसरी 
चलतुओं से अलग-घला नहीं होता। इसके विपरीत, इन्हें समझने के लिए दूसरी वस्तुओं के 
साथ इनके सम्बन्ध अथया इनकी विभिन्‍तता को समझना भी आवश्यक हे जाता है। अनेक 
वस्तुओं का उपयोगिता पक्ष तो होता ही है, किन्तु ये किस प्रस्थिति का सकेत देती है, या 
सकेत देने को क्षमता रखती है, यह जानता भी अत्यावश्यक है। इस सदर्भ में, यह करना 
उपयुक्त होया कि कभी-कभी कमी वस्तु के यरे में मत करना या उमक़े प्रति उप्रेश्ा भाव 
प्रदर्शित करना भी एक प्रवार से विलासिता वो प्रकट बरता है। जैसे परिष्फृत रुचि यह माग 
करती है कि एक कमो वो अत्यधिक वस्तुओं से भरा नहीं जाये। एक उपभोग समाज में 
चस्तुओं या मात्र उपयोग नहीं किया जाता, इनका उत्पादन कसी जरूरत की पूर्दि वी अपेक्षा 
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किसी प्रस्थिति का सकेत देने के लिये अधिक किया जाता है और यह इसलिये सभव होता 
है क्योंकि वस्तुओं के साथ हमारे भिन सबध होते हैं। अत एक प्रवाहशील उपभोगी समाज 
में, चस्तुए मात्र सकेव होती हैं, उनकी उपयोगिता का दत्व कही पीछे छूट जाता है। सासुरे के 
सरचनावादी भाषाशारू से प्रभावित होकर, उन्होंने भाषा को सामूहिकता की प्रकृति को 
उजागर करते हुए कहा है कि भाषा कभो भी व्यक्तिगत थाती नहीं होती है। भाषा की रचना 
में कोई एक व्यक्ति नही, अपितु सम्पूर्ण (समाज) का योगदान होता है। 

अपने गुर लोफ्वेयर से विपरीत, बॉड्िलार्ड ने सरचनावाद को पूर्णत नकाश मही है। 
वास्तव में, उन्होंने इसके माध्यम से इसके दूसरी ओर पहुचने का प्रयास किया है। उनके इस 
उपागम ने उन्हें “सकेत”, “प्रणाली” और “भेद” की धारणाओं के प्रयोग द्वात सरचनावाद की 
कमजोरियों और सीमाओं को उजागर करने में उनकी भारी मदद को है। इन्ही अवधारणाओं 
के माध्यम से वे यथार्थ और काल्पनिक छवियों के अन्तर को प्रकट करने में सफल हो पाये 
हैं जो उत्त-आधुनिकता की उनको विचारधारा का आपार है। 

बॉड्िलार्ड को नव-मार्क्सवादी और उन्तर-आधुनिकतावादी विचारक माना जाता है। 
मार्क्स की नये ढंग से व्याख्या करने के कारण उन्हें नव मार्क्सवादी विचारकों की श्रेणी में 
रखा गया है। मार्क्स से प्रभावित होते हुए भी बॉड्रिलार्ड ने मार्क्स के उत्पादन सबधी विचारों 
की कडी आलोचना की है। उल्होंने भार््स की उत्पादन की केद्रीय धारणा के स्थान पर 
उपभोग और उपभोक्ता को अपने विश्लेषण का केद्ध बनाया है। बॉड्िलार्ड ने मार्क्स के 
आर्थिक सिद्धान्त, विशेषत उनकी उपयोगी मूल्य की अवधाएणा का पुनर्मूल्याकन और गहन 
समीक्षा की है। 

इसी प्रकार, उन्होंने अपने विश्लेषण मे भस्कृति को भी पर्याप्त महत्व दिया है, जिसकी 
मार्क्स ने अपने विश्लेषण में सर्वदा अवहेलना और उपेक्षा की है। संस्कृति के अपने 
विश्लेषण में उन्होंने आर्थिक और भौतिक दशओं को आधार बनाया है। सस्कृति के प्रति 
अपनाया गया उनका विश्लेषण ही उन्हें मार्क्स से दूर करके उत्तर-आधुनिकता के दाबरे में 
लाता है। 

बॉड्रिलार्ड ने मार्क्स से सर्वथा भिन्न आधुनिक सस्कृति का विश्लेषण उत्पादन की 
प्रणाली के स्थान पर उपभोग के ढग पर किया है | वे कहते हैं कि आधुनिक सस्कृति पश्चिम 
द्वारा प्रवर्शित उपभोग और उपभोक्तावाद के युग (उत्तर-आधुनिक युग) में प्रवेश कर गई है। 
किसी वस्तु का उपयोग अथवा उत्पादन मूल्य आजकल इस बात पर निर्भर करता है कि वह 
वस्तु किस सीमा तक हमारी मूलभूत आवश्यकताओं की पूर्वि करती है या पूर्ति करने की 
ध्षमता रखती है, अपितु वस्तुओं की महत्ता अब इस बात पर निर्भर करती है कि वे किसी 
चीज का प्रतीक है या उनके प्रति जन सामान्य में क्या छवि है। किसी भी सभावित साकेतिक 
विनिमय की इस व्यवस्था में वस्तुए अर्थगर्मित चौजें बन जाती हैं, अर्थात्‌ वस्तुओं का अर्थ 
यही नहीं होता है जैसी वे दिखाई देती हैं, अपितु उनमें जो अर्थ छुपा होता है, वे उसका 
प्रतिनिधित्व करती हैं। 

बॉड्रिलार्ड के अनुसार, वर्तमान समाज में अब उत्पादन का नहीं, अपितु जनसचाए 
(मीडिया) के साधनों, साइबरनैटिक मॉडल्स, स्टीयरिंग प्रणालियों, कम्प्यूटरों, सूचना प्रचालन को 
अक्रियाओं, मनोरजन और ज्ञान के उद्योगों का वर्चस्व है। इन प्रणालियों द्वारा अनेक प्रकारों 
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के सकेतों का विस्फोट हुआ है। अत यह कहा जा सकता है कि अब हम उत्पादन के ढंग 
के वर्चस्व वाले समाज से एक ऐसे समाज की ओर बढ़ रहे है मिस पर उत्पादन के कृटो 
(संकेत पर्धते, कोड) का नियत्रण है। कभी शोषण और लाभ के उद्देश्यों से क्रियाए की 
जाती थी, किन्तु अब शोषण ओर लाप के बजाय सकेतों और प्रणालियों को पैदा करने वाली 
व्यवस्था पर प्रभुत्त जमाने के उद्देश्य से क्रियाए वी जाती हैं। यही नहीं, एक समय था जब 
संकेत किस्तों वास्तविक या अमली वस्तु के प्रतीक हुआ करते थे, किन्नु अब सकेत अपने 
आपका या पिर दूमरे सकेतों के सकेत मात्र हैं। सकेत अब आत्म-मदर्भात्मक हो गये हैं। 
अब हम यह नहीं बतला मकते कि क्या असली है और क्‍या नकली। सकेतों और 
वास्तविकता (नकली और असली) का भेद मिटता जा रहा है। जैसे-जैसे असली और नकली 
का भेद धुधलाता जाता है, वेसे ही यह पता लगाता बठिन होगा जा रहा है कि अमली वी 
जो नकल की गई है, उनमें से असली कौन सी है। 
उत्त आधुनिक विश्व की सबसे बी विशेषता छद्रूपताएं (मिम्यूलेशॉन्स) हैं। 
बॉड्लार्ड कटते हैं कि हम 'छब्बरूपताओं के यूग में रह रहे हैं।' छद्यजूपता (सरल भाणा में 
नकल या मिथ्याभाग) वी ग्रक्निया छलना या प्रपव (सिम्यूलेक्र) वो जन्म देती है। ये नकल 
की प्रक्रिया और कुछ नहीं वस्तुओं अथवा घटनाओं कौ प्रतियृतिया होती हैं! बॉड्रिलार्ड ने 
तीन प्रकार के छद्रस्पों (सिम्यूलेशंन) की चर्चा को हे. (7) नव जागरण के क्लासिक्ल युग 
में प्रभावी कृत्रिम छद्यरूप जिममें मकली वस्तु और वास्तविक अथवा प्राकृतिक बस्तु में स्पष्ट 
अनर होता था, (2) औद्योगिक युग के उत्पादन का छद्यकूप जिसमें वस्तु और श्रम वी 
प्रक्रिया में म्प्ट अन्तर होता है, (3) कूटों (सकतों) द्वार नियत्रित आधुनिक युग का छपम्महप 
जिप्तमें वस्तुओं के उन्पादन की अपेक्षा उनकी प्रदिकृदि महत्वपूर्ण होवी है। आजकल, वस्तुओं 
की उत्पत्ति (निर्माण) किमी मूल वस्तु या प्राणी में नहीं होती, अपितु किसी सूत्र (फर्मुला), 
कूट-मकतों तया सख्या के द्वारा होती है। इस प्रक्रिया में वास्तविक और इसकी प्रतिकृति के 
अन्तर को मिद्ा दिया जाता है और यटी से छद्यरूप या नकल के युग कौ शुरुआत होती है। 
बॉड्लार्ड कहते हैं कि कूटों (वोड) और सवेदों वा यह युग सामाजिक जौवन के मारे 
तानेबाने में छा गया है। जब विरेधियों या प्रतिपण के पशाशाई होने की शुरुआत हो जाती 
है और हर चीज अनिश्चित टो जाती है, तब यह मानिये कि छग्ह्प के युग वी शुरुआत हो 
गई है। यह इसका एक लक्षण है। जगा इस स्थिति पर गोर करें कि फैशन के क्षेत्र में सुन्दर 
और कुरूप, सडनीति में दामपथ और दक्षिण पथ, मौडिया में वास्तचिक ओर कृत्रिम, वस्तुओं, 
प्रकृति और मस्दृति के स्तर पर उपयोगी और बेकाए-ये सभी प्रतिकृति और छप्नरूप के इस 
थुग में अन्रर्वदल हो गई हैं। 
बांद्विलार्ड ने प्रतिकृतियों, नकली वस्नुओं , छयरूपों (सिम्यूलेशेन) की विशेषताओं वाले 
इस उत्तर-आधुनिक विश्व की व्याख्या “अति-वाम्तविकता' (हाइपर रिऑलिटी) के रूप में वी 
है। यह “अति-वाम्तविक्ता” वास्तविक और काल्पनिक के अन्दर को मिटा देती है। 
बॉड्लार्ड कहते है कि जन सचार माध्यमों ने यद काम कर तरह से किया है। पहले यथार्थ 
खूब दिखाया जा है। फिर ठसे छिया छिपाया जादा है? इसके बाद यथार्थ के अमाव को 
छिपाया जाता है और अन्तत यथार्थ को बेदखल कर दिया जावा है। यथार्थ का सम्बन्ध 
विच्छेद कर दिया जाता है, यही “मिम्पूलेक्स' (छलना या प्रपच) है जहां अर्थ का अन्तिम 
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सहार होता है। आजकल टीवी पर (या किसी अन्य जनसचार के साधन पर) जो विज्ञापन 
दिये या दिखाये जा रहे हैं (ये विज्ञापन चाहे कोक, च्यवनप्राश, टूथपेस्ट, केश तेल, या किसी 
दवा के हों), उनमें उनकी वास्तविकता को छुपाकर उनकी कृत्रिमता और नकलपन को ही 
असली बताकर उन्हें इस प्रकार उभाण जाता है कि वे देखने वालों के लिये अति वास्तविक 
बन जाती हैं। इसका परिणाम यह होता है कि वस्तु का असली गुण तो गौण हो जाता है या 
छुप जाता है और अन्तत असली और नकली का अन्तर मिट जाता है और दोनों एक हो 
जाते हैं। इस प्रकार मीडिया (जनसचार के साधन) अब वास्तविकता के आइने नहीं हैं, अपितु 
वे इस प्रकार की वास्तविकता बन जाते हैं कि वे यथार्थता से भी अधिक वास्तविक नज़र 
आने लगते हैं। इस स्थिति में कृत्रिम से वास्तविक का अन्तर करना लगभग असम्भव हो 
जाता है। उदाहरणार्थ, आजकल बाज़ार में बादी और यहा तक कि अन्य थातु के जेवर्ों पर 
सोने का झोल (आवरण) चढा कर जब प्राहक के सामने प्रस्तुत किया जाता है, तब असली 
सोने के जेवर और इस प्रकार के नकली बताये गये ज़ेवरों में अन्तर करना इतना मुश्किल हो 
जाता है कि कई बार तो ग्राहक ही नहीं दुकानदार भी गलंठफहमी का शिकार हो जाता है। 
वस्तुत “वास्तविक” घटनाए उत्तरोत्तर अतिवास्तविक घटनाओं का च्ति या रूप प्रहण करती 
जा रहो हैं। बॉड्िलार्ड ने इसका एक उदाहरण पूर्व प्रसिद्ध फुटबाल खिलाडी ओ ज्ले प्िम्पसन 
के गिरफ्तारी का दिया है जिसने निगोल सिम्पसन और रोनाल्‍ड गोल्डमैन की हत्याए की थी। 
उन्होंने कहा यह घटना एक अतिवास्तविकता को प्रदर्शित करती है जो बाद में 'इन्साइड 
एडिसन' नामक एक अतिवास्तविक टी वी कार्यक्रम का शक्तिशाली भोज्य पदार्थ (विषय) बन 
गई। वस्तुत अब कही वास्तविकता नहीं है। केवल अतिबास्तविकता ही है। 
“अतिवास्तविकता” की अपनी अवधाएणा के द्वाण बॉड्िलार्ड ने प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष तौर 
भर सस्कृति का विवेचन किया है, आधुनिक सस्कृदि की समस्याओं को उजागर किया है। 
आधुनिक सस्कृति के अपने इस विश्लेषण द्वारा उन्होंने यह बठाने का प्रयास्त किया है कि 
सस्कृति में भारी व्यापक परिवर्तन हे रहा है जिसे वे “विध्वसात्मक” क्राति कहते हैं। इस 
क्राति में, मार्क्सवादी क्राति से भिन्न जनता अधिकाधिक विद्रोह प्रदर्शन करने के स्थान पर 
अधिकाधिक निष्क्रिय तथा मात्र एक मूक दर्शक बनती जाती है। इस समस्त प्रक्रिया में जनता 
एक ऐसी काल कोठरी बन जाती है जिसमें समस्त अर्थ, सूचना, सम्मेशन, संदेश आदि समा 
जाते हैं और परिणामत सब कुछ अर्थहीन हो जाता है। मीडिया के सकेतों, प्रतिकृतियों, और 
अतिवास्तविकता से ऊबा हुआ जनसमुदाय उदासीनता, निरुत्साह और निष्क्रिवता को 
अ्रतिब्िम्बित करता है। एक अर्थ में, स्‍्वय समाज इस काल कोठी में घुमता जा रहा है। 
अतिवास्तविकता पूर्णत अलगाव पैदा करने वाली एक स्थिति है | इस स्थिति को पैदा 
करने में और प्रसार करने में सचार के साधनों की अहम्‌ भूमिका है जिस पर हमार कोई 
नियंत्रण नही है और न ही यह सभव है | वस्तुओं की छवियाँ पतिरूप) हमारे जीवन में कई 
रूप में विष पैदा कर रही हैं। वस्तुओं की ये छवियों सर्वप्रथम हमें यथार्थ से अलग करती 
हैं अथवा यथार्थ को प्राप्त करने का किसी भी हमाए आशा को समाप्त कर देती हैं। छवियों 
का यह ससार इतना शक्तिशाली वर्चस्व स्थापित करने वाला होता है कि हम हमारे यथार्थ 
के प्रतीक को प्रतीकौकरण समझने और उसके परे देखने की अपनी योग्यता को खो देते हैं 
और इसके स्थान पर ये छविया, ये प्रतिरूप ही वास्तविकवाए बन जाते हैं। इन प्रतिकृतियों 
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(छद्नरुपो) का प्रभाव हमारे जीवन पर इतना ज़बर्दस्त होवा है कि हम इनसे चारों ओर घिर 
कर छद्यरपों के जीवन में जीने लगते हैं जिममें यथार्थ या वास्तविकता वा लेशमात्र भी अश 
नहीं होता। दूसरे शब्दों में, इन वस्तुओं की छवियों के भ्रभाव से हमार समस्त जीवन मात्र 
शक स्वाग बन जाता है। ये प्रतिरूष, ये छविया हमारे एक ऐसे विश्य का निर्माण करी हें 
जिसमें अव्यक्त वास्तविकता ही वास्तविकता का रूप ग्रहण कर लेती हैं। ऐसी स्थिति में 
वास्तविकता को उनके लक्ष्यों के अनुरूप ममझ लिया जाता है जेमा दि हम टीवी पर 
दिखाये गये टॉक शो, हपकर, माटकों , धारावाहिकों को ही हमाग सामाजिक विश्व समझने 
कौ भूल करते हैं और हमारा जीवन चलतो-फिएनी इन प्रतिकृतियों, छद्यमुपों के बहुल 
ताने-बाने का मात्र अतिम सूत्र बन जाता है। द्वितीय, प्रतिकृतियों या छवियों का यर विश्व 
इसलिये अलगावपुर्ण होता है क्योंकि आजकल जनमचार के साधन इतने प्रभावक होते हैं कि 
प्रदर्शित क्ये जाने याले कार्यक्रम या विज्ञापन का मूल 'सदेश' तो प्राय गायब हो जाता है 
और छत्मर्ुपी प्रतिकृतियाएं बिना कमी अन्र्वस्तु के दूढ म्वरूप का उदाहरण बन जाती हैं। 
प्रतिकृति का स्वरूप ही ठसवा अर्थ बन जाता ् ओर प्रतिकृतियों का यह विश्व 
“अतिवास्तविक” होता है जिमयें किमी प्रकार वी कोई गहराई नहीं होती टै। 
प्रतिकृतियों या छद्रर्ूपों (सिम्यूलेशन्स) पर आपारित त्मांर आधुनिक स्वाग पूर्ण 
नकली जीवन पर टिप्पणी बरते हुए बॉड्लार्ड कहते हैं कि यदि इन अर्थलन प्रतिकृतियों के 
उपभोग पर हमारा नियत्रण समाप्त हों जाता है या कमजोर पड़ जाता है, यदि हम वास्तविक 
अर्थ, वास्तविक बारकों या वास्तविक इतिहास के लिए जो आवश्यक दूरी और परिमिष्ष्य 
जरूरों टोता है, उमे खो देते हैं, तब सपवत इस म्थिति मे बयाव या एक ही रास्ता है और 
बह छबिटीनता या अर्थहीनदा वी स्थिति से है। यदि छवियों का समस्त उपभोग वैचारिक है, 
तब मिथ्या चेतना के अलगाव के परे जाने या बधाने का एक हो रास्ता है और वह है 
पश्चिमी मस्कृति और इसके भ्रतोर्को की व्यवस्था को तिरोहित करने या छोड़ने का है! 
बांड्रिलार्ड ने अपने इम कथन की पुष्टि के लिये नृजाति क्षेत्र के कुछ ठदाहरण दिये हैं । उन्होंने 
बताया कि घरिचमों मम्कृति के “पे” भी एक भम्कृति है जिसे हम भावत्रवण सम्मोहन और 
कामवृत्ति (सेक्स), अननुमेय (भविष्योविनिहीन) चुनौतियों और साहमिक कार्य, अर्थहीन विष्वस 
और दुर्घटनाओं , उत्कृष्ट क्वित्व ठथा मृत्यु में देख मकते हैं। यही नहीं, पश्चिमी मस्कृति के 
“पूर्व” की भी एक सस्कृति है जिसके दर्शन हम विजाठीय आदिप्र विनिमय व्यवस्था में कर 
सकते हैं। इसके लिये बॉदिलाई ने जनजातियों की “कूला” प्रथा और “पोटलेच” प्रधा के 
उदाहमण दिये हैं जिनका उल्लेख इमी लेख में पहले किया जा चुका है ! बॉड्लार्ड कहते हैं 
कि जनजातियों में ठपभोग और विनिमय की ये वम्तुए गैस-मुद्रापफक और अ-तरल (नकदी 
नहीं) रही हैं। यही कारण है इम प्रकार के विनिमय के मह्भागियों में सबघों को सर्वाधिक 
महत्व दिया जाता हे। छवियों, प्रतिकृतियों, छद्यरूपों के इम अत्याघुनिक ससार पर 
समाहादत्मक टिषणो करते हुए बॉड्िलार्ड कहते हैं कि यदि इस परायेपन से कसी प्रकार 
बचाये रखा जा मकता है, तब फिर भी पश्चिम के छविवाद से बचाव हो मकता है। 
बॉड्रिलार्ड के लेखन ने अत्यत उत्तेजक बह्म को जन्म दिया है। यह बहस तब 
अत्यधिक भस्म बन गई जब्र उन्होंने एक टेनिक पत्र “लिवेशेन” में लिखा कि सन्‌ 99] का 
खाडी युद्ध हुआ ही नहीं। यह एक इस प्रकार की निष्फल वहस थो जिसमें व्यक्तिगण एक 


मबाक्ादाव #त्का. /. 47 


दूसरे की भूतकाल की घटनाओं की बखिया उधेड़ रहे थे। बॉड्रिलार्ड ने इस बहस की 
शुरुआत सकेत (कोड) के उलझन भरे निहिता्थों ओर आधुनिक विज्ञान और प्रौद्योगिकी में 
हुए विकास के प्रभावों के अपने विचार बिन्दु से को, जब कि उनके विरोधियों ने बहुघा 
उनन्‍नीसवी सदी की उस मानवतावादी धारणा का हवाला दिया जिसमें उत्पत्ति को वास्तविक 
और प्राकृतिक वस्तु से माना जाता है। बॉड्रिलार्ड ने अपने लेखनों द्वारा सकेतात्मक और 
भौतिक स्वरूपों में आये परिवर्तनों के अत्यधिक वास्तविक परिणामों को प्रदर्शित कर यह 
बढाया है कि मीडिया में तेजी और इसके धुधलके के बढते हुए वर्चस्व वाले इस विश्व में 
यह अत्यत महत्वपूर्ण है। बॉड्रिलार्ड मानते हैं कि इसको सीमित किया जाना तभी सभव है 
जब स्वय आधुनिक विज्ञान को किसी प्रकार सीमित किया जाना सभव हो पाये। तु अभी 
तक सकेत (कोड) समान रूप में सभी जगह अपना वर्चस्व स्थापित नहीं कर पाया है और 
बोड्रिलार्ड ने सामाजिक यथार्थ के प्रतिकृति (क्लोन) सस्करण की विचारधारा को जिस 
प्रभावक ढंग से पेश किया है, उसे पूर्णत सत्य नहीं माना जा सकत। हम अभी भी आशिक 
रूप से कोड के प्रभावों से दूर हैं जिसे स्टिफिन स्पोलवर्ग ने अपने चलचित्र “जुरासिक पार्क” 
में बखूबी प्रदर्शित किया है। 

जैसा ऊपर लिखा गया है कि यद्यपि बॉड्रिलार्ड का प्रशिक्षण समाजशास्तर में हुआ है, 
किन वे अपने आपको समाजशास््री नही मानते और न ही समाजशास्री कहलाना पसन्द करते 
हैं। वे इस विषय से दूर भी रहना चाहते हैं किन्तु साथ ही वे इससे किसी न किमी रूप में 
जुड़े हुए भी हैं। वास्तव में, समाजशास््र के साथ उनका सबध साप छदुदर के जैसा है, अर्थात्‌ 
न छोडा जा सकता और न ही खाया जा सकता है। फिर भी, यह सदेह से परे है कि उन्होंने 
आधुनिक समाजशास््र (उत्तर समाजशारु) की विधा को, विशेषत अपने उत्तर-आधुनिकता के 
अतिवादी विचारों से गहरे रूप में प्रभावित किया है। 
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सीमोन द्‌बोबुआर दबुआ) ............. हक्रकनश्रक 


पेरिस (कॉम) में जन्मी सोमोत द्‌ बोबुआर (युआ) मृल रुप में एक दार्शनिक के रुष में 
दीक्षित थी, किन्तु उन्होंने समाजशास्तैय सहता से भरपूर ढेर सारा बौद्धिक लखन किया है, 
जिसके अधिकाश भाग का विश्लेषण क्या जाना अभी क्लेष है। ठक्होने प्रतिष्ठित 
अगिजानीय मम्यान ईकोल नॉर्पल से शिश्ठा पहण की थी। उनऊी रुचि कई विषयों मे थी। 
उन्होंने जनपुज के सचाए-साधनों (मास मीडिया) से लेकर वृद्धावम्था, महिलाओ और 
सामाजिक आदोलनों जैसे अगेक विषयों पर अपनी लेखनी उठाई ह#। ममाजशासियों के 
बीच, ये अपनों बहुबंधित भागे प्रर्कम पुस्तक द्वितीय लिंग! (द मेवेन्ड मैक्स, 949) के 
लिये मर्वाधिक जानी जाती हैं। इस एक पुस्तक ने उनया नाम विश्व के बौद्धिफ मानवित्र पर 
अक्वि कर दिया। इस पुस्तर छा हिन्दी सहित बई पाषाओं में अनुवाद हो चुबाय है और 
अग्रेजी में इमया संक्षिप्त मम्करण भी उपलब्ध है। इसमे महिलाओ को सामाजिक, आर्थिक 
और राजनीतिक मधी स्थितियों पर विचार क्रिया गया है । 

“द्वितीय लिग! में नारो की अधीदता का उसके जैवकीण, ऐनिटासिक और सृजातीस 
प्रस्मिश्षय में पूरो गइराई से विश्लेषण क्या गया है। उनऊी सुप्रसिद्ध ईक्लि कि “नारी जन्मती 
नहीं, धनाई जाती #” ने विश्व में उन्हें विख्यात वर दिया। स्त्रिया फैसे बनती हैं, इस सबंध 
में बुआ लिखतों है कि “यर सम्पूर्ण रूप में सम्यगा ही है जो इस आशो वो! बनाती है। इसी 
म्थिति पुर्ष और हिजडो के बीच की है जिसे स्वियोचित के रूप में परिभाषित किया जाता 
है।” साहित्य और विश्वास व्यवम्याओं से यह प्रकट होता है कि नारे को हमेसा पुरुष के 
अधीन “अन्य! (पसये) के रूप में देखा समझा गया है। बुवा के अनुसार, नारी को हमेशा 
प्रदृत्ति के रूप में और पुरुष को मम्यूति के रूप में चित्रित क्या जाता रहा है। मारी की इस 
गिरी हुई हीन स्थिति के लिये बोबुआर ने पिलृमत्तात्मकता की प्रथा को उत्तरदायी माना हैं। 
वे कहती हैं कि पिनृमब्नात्मरता में नारी को पुरुष-केद्धित, पुरुष पहिचान वाले तथा पुरुष 
मम्पन्न घिश्व में अन्य के रूप में, रहस्यमयी ओर ठपान्व (मारजिनल) के रूप में माना जाता 
है। नारीवाद की क्रातिकारी प्रवत्ता बोबुआर (बुआ) भी अन्त में अपनी पुस्तक में यह कहती 
हैं कि महिलाओं को पूर्ण मुक्ति मिले, इसके लिये पुर्षो को भी कुछ मोच-विचार का 
चाहिये । इन दोनो यो मिल-बैठकर सभी की सुविधाओं पर विचार करना चाटिये। 

समीक्षयों के अनुसार बुआ वा महिलाओ के उद्धार के अति 'पुरुषचादी' मोच रहा है 
और इसी कारण उनती द्वितीय लिंग' पुस्तक की मसकालीन मारी आदोलन के थेत्र में कटु 
आलोचना हुई है। बुआ के अनुमार, अपनी 'परायेपन' (अदनस) झछी धारणा को खत्म करते 
तथा मपान प्रस्थिति प्राप्त करन के लिये नारी को एक ऐसे जगत्‌ में लड़ता होगा जिसके 
प्रतिमानो और आदतों का निर्माण पुरूष प्रमुत्य द्वारा हुआ है और इसके लिये उन्हे पारम्परिक 
पुरुष कार्यक्षेत्र में खुसना चाहिये। एसा मान्य जाता है कि बुआ शक्र ओर पुरुषों के अ्रति कुछ 
अनिवादी हों गई, ता दुमगे ओर ल्ियों को आर्थिफ, मामाजिक और मवेगात्मक कारवों के 
अति उनका उपेक्षापूर्ण रपैया रहा है जिसके कारण अनेक झ्ियों के लिये बुवा की योजनाएं 
अग्राप्प और अवाछनोय हैं। यहीं नहीं, वी इस पुस्तक में स्लियों के जीवन के मातृत्व 
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सम्बन्धी आयाम यो भी तिरस्वृत क्या गया है। बुआ नारी की विशिष्ट रिस्योचित 
विशेषताओं तथा 0433 के मह्त्य तथा सामाजिक पुर्नर्निर्मीण बी सभावनाओं वो ठीक 
प्रकार से समझने और मृल्याक्त करने में भी विफल रही हैं। इस प्रवार वी आलोचनाओं के 
बाद भी उनवो पुस्तक द्वितीय लिंग” आज भी नारीत्य वा दार्शनिक दृष्टिबोण से सिश्लेषित 
करने वाली एक महत्वपूर्ण कृति है बुआ बीसवी शताब्दी वी पहली लेधिया हैं जिन्होंने 
छ्तरियों की अधीनता की समस्या वो बड़े सशक्त ढग से उठाया ऐ। इस पुस्तक में नारी जौवन 
का जो सजीव और सूक्ष्म विश्लेषण किया गया है, वट बहुत कुछ बुआ के स्वय के प्राथमिक 
अनुप्तव और पेरिम के मध्य शताब्दी के उनके प्रेक्षणों पर आधाएित है जो इस पुस्तक को 
प्रामणिक्ता प्रदान बरते हैं। इसी कारण इस पुम्तक ने लायों स्ियों को इसे पढने के लिये 
प्रेरित क्या है। इस पुस्तक के अतिरिक्त बुवा ने उपन्यास भी लिये ं। एक अस्तिल्ववादी 
दार्शनिक होने के नाते घुवा ने अपने लेखों और नाटवों में नैतिक और राजनीतिक ट्विषाओं 
और अममजसों यो प्रतिबिम्बित क्या है। उन्होंने अपने लेयनों में ल्लियों के अस्तित्व वो 
आर्थ देने तथा उसकी प्रकृति को चित्रित बरने के लिये अस्तित्ववादी दर्शन के साथ इतिहास, 
जीवशास, जीवन चीज और यल्पना या सुन्दर मिश्रण क्या है। 

आधुनिक नारीवादी आदोलन पर सर्वाधिक निर्णायत प्रभाय सौमोन द्‌ बोबुआर वा 
पड़ा है। वे उत्तर युदयालीन प्रासौसी अस्तित्ववाद कौ एक प्रमुप हस्ती थी। जब वे सोर्बोन 
में (926 29) में अध्ययन यर रही थी, वे बहा मर्लियू पोस्टी और सुप्रसिद्ध दार्शीक ज्या 
पाल सार्व के सम्पर्क में आई जिनके साथ मिलयर बुआ ने 'लेस टेम्पस मॉडनर्स' (945) 
नामक पत्रिका वी शुरुआत की। यह पत्रिका प्रास में गैर साम्यवादी वामपंथियों या एक 
प्रमुख मुखपत्र था। बुआ सार्व से कापी प्रभावित थी। उन्होंने सार्व के साथ अपने जीवन के 
सर्वाधिक महत्वपूर्ण छण गुजोरे हैं और उनफे साथ स्थाई सम्बन्ध भी स्थापित किये। 


प्रमुख कृतियाँ 

>> $॥6 (१070 30 $89/, (942) 
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-+ ॥%6 फ़ाग्र० 0 क्‍०, (960) 
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हॉवर्ड एस. बेकर (928- ) 
साकेतिक अन्तक्रियावादी हॉवई एप बैकर शिवाणों सम्प्रदाय की परम्पण के समकालीन 
प्रतिनिधि अमरीबी समाजशास््री हैं। बेकर ने कई भिल क्षे्रों जैसे अपवार, युवा उपसस्कृति, 
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अपराध वा लैबलिंग सिद्धान्त शिक्षा तथा बला का उत्पादन फिजिर्शन का समाजीकरण 
अनुभव आदि पर काम फ्या है। बेकर के अपचए सम्बन्धी यहा विसेष उल्लेखनीय लेखन 
हैं, 'श्वेत वम्त्रों में लडके चिक्त्सा जगन्‌ में विद्यार्थी मम्कृति (96) “दूसरी तरक , 
(954), 'बाह॒रीगण. अपचार के समाजशाम्त्र संबंधों अध्ययन (983) आदि। उन्होंने 
लिखा है कि, अपचार (डिविएल्स) समाज दो तिष्यति था उपज हैं बयोकि सामाजिक मंपूट 
अपचार के नियम बना कर अपराध को प्रेरित छरते ह। इन नियमों के उल्नयन को हो 
अपवचार या अपगध कहते ह#। जिन व्यक्तियों पर ये नियम लागू क्ये जाते हैं उन पर 
“चाहरी' व्यक्ति हाने का ठप्पा जड़ टिया जाता है। इसी आपार पर बेकर ने लेबलिंग 
सिद्धाल' का प्रतिपादन किया है । 

प्रमुख कृतियाँ 

- 8035 9 फकाधह 5छ०८व ( णाण८ | एह १॥८१८०० ४४७7१, (96) 

-. व#0 (॥#छ 506, (%4) 

-. 50छग शिक्तीश्य5 (६७). 8 व०एएटषा5 #भश ०4०, (066) 

ना ठया8 #0 5730०, (96५) 


+ 0शक्वव८5. 5ए00८5 छा ऐा५ 5000006) ण॑ 0०७4३7५०, (973) 
-  /४६ १४७७१७५५. (982) 
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डेनियल बेल (99- ) 


डेवियल बेल एक समकालौन ममाजशास्री हैं जो मुख्यत अपनी इस भविष्योक्ति के लिये 
जाने जाते हैं कि विचारधारा के अन और प्रौद्योगिकी एवं सूचना के आपार पर मुख्यत 
संगठित उत्तर-औद्योगिक तथा मूचना समाजों के उद्भव के साथ हो वर्ग-सघर्ष भौ लगभग 
समाप्ति की राट पर है। उन्होंने अपनी पुस्तक 'विधारघार का अत' (द एण्ड ऑफ 
आइडिआलॉजी, 960) में कतय कि औद्योगिक पूजोवादी समाजो में भविष्यमृूचक घर्गंगत 
वियारधाराएु समाप्त हो गई है। 'ठत्तर-औद्योगिक समाज का आगमन' (द कमिंग ऑफ पोस्ट 
इन्डस्ट्रियल सोसाइटी, 974) नामक दूसरी पुस्तक में उन्होंने बताया कि उद्योगवाद या स्थान 
अब उत्तरन्‍ठध्ोगवाद ने ले लिया है | बेल के अनुसार, उत्तर-औद्योगिक समाज से तात्पर्य एक 
ऐसे समाज से है जिसमे ज्ञान का महत्व घन-सम्पदा से चढ़ जाता है और यहो मत्ता/शक्ति 
और सामाजिक गतिशोलता का मुख्य खोत बन जाता है। ऐसे समाजों में वस्तुओं के निर्माण 
करने वाले ठद्योगों को अपेक्षा सवा प्रदान करने वाले उद्योग/सस्थाएं मुख्य भुमिका अदा 
करती हैं। एसे समाजो मे उत्पादन व्यवस्था का मुख्य आधार मूचना और ज्ञान होता है। 
बेल बाद में अपनों पूर्य स्थिति से थोड़े पीछे हट गये प्रतीत होते हैं । उन्होंने कहा कि 
अब मुख्य मघर्ष आर्थिक कुशलता, व्यक्तिगत अधिकार और सुख-शाति के मूल्यों और 
उन्नत औद्योगिक समाजों द्वारा प्रणोन सुखयादों जोवन-शेलों के घोच है। ये विधार बेल ने 
अपनी पुम्तक 'पू्जावाद के साम्दृतिक विरोधामास” (द उल्चरल वाड्टाडिक्शन्स ऑफ 
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केपिटिलिज्म, 976) में व्यक्त किये हैं। वे कहते हैं कि अब उन्नत पूजीवादी समाजों की 
विशिष्ट अरबी 5 का आर्थिक व्यवस्था के लिये आवश्यक तार्बिकता के साथ 
ग़ालमेल कठिन है। 

डेतियल बेल का जम्म न्यूयार्क के पूर्वी भाग में एक श्रमिक के घर में हुआ था। 
सोलह वर्ष की आयु में हाई स्कूल पास करके उन्होंने सिटी कालेज में दाखिला लिया जहा 
अनेक युवा न्यूयॉर्क बुद्धिजनों की भादि वे भी वामपथी साम्यवादी शिविर के सदस्य बन 
गये । सन्‌ 938 में स्नात्वोत्तर शिक्षा प्राप्त करके कोलम्बिया विश्वविद्यालय से शोध उपाधि 
पीएचड़ी प्राप्त को। इसके बाद उन्होंने कुछ समय के लिए शिकागों विश्वविद्यालय में 
अध्यापन किया। सन्‌ 948 से 958 ठक उन्होंने 'फॉर्चन' पत्रिका! के लिये लेख लिखे। 
सन्‌ 4959 में बेल हार्वई विश्वविद्यालय में आ गये और जहा वे अभी भी हैं। बेल ने अनेक 
पुस्तकें एव लेख लिखे हैं। प्रारभ में वामपथी रहे बेल ने सन्‌ 948 के आस पास वामपथ 
को छोड दिया और मध्यमार्गी बन गये। यही नहीं, कही कही उनकी प्रौढ जीवन की 
रूढिवादी मूलप्रवृतियों ने उन्हें मार्क्सवादी सामाजिक सिद्धान्त की कट आलोचना के लिये भी 
प्रेरिद किया है। 


प्रमुख कृतियों 

- ॥6 870 ० 06०7०६०१, (7960) 

- 6 एकड़ ० 905 ॥07507 $0ठ०५, (973) 
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फैशापंड, रिशाशाशा0 

राइनहार्द बेनडिक्स (9रा6- ) 
जर्मनी में पैदा हुए अमेरिका के प्रवासी समाजशास्री राइनहार्द वेनडिक्स मुख्य रूप से मैक्स 
वेबर के अपने विश्लेषण और तुलनात्मक एवं ऐतिहासिक समाजशाख के क्षेत्र में किये गये 
अपने अध्ययनों के लिये जाने जाते हैं। उन्होंने विशेष रूप में औद्योगिक समाज तथा उसके 
कामगार वर्ग के सबधों पर खोजपूर्ण अध्ययन किये हैं। सन्‌ 956 में बेनडिक्स ने यूरोप 
और अमेरिका के उद्योगशील समाजों में व्यापारिक विचारणाओं और सत्ता का तुलनात्मक 
अध्ययन किया है। उनका यह अध्ययन 5द्योगों में कार्य और सत्ता! आज भी आर्थिक 
समाजशाख में एक गौरव ग्रथ (क्लामिकल) के रूप में प्रतिष्ठित है। इसके अतिरिक्त 'राष्् 
निर्माण और नागरिकता” (964) नामक अपने म्रथ में उन्होंने टी एव मार्शल की धारणा का 
सबिस्तार वर्णन विश्लेषण किया है कि आधुनिक समाज में कमगार वर्ग के घुलम मिलन और 
ठीक प्रकार से समन्वय के लिये उसे राजनीतिक अधिकार (नागरिकता) दिये जाने चाहिये। 
इसके अतिरिक्त, बेनडिक्स ने एसएम लिपसेट के साथ मिलकर “औद्योगिक समाज में 
सामाजिक गतिशौलता' नामक पुस्तक भी लिखी है जिसमें उन्होंने सामाजिक गतिशीलता का 
सूक्ष्म विश्लेषण किया है। 
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प्रमुख कृतियाँ 
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छलाल्वांल, वात 
रूथ वनेडिक्ट व887- 948) 
मुलरूप में अग्रेजी साहित्य में दीक्षित रूथ वेसेडिक्ट ने अपने जोवन के बाट के वर्षों में एक 
मानवशारूी के सर्प में स्थाति अर्जित बौ है। उन्होंने छोलम्बिया विश्वविद्यालय के प्रख्यात 
मानवशाररी फ्रेज धाऑँस के सानिष्य में रह बर अनेक जनजातियों (प्यूबलों इंडियन, जूनो, 
डोबू और क्वाविउटल आदि) का नजदीकी से (तुलनात्मक) अध्ययन-अनुसधान क्या है। 
इन जनजातीय ममूहों के अध्यपन के आधार पर बेनेडिक्ट ने सम्कृति के प्रतिमान' (पैटर्न 
ऑफ कल्चर ]934) नामक बहुप्रमिद्ध पुस्तक लिखी जिसमें उस्टोंने मुख्य रुप में व्यक्ितत्त 
एवं सस्कृति के बीच सम्पयो की छोजयीय की है। उत्होंने इस बोरे में लिखा है कि प्रत्येक 
सम्कृति कुछ मानवीय सभावताओं को प्रोत्साहित करती है, तो कुछ सभावनाओं वो 
हवोत्माहित भी करतो है। ऐसी सस्कृतिया कुछ बातो के प्रति उपेक्षा भो प्रदर्शित करतो है। 
मामान्यत व्यक्ति स्वयं को एक ऐसे छांचे में डालने का प्रयास करते हैं जो उनकी संस्कृति 
के तोर तरीबों के अनुरूप हों। उनके अनुमार, व्यक्तित्व को भाति सस्कृदि भी विचार और 
वियारों बा बहुत कुछ रूप में एक मुब्यवम्धित पुज है, जिसे उन्होंने 'प्रतिमान' (पैटर्न) कहा 
है। उनके शब्दों में, “व्यक्तित्व का वृत्त्‌ रूप से मस्वृत्ति है और भमाओं थो माम्वृतिक 
स्वरूपों और मानव प्राणियों कौ एफ समन्वित सृष्टि दे रूप में देखा जाना चारिये।” 

रूघ बेनेडेक्ट ने मानवशास्त्रियों के बीच एक कठोर एवं निष्ठावान शोधकनो तथा 
सुबोध लेखक के रूप में अपनी छाप अक्ति को है। उन्होंने अपने मानवठाबादो दृष्टिकोण 
का सस्वृति के वैज्ञानिक अध्ययन के माथ बडी कुशलता में समन्वय किया है। उनका 
सस्कृति ओर व्यक्तित्व सबधो अध्ययन आज भो इस क्षेत्र में बार्य करने वाले शोधार्पियों के 
लिये मार्गदर्शन वा कार्य करता है। दे मनोवैज्ञनिक मिटान्त से भरी काफो प्रभावित रटी हें 
और बाद में उन्होंने अमग्गैकी मानवशारर के दघावथित 'सस्कृति और व्यक्तित्व' सम्मदाय 
वा नेतृत्व भी किया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
-. जिबटाए ०0 0जणाएएट, (934) 
-. 2फा 'चिँ्राणण॥ (750 ४ण७), (935) 
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विपय सामाजिक सिद्धान्त रहा है। यती नहीं बर्गर एक उपत्यासकार भी रहे हैं। उनकी 
कृतियाँ सावर्भ, वेबर और दुखाईम जैसे पुरा ममाजशारलियों के विचारों के साप-माथ 
प्रघटनावादो ममाजशारू में पटो पड़ो हैं। उतकी वृतियों में एव बात युख्य रूप से उपर बर 
आई है कि थे अपनी प्याख्याओं द्वाा सामाजिय माचना यो दमनात्मक शक्तियों का 
मानवीय स्वायत्ता के साथ मामजस्य बिठाना चाहते हैं । 

बर्गर आजवल बोस्टन विश्वविद्यालय मे समाजशात्र के आचार्य प्लोफेसर) हैं। इसके 
पूर्व ते न्यूजर्मी के रूटगर्म विश्वविद्यालय में आचार्य थे। सन्‌ 7970 तक वे न्यूयार्क में स्थित 
“मामाजिक शोध के नवोन मस्थान' में आचार्य के माथ माथ यटी से प्रबाशित लेने वालो 
'सोश्यल रिमर्च' नामक पत्रिका के मम्पादक भी थे। ममाजशास््र के अतिरिक्त उन्होंने धर्म 
के क्षेत्र में भी बई पुस्तकें लिखी हैं, यथा 'पावन मभाओं दा शोर/ पर्म का सामाजिक 
यथार्थ , और 'फरिश्ताओं वी विंवदन्ती । ममाजशास्त्र के छेत्र में लिखी गई पुम्तवों में उनकी 
सर्वाधिक चबित पुस्तकों में 'ममाजशास्त्र के लिए आमत्रण' (963), “यथार्थ की सायाजिक 
रचना' (967) रहो है। 'समाजशास्त्र के लिये आमत्रण' पुम्तक में उन्होंने ममाजशास्र को एक 
मानवतावादी विषय बनाने वी ववालत की है। इस बरे में उन्होंने वहा है कि समाजशास्र 
एक ऐमा विषय है जो मानवोय विश्व को जुशराल बनाने के उद्देश्य से इसके प्रति 
अधिकाधिक जागरूकता को प्रोत्माहित करता है। उन्होंने इसमें प्रयोग की जाने बाली 
चैज्ञानिक विधियों और तकनोकों वी महत्ता को रेखाक्ति करते हुए इनमें क्सो भी प्रकार वी 
कमी को अम्वीकार किया है, दिन्‍तु साथ ही इतिहास को मजबूत बनाने की बात भी कटी है। 
ममाजशाल्न वो पारिभाषित बरते हुए लिखा है कि 'यह मानवीय समाज के विकास, श्रवृति 
और उसके नियमों का विज्ञान है। 

“यथार्थ की सामाजिक रचना' (सोश्यल कन्‍्मट्रक्शन ऑफ रिआलियो) पुस्तक थर्गर ने 
धॉमस लुकमान के साथ लिखी है। यह पुम्तक ह्ञान के ममाजशास््र के नियमों को उजागर 
करतो है। अपने समय की व्यापक रूप में पढी जाने वाली स्िद्धान्तों पर लिखी गई पुस्तकों 
में से इस पुस्तक में मोटे रूप दो प्रमुख विपयों का विश्लेषण क्या गया है। प्रथम, इस 
पुस्तक ने सुप्रसिद्ध घटनाक्रियावादी अच्छरेड झृज के विचारों को मरल रूप में प्रम्तुत किया 
जो पहले आमानो में समझ में नहीं आने थे। द्वितीय, इस घृम्तक ने शूज के विचारों वो 
मुख्यधाय समाजशास्त्र के साथ समन्वय करते का प्रयास किया। अप्रत्यक्ष तौर पर यह 
घटनाक्रियावाद पर हो लिखी एक ऐसी पुस्तक है जिममें घटनाक्रियावादी पस्मिष्तय को 
सामाजिक मणेकारों से जोडने वा प्रयाग किया गया है। यथार्थ की सामाजिक सरचना की 
व्याख्या करते हुए बर्गर एवं लुक्मात कहते हैं कि कुछ सामाजिक घटवाएं ऐसी होती है 
जिनका दायर केवल विचागें के समार तर होता है। एसो घटनाओं का कोई भौतिक 
अस्तित्व नही होता। पानदड, मूल्य और संस्कृति के कई अन्य तत्व ऐमी हो मानसिक 
प्रक्रियाए है जो समाजशाम्ब्रीय घटगाओ की श्रेणी थे आती है। ये भानसिक प्रक्रियाए ही 
यथायें की सामाजिक सरचनाए है) 

सामाजिक परिवर्तन और राजनीतिक आवचारों के सम्बन्धों वो उद्घाटित करने वाली 
“उत्मा के पिरमिड' में बर्गर ने मोटे रूप में दो आपम में गुथे रुए विषयों का सारगर्मित 
विश्लेषण क्या है । ये विषय हें, प्रथम, तृतीय विश्व का विकाम, द्वितीय, सामाजिक परिवर्तन 
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से जुडे आवार। इस सम्बंध में पुस्तक के प्रारभ में ही उन्होंने पच्चीस ऐसी मौलिक 
प्रस्थापनाएं प्रस्तुत की हैं जो सामाजिक परिवर्तन, विकास और आधुनिकता के विषयों से 
निकटता से जुडी हुई हैं। बर्गर ने अपनी एक अन्य पुस्तक 'फेशिंग अप दू मॉडर्निटी' में 
आधुनिकता को पाच प्रमुख विशेषताओं और समस्याओं की चर्चा कौ है। ये समस्याएं 
हैं--()) सुगठिद एवं सुसम्बद्ध समुदायों का कमजोर होना, 2) समय और नौकरशाही 
कार्यक्रमों के प्रति सवबकपन की हृद तक पागलपन, 0) व्यविन और समाज के बीच द्वैधात्मक 
स्थिति के कारण पहचान का सकट और अलगावपन (३) मानवीय इच्छा को कमजोर' बनाने 
वाली “स्वातत्रीकरण” की प्रक्रिया को प्रोत्साहन देना, और (5) अर्थपूर्ण विश्व में विश्वासों को 
कमजोर करता हुआ उत्तरोत्त बढता हुआ लौक्कीकरण। इन पुस्तकों के अतिरिक्त बर्गर ने 
कैलनर के साथ “होमलैस माइडड” और विग्रेट बर्ग के साथ 'सोसिऑलाजी ए 
बाइऑग्रैफिकल अप्रोच' नामक पुस्तकें भी लिखी हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 
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जस्सी बर्नाड (903- ) 
जस्सी यर्नार्ड एक अमरीकी समाजशास्री हैं जिन्होंने मुख्य रूप में विवाह, परिवार, महिलाओं 
की प्रस्थिति, समुदाय, सामाजिक समस्या और सामाजिक नीति जैसे अनेक विषयों पर कार्य 
किया है। ये जस्सी बोर्ड ही थी जिन्होंने 'उनकी' और “उनके” विवाह की अ्घटना की 
खोजबीन की और बताया कि पुरु्षो को विवाह के कुछ विशिष्ट लाभ प्राप्त होते हैं जो ख्ियों 
को नही मिल पाते हैं। 970 के दशक के दौगन बर्नार्ड ने, विशेष रूप में, परिवार से लेकर 
उच्च शिक्षा के क्षेत्रों में महिलाओं के जीवन वी प्रकृति पर काफी महत्त्वपूर्ण कार्य किया। 
महिलाओं के अतिरिक्त, बर्नोर्ड शिक्षण की एक शाखा के रूप में समाजशास्र के इतिहास 
विषय में विशेषज्ञता के लिये भी जानी जाती हैं। वे “सामाजिक समस्याओं के अध्ययन' 
सम्बन्धी परिषद्‌ वी एक सह सस्थापिका भी हैं। 
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बाज़िल बेनश्ठाइन . .................. हक्र490 


चाजिल वेर्नप्टाइन शिक्षा के एक ब्रिटिश समाजशास्तरी रहे हैं। बेर्नश्टाइन पहले व्यक्ति थे 
िन्‍्होंने ज्ञान वी ममम्या वो शिक्षा वी प्रक्रिया के केच्र में रखा जो मन्‌ 3970 के दशक के 
प्राशभ्रक वर्गों में शिक्षा के ममाजशासत्र का एक प्रमुख विषय बन गई। उल्होंने शिक्षा, 
सामाजिक भाषाशाखर तथा एक ओर भाषा, ज्ञान और विद्यालय के आपसी सम्बस्धों या तथा 
दूमरी ओर सामाजिक वर्ग और मामाजिक नियत्रण के साथ इनके सबर्भों के अध्ययन में 
विशेषीकरण प्रालत किया है। वाणी (बोली) के सकेतों (बोडम) के अपने सिद्धाल में उन्होंने 
बताया कि परिवार और विद्यालय के परिवेश में विद्यार्थी केसे सीखता है; इम पर सामानिक 
वर्ग का क्‍या प्रभाव पढ़ता है तथा बाद में उनकी यह उपलब्धि-्मभावनाओं और मामाजिक 
चर्ग की सभावताओं को कैसे प्रभावित कस्ती है। बालतव में, वे अपने इस अध्ययनों के 
माध्यम से वर्ग-सबंध, शक्नि-विनरण, नियत्रण और मम्प्रेषण सकेनों के बीच सब्ंधों को 
मालुम कर एक सामान्य सिद्धाल वी रचना करना चाहते थे। भाषा के अध्ययन में उनकी 
रुचि ने उन्हें यह जानने के लिये भरी आकर्षित क्या कि किस प्रव्गर ज्ञान पर नियत्रण द्वारा 
वर्ग व्यवस्थाए बनी रहती हैं तथा किस प्रवार भाषा के जटिल एवं रचनात्मक तरीकों द्वारा इन 
तक पहुँचने और प्रयोग करने की जरण्त होती है । 

वेर्नश्टाइन के कार्यों पर, विशेष रूप में इनके मामाजिक प्रतीक, वर्गीकरण और 
सज्ञातात्मक प्रक्रियाओं सबधो विचारों पर दुर्खाइम का स्पष्ट प्रणाव देखा जा सकता है। 
बेनश्टाइन ने मध्यम यर्ग के बालकों की औपचारिक भाषा और श्रमिक वर्ग की सार्वजनिक 
भाषा के बीच भी अन्तर प्रदर्शिन क्या है जिसके कारण समाजशारिसयों के बौच उनकी एक 
विशिष्ट पहचान बनी । चे्नश्टाइन के बाद के लेखनों में वर्गीवरण और शैक्षिक ज्ञान की रचना 
की प्रक्रिया पर प्रसाश डाला गया है । वर्गीकरण से तात्पर्य पाठ्यक्रम के विषयों में भिल्‍्ता 
की सीमाओं से है और शैक्षिक ज्ञान वी रचना का अर्थ गुरु-शिष्य सम्बन्धों के सापेक्षिक 
खुलेपन मे है। 





प्रमुख कृतियाँ, 
- 0255, (०क्‍८5 गाते एत्माण, 3 ७७, (977, 4973, 7975) 
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छुला5(९१, एतावएइत 
एडुअर्ड बेनएटाइन (850-932) 


जर्मन सामाजिक प्रजातत् दल के अप्रणी पुनरूत्यानवादी विचाएक एडुआरई ब्रेरृश्टाइन ने 
दार्शनिक स्तर और नवीन शक्तिशाली नवक्रान्तवाद के आधार पर रूढिवादी मार्क्सवाद में 
अन्तर्निहित प्रत्यक्षवाद और ठद्‌विकासवाद के साथ-साथ अवशिष्ट हीगलवाद का भी प्रतिकार 
किया। परिणामत राजनीतिक स्तर पर उन्होंने पूजीवादी समाजों में श्रयोग की जाने वाली 
सर्वहाराकरण को धारणा को भी चुनौती दी। यही नहीं, बेनश्टाइन ने पूजीवादी समाजों की 
नैतिक विहीनता, भाग्यवादिता और निराशावादिता को भी अस्वीकार किया। बेर्नश्टाइन के 
लिये समाजवाद मात्र एक दूरस्थ लक्ष्य ही नहीं है, अपितु वे इसे एक नैतिक आदर्श भी 
मानते हैं जिसकी वर्तमान में प्रेरणा मात्र से अधिक महत्ता है। इस बारे में उनके इस सर्व 
प्रसिद्ध कथन कि, “आदोलन ही सब कुछ है, लक्ष्य कुछ भी नहीं” ने कई भ्रातिया भी उत्पन 
की है| बेनश्टाइन ने समाजवादी क्रमवाद' का समर्थन किया जो मात्र सुधारवाद से थोडा 
पभिल है। 


बिलियम इक बेवरस एफणछ 
विलियम हेनरी ज (0879-0963) 


महायुद्ध के पश्चात्‌ ब्रिटेन में सामाजिक सेवाओं के विस्तार और कल्याण राज्य की स्थापना 
में विलियम हेनरी येवरिज़ अपनी अप्रतिम भूमिका के लिये विख्यात रहे हैं। सन्‌ 94] में 
मेवरिज को सामाजिक सेवाओं के प्रबंधन हेतु “नागरिक सेवा गवेषणा' सगठन का अध्यक्ष 
नियुक्त किया गया था। इस गवेषणा के प्रतिवेदन “सामाजिक बौमा और सम्बद सेवाए' 
((942), जो सामान्यत “बेवरिज रिपोर्ट" के नाम से ही जाना जाती है, में कुछ ऐसे सिद्धान्तों 
का ग्रतिपादन किया गया जिसके आधार पर महायुद्ध के बाद 'कल्याण राज्य' की स्थापना का 
मार्ग प्रशस्त हुआ। इस एिपोर्ट में हो उन पाँच दानवों (समस्याओं) यथा आलस्य, अज्ञानता, 
बिम्ारी, गन्‍्दगी और जरूरत (गरीबी) का उल्लेख किया गया जो औद्योणिक समाज में 
च्यक्तियों के जीवन के लिये खतरा उत्पन करती हैं। अत इन समस्याओं का सरकार द्वारा 
निदान और समाधान किया जाना आवश्यक माना गया। यही नहीं, इस रिपोर्ट मे राष्ट्रीय 
स्वास्थ्य सेवा, सामाजिक बीमा और सहायवा, परिवार सहायवा भत्ता तथा पूर्ण रोजगार की 
नीतियों का सुझाव भी दिया गया है। 

विलियम बेवरिज ने कई क्षेत्रों में कार्य किया है। वे ऑक्सफोर्ड विश्वविद्यालय में 
सन्‌ 4902 से 4909 के बीच कानून के आचार्य रहे हैं। इसी काल में वे (903-05) लद॒न 
के टॉयनबी हॉल के उप वार्डन भी थे। व्यावसायिक जीवन की शुरुआत उन्होंने स्विल 
सर्विस 908-9) के रूप में को। वे 'लदन स्कूल ऑफ इकनॉमिक्स' (99-37) के 
निदेशक और एक वर्ष (944) के लिये पार्लियामेन्ट के उदारबादी सदस्य और बाद में उच्च 
सदन के उदारवादी सदस्य भी रहे हैं । 
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छाए, ?ए९लः ऐश, 
पीटर एम. बलों त9्र8- ) 


अमरीकी समाजशारूी पीटर एप. स्लों प्रमुख रूप मे औपचारिय संगठनों युराक्रेंमी), 
सामाजिक गतिशीलता, व्यावमायिक मरचना और विनिमय सिद्धान्त के प्रति क्यि गये अपने 
ओणदारों करे लिये जाते जाने हैं। ब्लों ने अमसैकी व्यावमाथिक सरचना और व्यापारिक 
संगठनों को सरचना पर बई महलवपूर्ण आनुभाविक शोध किये हैं। ब्लॉ का विनिमय सिडाल 
होमन्स तथा अन्य समाज विज्ञानियों से इस अर्थ में भिन्‍न है कि ब्लो ने विनिमय वा 
विश्लेषण सामाजिक सरचना के सदर्भ में क्या है तथा उन्होंने इसमें शक्नि की भूमिका को 
महत्वपूर्ण स्थान दिया है जो अन्य विनिमय ममाजशारबियों में टेखने को नहीं मिलता। पीटर 
ब्लॉ के विनिपय सिद्धाल की पाँच प्रमुख विशेषताएँ है, यथा मामाजिक एवोकरण, विश्वास, 
विभेदीकरण, सामूटिक मूल्य और शक्ति । अतिम विशेषता “शक्ति' बला के सिद्धाल की घुरी 
है। ब्लॉ मे सामाजिद विनिमय दा विश्लेषण करने के लिये नौबरशाही यो गतिविधियों और 
कार्यालयों का मृधथ्य अचलोकन भो क्या है| 


प्रमुख कृतियाँ 
+- 6 0,905 66 8फटवप्र29८५, (955) 


-+ वर 0हग्रप्थाणा5ड.. ) (कागबकफ 8 /]99704%, (छत ७५२, 
8००४), (962) 


+  झिलामाहुए क्ाव ए07टा ॥ 5००7 ट, (954) 
प्॥४ #ग्राल्ात्बा 0०0प7क४०च३) 97ए:ए०7८, (छा) 0फा०आ), (967) 
॥%५ हए0चनए/० 0 0हबमएटवा075, (छत रे.0, $८8ए८एणीटए), (97) 
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मार्कब्लोछ............ तछढ्व३७) 


मार्क ब्लॉठ एक लब्ध अतिष्ठिद प्रासीमी मध्यकालीय इतिहासकार के साथ-साथ सुप्रस्िद्ध 
'एमलल्‍्स स्कूल' के सहजनक रहे हैं। इमी कारण उन्टोंने इस्मानुएल वालसंटोन के 
'विश्व-व्यवस्था सिद्धाल' के ऐतिहासिक ममाजशास जैसे वार्य पर गहरा प्रभाव अक्ति किया 
है। 08004 समग्रवादी उप्रागम के प्रवर्तक रहे हैं। इस उपागम में किसी व्यक्तित विशेष के 
तगापों या विन्ही विशिट घटनाओं के कालक्रम की अपेक्षा सम्पूर्ण समाजों में व्याप्त 
आदोलमों के अध्यपन यो महत्व दिया जाता है। उन्होंने इतिहाम के अध्ययन के लिये 
तुलवात्मक विधि और तथ्यों के झोतरों के विभिल प्रकारों के प्रयोगों पर घल दिया। 


प्रमुख कृतियाँ 
- विष्याता रिप्रग प्रात, (93) 


- लििण्एंगे 5एदटा७, (939-40) 
न 06 वरछाणांशाड ए्गी, (949) 
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छझाधाश; प्रलफ़ैशा 


हरबर्ट ब्लूमर (90-986) 


प्रतीकात्मक अन्दर्क्रियावादी परम्परा के प्र्ववक हरबर्ट ब्लूपर ने शिकागो विश्वविद्यालय से 
शिक्षा प्रहण कर जार्ज हरबर्ट मोड की मृत्यु के उपणन्‍्त 930 के दशक के प्रारभिक वर्षों में 
मीड की कक्षाओं में अध्यापन किया। वे मीड के शिष्य थे । डब्ल्यू स्मिद्‌ द्वारा सम्मादित 'मेन 
एड सोसाइटी” में सामाजिक मनोविज्ञान कौ प्रकृति की समीक्षा करते हुए हरबर्ट ब्लूमर ने 
“सिम्वोलिक इटटरएव्शनिज््म' शब्द कौ रचना को और तभी से इस नवीन पस््िक्ष्य का जन्म 
हुआ। बाद में, जब वे बर्कले के कैलिफोर्निया विश्वविद्यालय की समाजशास््र पी5 के प्रथम 
अधिष्ठाठा बने, तब उन्होंने अन्तक्रियावादी समाजशाल्ियों की कई पीढ़ियों को प्रभावित 
किया। यही नहीं, उत्तरी अमेरिका के अप्रणी समाजशास््र विभागों में विभिनता को प्रश्नय 
दिया जाने का भी ब्लूमर को श्रेय दिया जाता है। अपने जीवन काल में वे कई प्रतिष्ठित पदों 
पर रहे। उन्होंने अमरौकी समाजशासत्रीय परिषद्‌ के साथ-साथ “सामाजिक समस्याओं के 
अध्ययन करने वाली समिति” के अध्यक्ष पदों को भी सुशोभित किया तथा 94-52 के 
बीच “अमरीकी जर्वल ऑफ सोसिआलाजी' के सम्पादक रहे । 

ब्लूमर की रुचि व्यक्तियों को अन्तक्रियाओं के अध्ययन में थी। इसीलिये उन्होंने यह 
विचार व्यक्त किया कि सामाजिक व्यवस्थाए व्यापक रूप में मात्र अमूर्तकिरण हैं जिनका 
व्यक्तियों कौ क्रियाओं से अलग कोई स्वतत्र अस्तित्व नही होता जिनके द्वार उनका निर्माण 
होता है। सरचना और एजेन्सी से सबधित विवाद में भी उन्होंने इस मुद्दे धर अधिक बल 
दिया कि सामाजिक जीवन का साशा दागेमदार व्यक्तियों की अन्तक्रियाए हैं और इन्ही के 
आपार पर सामाजिक व्यवस्थाए बनती हैं जिनका अपना एक मूल रूप और यथार्थता होती 
है। ब्लूपए का सामाजिक सरवना का विचार अस्पष्ट है। उन्होंने यह नहीं बताया कि 
अन्तक्रियाए किस प्रकार सामाजिक सरचना से जुडी हुई हैं। अन्तन्‍क्रिया और सामाजिक 
सरघना के बौच प्रतीकों की भूमिका को भी वे स्पष्ट मही कर पाये हैं। 

समाजशास्त्र के सबघ में ब्लूमर का विचार था कि समाजशासत्र को समूह जीवन का 
जमीनीस्तर पर अध्ययन करना चाहिये | उन्होंने इस सबध में अपनी प्रमुख कृति 'प्रतीकात्मक 
अन्तक्रियावाद' (सिम्बॉलिक इन्टरएक्शनिज्म, 969) में एक रूपरेखा प्रस्तुत की। ब्लूमर ने 
समाजशास्ियों की इस प्रवृति कौ आलोचना की जिसमें घटनाओं को स्वय देखे बिना 
घटनाओं का वर्णन-विश्लेषण किया जाता है । उन्होंने बृहत्‌ विशेषत अमूर्त सिद्धान्तों की भी 
भर्त्सना की। इसके स्थान पर, एक ऐसे पद्धति विज्ञान की वकालाव की जिसमें ढेर सारे 
विभिन प्रकार के जीवत सामाजिक अनुभवों को खगोला जाता है और बारीको से उनकी 
खोजबीन की जाती है। इस प्रकार के अनुभवों के आधार पर 'सवदेनशील अवधारणाओं 
(सेन्सिटाइजिग कान्सेप्टस) का निर्माण होगा जो अन्तत आनुभविक तथ्यों पर आधारित 
सिद्धान्तों को जन्म देगा। ये सिद्धान्त इस प्रकार के होंगे जिनकी सार्थकवा का निर्धारण निरतर 
साक्ष्यों द्वाथ होगा। 

मूलरूप में, ब्लूमर की रुचि माँस मीडिया, फैशन, प्रजाति सम्बन्ध और जीवन-इतिहास 


शोध में रही है। 
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छ800॥॥, (साज्ञा९5 उक्लात९5 
चार्स जेम्स वूथ. २] तय जम्स बूथ (840-96) 
चार्ल्प जेम्स यूब मृल रूप में ब्रिटेन के एक व्यापारी थे। बाद में, सामाजिक ममस्याओं में 
रुचि उत्सल होने के कारण वे सामाजिक कार्यकर्ता तथा सामाजिक मास्यिरीविद्‌ बन गये। 
वे ब्रिटेन के नगरीय जनममुदाय की आ्दिक और सामाजिक दशाओं में मुघार करना चाहने 
थे। इसी उद्देश्य से उन्होंने लदन निवासियों का गयेबी, उद्योग और धर्म जैसे विषयों को 
लेकर एक विशाल सामाजिक मर्वेश्षण क्या जो ]7 भागों में लदन के लोगों का जीवन और 
श्रम” (लाइफ एड लेबर ऑफ़ द पीपल ऑफ लदन) के नाम से प्रकाशित हुआ। यह सर्वेक्षण 
पिछली शताब्दी का अपने प्रकार का एक अद्वितीय अध्ययन है। यही नही, यह ब्रिटेन के 
ममाजशाझ्ल को उनकी एक अनुपन देन है। उन्होंने वृद्ध व्यक्तियों पर पड़ने वाले गरीबी के 
प्रभाव को भी आकने व्ग प्रयास क्या। उनके इस अयास के फ्लस्वरुप ही ब्रिटेन में प्रथम 
वृद्धायु पेन्‍्शन अधिनियय (906) पारित हुआ। इसके अतिरिक्‍्न, उन्होंने औद्योगिक असतोष 
* पर भी काम क्या और एक पुस्तक 'इन्डम्ट्रियल अनूरेस्ट एड ट्रेड यूनियन पॉलिसी” 693) 
लिखी। बूथ के गरबी के अध्ययन ने गरोदी पर बद में हुए सभी अध्ययनों एवं बहसों को 
प्रभावित किया है। बूथ ने अपने अध्ययन द्वासा यह प्रदर्शित क्या कि गरीबी के काएणों छो 
व्यक्ति में खोजने की अपेधा समाज में खोजा जाता चाहिये। यूथ द्वारा उद्योग और पर्म के 
बाद के अध्ययनों ने मामुदायिक अध्ययनों और नगगेय पारिम्दितिकी सवधी अध्ययनों की 
आपाणशिला रखी। 
ऐमा कहा जाता है कि लोप्ले के बाद चार्ल्स बूथ ही पहले आनुभविक समाजशारूी 
थे जिन्होंने किमी समस्या के निदान और ममाघाने के लिये उससे सम्बन्धित तथ्यों के 
सक्‍्लन का गस्ता बताया। दुर्भाग्यवश, दुर्खाइम के आत्महत्या ((897) सम्बंधी अध्ययन ने 
बूथ के सर्वेश्ण-शोष को घुधला दिया। बूथ के सर्वेश्वण शोध कार्य को बाद में अमेरिका में 
बाऊले, जोन्म और ग्रउस्द्री ने आगे बढ़ाया | बूथ के मर्वेश्षण शोध ने ही अमेरिका में शिकागों 
मम्मदाय वो प्रेरित कर वहा सामुदायिक अध्ययनों को शुरुआत की। 
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निर्मल कुमार बोस (90-972) 
मूर्धन्य भारतीय मानवशाल्ली निर्मल कुमार बोस (एन के बोस) को गणवा प्रर्पमिक 
अपथणी मानवशाओ्लियों में की जाती है | वे मानवशास््री के साथ साथ गाधौवादी विचाएक 2 
थे। वे न केवल गाधी के साथ रहे, अपितु उन्होंने गाथी के सामाजिक आदोलतों में भी 
सक्रिय रूप से भाग लिया। उनकी स्कूलों शिक्षा पटना में, स्वावक शिक्षा भभूगर्षशास) 





62. ५ 2#6«, शवों टकावा 


प्रेसिडेन्सी कॉलेज, कोलकाता और यही एमएसमी (परगगर्भशास्र) की कक्षा में प्रवेश लिया। 
किन्तु गाधों के अमट्योग आदोलन में भाग लेने के लिये वे अध्ययन छोड़कर पुरी जा बसे। 
यहा उन्होंने उड़ीसा के स्थापत्य या अध्ययन किया। यही वे आशुतोष मुर्वर्जी के सम्पर्क में 
आने के बाद कोलकाता से सन्‌ 925 में मानवशास्त्र विषय में एमएससी विया। बोस मे 
अपने व्यावसायिक जीयन वी या कोलकाता विश्वविद्यालय में सन्‌ 937 में प्रागैविहासिक 
पुरातल के सहायक प्राध्यापक के रूप में को । बाद में, यहीं उन्होंने मानवीय भुगोल विभाग 
में प्राध्याषफ और रीडर के रूप में कार्य क्या। उन्होंने अतिथि आचार्य के रुप में सन्‌ 
१957-58 के बीच कैलिफोर्निया, वर्कले और शिकागा विश्वविद्यालयों में व्याख्यान देकर 
अपनी उद्भर बौद्धिक क्षमनाओं में बहा के विद्वानों और जनमामान्य को प्रभावित किया। 
सन्‌ 959 में भारत सरकार ने उन्हें “घारत के मानवशास््रीय सर्वेक्षण” सम्यान में निदेशक 
के रूप में आपत्रित क्या जहा ले प्न्‌ ।90$ नक रहे | इस मम्थान में रहने हुए वे भारत 
सरकार के जनजातीय मामलों के सलाहकार भी रहे । सन्‌ 967 70 के बीच थे अनुसूचित 
जाति और अनुमृचित जनजातियों" के कमिश्नर रटे। इन जातियों के अध्ययन के प्रतिवेदनों 
में उनके मानवशार्रीय ज्ञान के साथ साथ गाघौवादो विचारों बी स्पष्ट छाप देखी जा मबतो 
है। इन प्रतिवेदनों में टी घोस से सर्वप्रथम कमजोर वर्गों में भो "सर्वाधिक कमजोर कड़ी" वी 
अवधारणा को अस्तुत क्या है। बोस, को सन्‌ 949 में 'भारतोय विज्ञन परिषद' के 
मानवशास्र और पुरातत्व अनुभाग के अध्यक्ष के रूप में चयन किये जाने वा भी गौरव प्राप्त 
है। उन अपने ठत्कृष्ठ मानवशास्तीय शोध कार्यों के लिए एशियाटिक मोमाइटी ने शर्तचद्ध 
राय और अलादले पदकों से भी सम्मानित क्या है। मृत्यु के समय वे एशियाटिक मोसाइटी 
के अध्यक्ष, बग माहित्य परिपद्‌ के अध्यक्ष और 'मेन इन इन्डिया' नामक पत्रिका के सम्पादक 
थे | एक प्रतिष्ठित नृविज्ञानो के अतिरिक्त बोस एक समर्थित सामाजिक कार्यकर्ता भी थे। वे 
अनेक परोपकारों मगठनें से आजीचन जुड़े रहे | 

क्शोर बोम ने 7 वर्ष की आयु में अकाल राहत कार्यों में भाग लेकर मार्मीण 
परिवारों की आर्थिक दशाओं का मर्वेश्षण कार्य तब किया जब उन्होंने समाजशात्न और 
मानवशार्र का नाम तक नहीं सुना था। इमी प्रकार, चार्ल्स एन्ड्यूड के सुझाव पर सन्‌ 927 
में उन्होंने फिजी मे लौटने दाले 025 श्रमिकों के बारे में सामाजिक आर्थिक दथ्यों का 
मकक्‍लन किया। बोस ने बहुधा यह टिप्पणी की है कि जाति-व्यवस्था के बारे मैं उनकी 
जानकारी कौ जडों का विकास पश्चिमी बगाल की अदृत जातियों के बीच प्रामौण पुतर्तिवाण 
के कार्यक्रमों को क्रियान्वित क्या जाते समय टुआ था। 

जाधी के विचारों और कार्यक्रमों के प्रति वे दिलोदिभाग मे पूर्णत समर्पित थे। इस 
सवध में उनकी दो पुस्तकें “मलेक्शन प्रॉम गाघो' (934) और “टडोज इन गापीज्य 
(940) इस तथ्य की पुष्टि वरती हैं। गाधी के नोआखलो यात्रा 946-47) के दौयन बोस 
जे उनके निजी सचिव व्य भी वार्य किया। इस याद ने उन्हें गापी के जोवय को निकट से 
देखने-समझने का अवमर दिया। गाधी के माथ विताये इन दिनों के आधार पर बोस मे माई 
डेज विथ भाधी' (953) नामक पुस्तक लिखी है। 

बोस ने लगप्ग 40 पुस्तक 700 लेख अग्रेजो, वर्ला और हिद्दी पाषाओं में लिखे 
#। उनके लेखन के कई विभिन्न विषय थे। गाधीवाद और मास्कृतिक मानवशासत्र के 
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सांस्कृतिक विरासत इन समस्याओं का समाधान नहीं कर पाती है, तब इनमें उस लोगों के 
द्वाग परिवर्तन कर दिया जाता है जो इन समस्याओं से ग्रमित होते हैं, अत संस्कृति में सतत 
रूप में एक अस्थायी सतुलन बना रहता है । 

बोस्त ने सस्कृतियों के विश्लेषण ओर वर्गीकरण में हिन्दू ग्रयों की कोटियों 
जैसे--मवोपुणु, रजोगुण तपोगुण तथा घर्ष, अर्थ, काम, पोक्ष के प्रयोग का सुझाव टिया 
है। बोस के अनुसार, किसी भी मस्कृति में व्यवहार के चार वाई देखे जा सबने हैं. (॥) 
वस्तु (भौतिक पदार्थ) (2) क्रिया (आदतत क्रिया). (5) सपृरृति (सामाजिक समूटन) और (4) 
हत्य (शान)। ज्ञान को पुन दो भागों में विभाजित विया जा सकता है. विद्वास्मुखों ज्ञान 
(योग और आलोचना पर आधाएित ज्ञान), और विश्वासमुखों ज्ञान (आस्था पर आपारित 
ज्ञान)। बोम ने अपने अध्ययनों में इन्हीं प्रधिक कोटियों का प्रयोग किया है, किन्तु बोस ने 
उन लोगों (वेब की तोखी आलोचना वी है जिन्होंने इन कोटियों का प्रयोग अपने विश्लेषण 
में ब्रिता सोचे समझे और बिना इनके ऐतिहासिक एवं मामाजिक सदर्भ को ध्यान में रखने हुए 
क्या है। 

बोस ने मुख्यत प्रासतीय सधघ्यता और सम्दृति की मरचना पर कार्य कर इसकी 
परिवर्तनशौल प्रकृति को उजागर क्या है। इस छेत्र में सपवत उनवा सर्वाधिक योगदान 
उनकी बग्ला भाषा में लिखी पुस्तक “हिन्दू समाजेर गदन” (949) कही जा सबतो है। मह 
पुस्तक उनके उन व्याख्यानों की उपज है जो उन्होंने ब्रिटिश वाल में एक ग़जनीतिक बदों के 
रूप में जेल में ही अपने साथी बदियों को हिन्दू समाज पर दिये थे। इस पुस्तक में, बोस ने 
भारतीय सामाजिक भरचना ओर मामाजिक प्रक्रियाओं के कई भिन्न आयामों यथा ग्रामोण 
मपुदायों वी आत्म-निर्भरता का दोहरा चरित्र तथा राजशाली के साथ उनके सबंध, जनजाति 
परिकषेत्र तथा उनवा विलयन, त्तोज-त्पौर्ार, तीर्थ स्थान, प्राचीन प्रथों में पवित्रता तथा लौक्फि 
जीवन सवधी मानदड, इस्लाम की प्रतिक्रिया स्वरूप उत्पन्न मध्यकाल में सामाजिक आदोलन, 
ब्रिटिश शासन का प्रभाव तथा भारतीय समाज की ठपरती हुई नवीन प्रवृत्तियां, जाति-समाज 
के सदर्भ में भारव की अर्थव्यवस्था जैसे नाना विषयों का यूढ विश्लेषण क्या है। इन सप्री 
विषयों का भुख्य केन्द्र भारतीय इतिहास के विभिन्‍न कालों में वर्ण (जाति) व्यवस्था वी स्थिति 
का चित्रण रहा है। 

भारतीय मम्यता के लम्बे इतिहाम की खोजबीन करते हुए बोस ने निष्कर्षत यह 
प्रतिपादित किया है कि भारत मे कई स्तरों पर मिलता होते हुए भी इसमें एकता के मूल 
तत्व माजूद है! अपने इस विचार की पुष्टि के लिये उन्होंने भास्त वी जाति-व्यवस्था, धर्म, 
सम्पत्ति आदि विषयें का बड़ा मृक्प विवेचन किया है । उन्होंने लिखा है कि यद्यपि भारत के 
निवासियों में धर्म, भाषा, समुदाय, प्रजाति, क्षेत्र, व्यवसाय, और पौतिक मम्पदा के आधार पर 
भारी भिलता पाई जाती है, तथापि उनमें कई लश्षण, प्रधाए, परम्पपए वया विश्वास आदि 
साक्ञा हैं जो एक पीढों से दूसरी पीढो को हस्तान्तरित होते रहते हैं। समाज के नानाविध 
समूह भारतीय यजमानी (जजमानी) व्यवस्था से एक दूसरे से जुडे हुए हैं जिसमें अत्येक 
जाति-समृह अपने आनुवशिक पद और व्यवस्ताय के आधार पर दूभरे जावि-ममूह वो अपनी 
सेवाएँ देता है। देश के विभिन 'घामों” (नीर्थम्यल) की यात्रा करते समय अन्तस्-प्रादेशिक 
और अन्वर-प्रजातिक एकता के दर्शन आसानी से क्यि जा सकते हैं । इसी प्रकार, कई पर्व, 
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जाति-्व्यवस्था के देवीय उन्पत्ति के सिद्धान के साथ-साथ पुनर्जन्य की धारणा और 
पवित्रता-अपवियता के विचागे को स्वीकार नहीं किया है। जाति व्यवस्था के अनन्त काल में 
बने रहने के पीछे बोस ने इसके आर्थिक और मास्कृतिक मुर्क्ा प्रदान करने के प्रकार्यों को 
प्रमुख माना टै। बोस के अनुसार उत्पादन को जातीय आधघार थी यह व्यवम्था पूर्णत 
अ प्रतिस्पर्धात्मक, आनुबशिक और व्यवसाय पर आधारित थो जिसके कारण मनी 
जाति-ममूरों को आर्थिक सुरक्षा बी गारटी मिली हुई थी। 

जाति व्यवस्था का मार्क्सवादी विश्लेषण करते हुए बोस ने स्पष्ट रुप में लिखा है कि 
यह एक ऐसा उत्पादन सगठन है जिममें प्रतिम्पर्दा की कोई स्थान नहीं है। यह कृषकों, 
काग्रैयतें, और यहा तक कि सैनिकों का एक ऐसा आनुयशिक व्यावसायिक मय (गिल्ड) है 
जो एकाधिकार कौ भावना पर आधारित होता है। इस प्रकार के प्रत्येक सघ को अपने 
ध्यालमायिक धर्म के पालन बर्तन के लिय प्रेश्त और प्रान्माहित क्या जाना है ताकि प्रत्येक 
संघ वी एक दूसरे के प्रति पृस्क घर्म की मेवाआ द्वास व्यक्ति की जिन्दगी चलतों रहे। 
व्यायसासिक (जाति) धर्म का पालन न करत पर व्यक्न को प्रायश्वित करता पडठा था। इस 
प्रकार के जाति समृत दूर दृर नव छितरे हुए छोटे-छोटे गाँबों में विद्यमाव थे। ये समृट 
अनएग्रजातिक सास्वृतिक सहिष्णुता क सामान्य नियमों द्वारा नियत्रित होते थे। बोस मे गाव 
आधारित इन जाति समूरों का विश्लेषण पारिस्थितियों और जनानक्की के आपार पर भी 
किया है और इन ममूरों के उद्भव के लिये पारिम्थितिवी और जनानकिवी जैसे बारवों वो 
महत्यपूर्ण माना है । 

जाति का गहन विश्लेषण करते हुए थोस मे लिखा है कि साम्रान्यत जाति की कठोर 
शब्दों में आलोचना कर इसकी घोर निन्‍दा की जाती है, क्न्‍तु बोस का मत है कि वास्तव में 
इस मम्था की कभी ठोक ढग में व्याख्या नहीं की गई। बोस प्रश्न करते हैं कि यदि इस 
मम्था में कमिया ही क्‍मिया थी, तब फिर यह मम्था रूढ्धिवाद के खिलाफ हुए अनेक 
आदोलगों के बावजुद भी पिउले हजाएें मालों से अभी तक क्यों जीविव रही ? वास्तव में, 
जाति व्यवस्था की आर्थिक उप-मरचना (इसके आर्थिक प्रकार्य) पर कभी समुचित रूप में 
ध्यात नहीं दिया गया जिसने इम मम्था की स्थायित्व, विशेषत उन दुर्दितों में प्रदान किया 
जब मम्पूर्ण देश राजनीतिक आक्रमणों से जूझ रहा था। 

जाति का आर्थिक मगठन दो प्रयुख तत्वों पर आपारित है| प्रथम, जानि उत्पादन की 
एक ऐसी विधि है जिममें प्रतिम्पर्दा का तत्व नहीं होता। यह आतुवशिक एकाधिकारवादी 
शिल्लपि म्ों (मिल्डों) पर आधारित होती है और ज्त्येक जाति से यह आशा की जाती है कि 
बह अपने ग्रदत्त व्यवसाय में कोई फेर-बदलाव नहीं करे। कठिन परिम्थितियों में “आपद 
धर्म” का पालन करते हुए सेटी-रोजी के लिये इसमें व्यवमास परिवर्तन करने की छूट दी गई 
है| प्रतिम्पर्दा के अभाव तथा मामाजिक, सामृहिक जरूरतों वो बलवेदी पर व्यक्निगन त्याग 
की भावना की इम सस्या की विशेषता के कारण इसका ग्रामीण क्षेत्रों के मुसलमानों और 
ईंसाइयों में भी प्रचलन हो गया। 

द्वितीय, इस समस्या ने उत्पादन आधारित अपने सामाजिक संगठन की एकता और 
ममानता के वाएण सारे भारव के विभिन भागों यो एक सूत्र में घाधे रखने में महती भूमिका 
अदा की है। बोस ने इमकी तुलना ब्रिडेन, वर्मनी, इटली, जापान तथा अमेश्कि में प्रचलित 
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पूजीवादी व्यवस्था से करते हुए बताया कि जिस प्रकार इन मभी देशों में पूजीवाद का 
अलग-अलग रूप होने हुए भी कुछ बातों में ममानता है (जैमे प्रत्येक व्यक्ति को राज्य के 
बिना हस्तक्षेप के व्यवमाय चुनने की स्वठनबता, प्रतिस्पर्धा को प्रोत्साहन तथा लाभ के लिये 
उत्पादन आदि), उमी प्रकार सम्पूर्ण भारत के अलग अलग भागों में जाति के रूप में अनर 
होते हुए भी इसके मौलिक ठत्वों और मूलाधारों में समानता देखो जा मकती है। इसी प्रकार 
सम्पत्ति मबधी घाएणाओं में थोडा बहुत अन्तर होते हुए भी सम्पूर्ण हिन्दू भारत में “मिताक्षर 
अथवा “दायभाग” का उत्तरधिकार का नियम प्रचलित रहा है। अत जानि के साथ माथ 
सम्पत्ति सवधी उपरोक्त विचारों की ममानता ने भी भारतीय सभ्यता में एकता स्थापित करने 
में बडी मदद की है। 
भारत को एकता में जाति की भूमिका पर प्रकाश डालते हुए बोस ने कहा है कि 
सामान्यन जाति व्यवस्था को राष्ट्रीय एकता की भावना के उदय में बाधक माना जाता है और 
यहा तक कहा जाता है कि इस व्यवस्था के व्यग्ण ही भागत में राष्ट्रीय एकता नहीं हो पाई 
है। किन्तु बोम इस सामान्य विचार से कतई महमत नहीं हैं। उन्होंने यूरोप का उदाहरण देते 
हुए यह कहा है कि वहा राष्ट्रवाद के उपन होने के जो कारण रहे हैं, वे भारत मे पूर्णत भिन्न 
हैं। फरस्त में ऋषियों का विक्रम उत्पाद के सगठर के उद्देश्य क्यो लेकर हुआ है जो 
यूरेपीय व्यवस्था के उद्देश्यों से सर्वया भिन्‍्द्र है। मामान्यद अनेक धर्मों, और आस्था के 
केद्रों, भिन्न भाषाओं, पिन जीवन शैलियों, अनेक प्रकार के भोजन और रू पुरुषों वी 
पोशाकों की भिन्‍्लताओं को भी राष्ट्रीय एकता की भावना के ठद्‌भव न होने का बारण बताया 
जाता रहा है। बोस के अनुसार, ये सभी पिलताए इस देश के लोगों की सत्य की 
पारलौकिक दृष्टि को पाने की आध्यात्मिक पिपासा में तिरोहित हो जादी है और यह दुटि ही 
भारत के विभिल जाकिर दायों में भिलता में एकता स्थापित करती है। 
भारतोय सघ्यता और सस्वृति में एकता और समानता स्थापित करने में बोस ने 
जाति धर्म की भूमिका का भी गूढ विश्लेषण क्या है। बोस के अनुसार, जब जाति-व्यवस्था 
का विभिन्‍न जनजातियों तथा साम्प्रदायिक समूहों के एकीकरण द्वारा एक उत्पादन सगठन के 
रूप में निर्माण हुआ, ठब ब्राह्मणवादी समाज के अगुआ व्यक्तियों ने यह सोचा होगा कि 
उत्पादन-व्यवस्था को ठीक प्रकार से चलाने के लिये यह आवश्यक है कि प्रत्येक समूह को 
अपने-अपने मूल सामाजिक-धार्मिक विधि विघानों और सस्कायें को कुछ छोटे मोटे हेर फेर 
और तालमेल करने की पूर्ण म्वतन्रता दी जाये। इस घारणा के पीछे यह मूल विचार कार्यरत 
रहा प्रतीत होता है कि प्रत्येक सस्कृति की रचना एक केद्रीय धारणा के आधार पर होती 
है। कोई थी सम्कृति सत्य को उमक्ो सम्पूर्णण में अवगाहन नहीं करतों, अर्थात्‌ प्रत्येक 
समुदाय सत्य को टुकड़ो-टुकड़ो में देखता है। दूसरे शब्दों में, विशिष्ट सस्कृतियों के सत्य 
सबधी सभी दृष्टिकोण सम्पूर्णता की अपेक्षा आशिक होते हैं। अत किसी भी समुदाय के धर्म 
के माथ कोई छेडठाड नहीं की जानी चाहिये और उसे अपने धर्म के अपने रोतिरिवाजों को 
अपने ढग से पालन करते की पूर्ण स्वतन्त्रता होती चाहिये । इस धारणा और इसके साथ जुड़े 
मनोभावों के फलस्वरूप ब्राह्मणवादी धर्म सस्कृतियों के साथ साथ धर्मों का एक सगम या 
सम्मिलन का सघ बन गया जिसकी श्रकृति सामीवादी उत्पत्ति वाली धार्मिक व्यवस्थाओं की 
एकल चारित्रिक व्यवस्था से भिन्‍न है। 
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सत्य को आशिक दृष्टि से देखते सबधी इस विचार वा हिन्दू धार्मिक विवारधाद में 
हुए समय वर्चस्व रहा है और यह विचार भारत के हर कोने में किमी न कमी रूप में व्याप्त 
है। इस विचार ने भारतीय मध्यता में एकता स्थापित करते में वही भूमिका अदा की है जो 
उत्पादन व्यवस्था के रूप में जाति और सम्पत्ति सबधों ने जीवन के अन्य क्षेत्र में एकला 
उत्सन की है। इस मूल विचार ने ही अवेकानेक विधि विधानों के प्रचलन के बावजूद भी 
हिन्दू समाज वो एफ सूत्र में बाये रखा है। अठि मक्षेप में, सत्य को यहुविध आशिक दृष्टि 
से देखने का यह विचार ही भातोय समाज को एकीकृत करने में एक महत्वपूर्ण कामक रहा 


है। 

आखतोय मध्यता को यदि हम सम्पूर्ण रूप में देखें तो हमें जीवन के भौतिक पक्षों में 
जाति-व्यवस्या से भी अधिक पिलता देखने को मिलेगी। क्लु यह विभिन्‍्नता धार्मिक 
विश्वार्मों और व्यवहार जैसे जीवन के ठच्च पहलुओं में बहुत कम पाई गई है। यही बाएण 
है कि एक हिन्दू भाप के एक कोने से किसी दूसों कीने में भी जाकर, बिना किसो 
(हिचक्चिहट और अजनबीपन की भावना से वहा के थार्मिक मम्फाों में भाग ले सकता है 
किन्तु यह बात देश के दूसो आर्थिक क्षेत्र पर लागू नहीं होदी, जब तक वह स्थाई रूप में 
बहा रच-बम नहीं जाता हे ओर वहा की स्थानीय जातियों द्वार स्वीकार नहीं कर लिया जाता 
है। भोजन और वेशभूषा के मामले में तो देश के एक भाग का व्यक्नि दूमरे भाग में पयया 
सा नजर आवा है क्यों कि भारत के अलग-अला भार्गों का खानपान और पहराव-ओढाव 
अलग-अलग टै। 

बोस के अनुसार, भारत छो एकता का चरित्र पिशमिदीय आकार लिये हुए है, जिसमें 
व्यक्ति जीवन स्तर में जितना ही ऊचा उठता जाता है, अर्थात्‌ भौतिक सुख-सुविधाओं से 
सामाविक सरचना और फिर सामाजिक सरवना से विश्वासों और मावताओं की ओर बढता 
है, चैमे-वैसे इनके दोच की दूरों घटती जातो है। इस पिशामिड के शीर्ष पर विश्व-्दृष्टि के 
उच्चतम रूप होते है जिसमें अनेकानेक स्वरूयो को स्वीकार किया गया है। जब तक मूल 
आत्पा (क्रेद्रीय धारणा) मे एकता रहती है, अर्थात्‌ सत्य के आशिक दृष्टिकोण (सत्य और 
अमत्य से निर्मित) द्वारा निर्मित जीवन के घटवात्यक पछ्ो के बारे से एकमत्यता रहती है 
और जब सत्य के उच्चतम शिखर को पार कर लिया जाता है, तब घटनात्यक अनर पूर्णतः 
विसर्जित हो जाने है। अत प्रारतीय सभ्यता को अपनी सम्यूर्णवा में इसी दृष्टिकोण से देखा 
जाना चाहिये। भारतीय जन ममुदाय में स्थावीय सस्कृति वी अस्थायों प्रकृति, जिसका 
विकाम्त समय-समय पर कुछ आवश्यकताओं के फ्लस्वरूप हुआ है, की सीमाओं को अपने 
उच्चतम चिलने और स्वप्नाव द्वाय लाघते छत प्रवृत्ति होती है। 

भारत वी एकता के सदर्प में घर्म का विश्लेषण वर्ते हुए बोस कटने हैं कि हिसू 
सम्पता को विश्व दृष्टि पूर्ण८ संमन्वधवादी है। इसमे किसी एड विम््व दृष्टि (यर्ग) को 
दूसरी विश्व दृष्टि से श्रेष्ठ नही माता गया है। जैसा लिखा जा चुका है कि सत्य को अपनी 
सम्पूर्णवा में अबगाहन करना कठिन है। प्रत्येक विशिष्ट सभ्यता या धर्म सम्पूर्ण के आशिक 
सत्य को हो प्रदर्शित करती है। एक व्यवित जब सम्पूर्ण सत्य तक पहुंच जाता है, तब उसके 
लिये अला-अलग धर्म या मध्यताएं बोई महत्व नहीं रखतीं। वह सभी विशिष्ट ष्मों मा 
सभ्यवाओं को एक ही सत्य के विभिन स्वरूपों के रूप में देखता है। वट अलग-अलग 
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स्थान और भिन समर्यों पर जो कुछ हो रहा है, उन्हें विशिष्ट दशाओं से प्रभावित घटनाओं 
के रूप में देखता है तथा इन सभी घटनाओं को अल्पकालिक और परिवर्वनशील मानता है। 
ऐसे व्यक्ति के लिए जीवन और मृत्यु में फर्क करना, उनकी श्रेष्ठता का मूल्याकन कर उनमें 
से चयन करना कठिन होता है! अन्त वह संस्कृति और सत्य के आशिक दृष्टिको्णों के 
बधनों से अपने आपको मुक्त हुआ अनुभव करता है। 

बोस ने हिन्दू सभ्यता में प्रत्येक ऋषि मनौषी की स्वतत्रद्य तथा अनेक जन्म जन्मान्तरों 
और योगियों के अस्तित्व में विश्वास प्रकट करते हुए इस सदर्भ में भागवत्‌ गीता के ग्यारहवें 
अध्याय का उल्लेख किया है जिसमें हतोत्साहित एव निशशश अर्जुन को श्रीकृष्ण ने (अपना 
मुँह खोलकर) ऐसी विश्व दृष्टि के दर्शन कराये हैं जिसे देखकर अर्जुन विचलित हो जाता है। 
श्रीकृष्ण द्वारा विश्वदृष्टि का यह चित्र “शाश्वव ब्रह्मण्ड” (अनादि-अनत) की धारणा को प्रस्तुत 
करता है जिसमें जीव एक योनि से दूसरी योनि में आते-जाते रहते हैं। 

हिन्दू विश्व दृष्टि और सभ्यता ने सदियों से ऐसे विचारों और आध्यात्मिक घारणाओं 
को प्रोत्साहित किया है जिसके द्वारा व्यक्तिगत आत्मा का उत्थान होता हो। व्यक्तियों और 
समुदायों को अपने-अपने विशिष्ट दायरों में उनवि करने का निर्देश दिया गया है। परिणामत 
यदि जाति का आर्थिक और सामाजिक सगठन एक तरफ व्यक्तिवाद का हनन करता है, तो 
दूसरी ओर एफ व्यापक समुदाय के रूय में हिन्दू धर्म एक दूसरे प्रकार के व्यक्तिवाद को 
पोत्साहिद कर समझूपतावादी धारणा को हतोत्साहित करता है। बोस लिखते हैं कि इस प्रकार 
का सामाजिक और आर्थिक सगठन हो शाति का दावा कर सकता है। यह अनेक सस्कृतियों 
और अनेक पृथकताओं के सहअस्तित्व को प्रोत्साहित करता है, किन्तु ऐसा सगठन किसी 
समुदाय को इतना ताकतवर नहीं बनाता कि वह युद्ध कर सके। यह स्वाभाविक ही है कि 
जिस संगठन की रचना शाति के लिये हुईं है, उसकी युद्ध की हालत में पताजय सभव है। 
किन्तु, इसके ठीक विपरीत, यह भी सही है कि युद्ध के लिये बनाया गया सगठन तब 
असफ्ल हो जाता है, जब शात्र रहने वाले व्यक्तियों को एक दूसरों के साथ मिलकर रहने 
की आश्यकता पडती है। 

आधुनिकीकरण और राष्ट्रीय एकता की समस्या के प्रति भी बोस पूर्णत सचेत थे। 
जब वे शिमला के “इण्डियन इस्टीट्यूट ऑफ एडवान्सड स्टडी' (966) में थे, तब उन्होंने 
इस विषय पर अनेक व्याख्यान दिये जो बाद में पुस्तकों के रूप में छपे हैं। अपने व्याख्यानों 
में उन्होंने इस तथ्य को रेखाकित किया है कि स्वतत्रता के बाद भारत में जो यकायक 
उपराष्ट्रवादी आदोलनों (क्षेत्रवादी आदोलनों) का उद्भव और उनमें बढोत्तरी हुई, इसका प्रमुख 
कारण विभिन्न राज्यों में तथा एक ही राज्य में रहने वाले भिन्न भिन्‍न समुदायों के लोगों की 
अत्यत दयनीय एवं गिरी हुई स्थिति थी। इन समुदायों के आर्थिक, राजनीतिक और 
सामाजिक विकास में काफ़ो असमानताएं थी। इस स्थिति ने उभरते हुए मध्यम वर्ग को अपने 
सकीर्ण स्वार्थपरक हितों में वृद्धि करने हेतु सकुचित आधार पर सीमा रेखाओं में बाथ कर 
अपनी स्थिति को मजबूत करने की प्रेरणा दो जिनकी अभिव्यक्ति ही क्षेतरवादी आदोलनों में 
हुईं) बोस मे पिछडेपन का साम्प्रदायिक आधार पर प्रशासनिक श्रेणीकरण करने के प्रयासों 
का भी दीव विरोध किया है। इस सबध में,उन्होंने यह सुझाव दिया कि आधुनिक भारत का 
अधम लक्ष्य यह होना चाहिये कि वह बिना किसों जाति और समुदाय का भेदभाव करते हुए, 
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राजनीतिक सत्ता का वितरण कामगार वर्ग में को। सन्‌ 967-69 के बीच जब बोस 
“अनुसूधित जातियों और जनजातियों" के कमिश्नर थे, तब भी उन्होंने अपने प्रतिवेदनों में इस 
मुद्दे वो अत्यत प्रभावशाली ढग से उठाया है। 
जाति में परिवर्वन के सय्ध में बोस ने लिखा है कि जाति-ध्यवम्था के ढाँचे मे 
घूलघूत सरचयात्मक परिवर्नन या जाति-व्यवस्था में टृूटन अथवा वियटन तथी उन्पल होगा, 
जब इसके आर्थिक आधार में गुणान्यक स्परान्तरण सभव हो। साम्राजिक जीवन को नियमित 
बरने वाली एक आर्थिक व्यवस्था के रुप में जाति-व्यवस्था में भारत के बई क्षेत्रों में टूटने 
की शुरुआत हो चुकी है, किन्तु विभिन क्षेत्रों में टूल वी यर रफ्तार अलग अलग है। बोस 
मे भ्रामीण क्षेत्रों में जाति ध्यवस्था में परिवर्तन फे साथ साथ नगरीय क्षेत्रों में परिवर्तत की गति 
को जानने का भी प्रयास किया है। वे कलकत्ता (अब कोलकाता) जैसे शहर में जाति में हो 
रहे परिवर्तन को जानने में अधिक रचि रखते थे क्योंकि इस शहर पर-आघुनिक औद्योगिक 
वाणिज्यिक और नगरैय विकास वा ब्रिटिश लोगों के आगमन के बाद से लगभग दो मौ 
वर्षों से निरतर प्रभाव पड़ रहा था। कलकत्ता शहर में सन 962-03 में किये गये अपने एक 
त्वरित सर्वेक्षण के आधार पर उन्होंने निष्फर्षत यर कहा कि पुरातन व्यवस्या के अनर्गव 
जाति के ऊपरी टाँच मे थोड़ा-बहुत परिवर्तन हो रहा है जिससे इसका एक नया सूप उमा 
कर आता दिखाई देता है। फिर भी, कलकना अमेरिका के शहरों के मॉडल पर ऐसा 
घूलन-मिलनसारी नार अप्ी नहीं बन पाया हैं जहा विभिन प्रकार के लोग और उनके विचार 
एक दूसरे मे विलय हो छाते हो। अभी भी यहा जातिगत पिष्ठाएं जीवित है। अभी भो यहा 
व्यत्विन उन लोगो के सहयोग पर निर्थर है जो उसी को भाषा मे दातवीत काते है। ये सोरे 
हष्य जातौय और प्रजातिक समूर कौ भावनाओं वो मजबूत करते हैं और जाति-व्यवस्था यो 
बनाये रणने में मदद करते हैं। 
पिछले कुछ वर्षों में राजनीति से प्रेरित प्रतिस्पर्धात्मक जातीय संगठनों में भारी 
बढ़ोत्तरी के साथ-माथ उनमें काफी सक्रियता (जाति चेतना) भी आई है। बोस जातीय मगठनों 
की इस बढ़ोत्तरी को जाति-व्यवम्था के मजबूत होने का मकेत नहीं मानते। सन्‌ 2958 में 
जाति सबंधी अपने लेख में बोस ने यट विचार व्यक्त क्या है कि जाति चेतना के विकसित 
हो जाने के आधार पर यर नहो कटा जा सकता कि सम्पूर्ण जाति-व्यवस्था में मजबूती आ 
गई है। समूह-पहचान के एक तरोके के रूप में पिछले कुछ यर्षों में जाति में जो मजबूती 
दिखाई देती है, उसका कारण एक हो क्षेत्र की विभिन्‍न जातियों में सामाजिक परिवर्तन की 
भिल्‍्न गति हो सक्‍तो है। बोस के अनुसार, ये नये घटनाक्रम गेर-प्रतिस्पर्धात्मक आसेपित 
(जन्म आर्थरिती पाएम्परिक व्यवम्धा से एक प्रतिम्पर्धीत्मक व्यवम्धा वो ओर विचलन हेनें 
या जाने का सकेत मात्र है। दूसरे शब्दों में, पुपनी सरचनाओं को विभिन्‍न नये सम्मिश्रणों के 
रूप में नये सामाजिक अर्थ देकर एक प्रयोग किया जा रहा है। ओदे बेनेई की पुस्तक 
“जातियों पुरानी और नई" (909) के ममोक्षात्मक अपने लेख में बोस ने इस विचार से 
अपनी असहमति प्रकट कौ है कि मैनिक नौक्स्शाही और मिविल सर्विस के लोगों की एक 
अपनी अलग जाति बन गई है। बोस कहते हैं कि एक पास्प्परिक व्यवस्था के रूप ये 
जाति-व्यवस्था की अब सीमित भुमिका रह गई है। सपठित सयृहो के सम में जातियाँ मवीन 
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राजनीतिक और आर्थिक भूमिकाए ग्रहण कर रही हे। 

एन. के बोस के अध्ययन-अनुसधान के आयाम अत्यधिक व्यापक रहे हैं। 
जाति-व्यवस्था, धर्म, हिन्दू-सम्यता और जनजातियों के अलावा मगरों को समस्याओं का भी 
उन्होंने अध्ययन किया है। इस सबध में उसका एक लेख “मैन इन इण्डिया” नामक पत्रिका 
(97) में “कलकत्ता की एक सामाजिक समस्या” के शोर्षक से छपा है। इस लेख में बोस 
ने भारत में “ईस्ट इण्डिया कम्पनी” के आने के बाद एक शहर के रूप में सन्‌ 968 में 
कलकत्ता के जन्म से लेकर इसके जनसख्या के आकार में वृद्धि के फ्लस्वरूप उत्पन 
सामाजिक विघटन और मानक शूत्यता (एनॉमी) की समस्या का विशद्‌ विवेचन किया है। 
बोस ने लिखा है कि “तौद़ गति से जनसख्या में वृद्धि के कारण विभिन बस्तियों (समुद्यायों) 
के बीच सामाजिक सम्बद्धता (कोहीश्ज़ैन) की मात्रा कमजोर पडती जा रही है। भीड के बीच 
भी अब व्यक्ति अपने आपको अकेला महसूस करता है और चिन्ताओं से घिरा हुआ तथा 
दिशाविहीन पाता है। पुरानी सस्थाओं के स्थान पर नवीन सस्थाओं के निर्माण करने की 
चाहत लोगों में न दिखाई देती है और न ही व्यक्तियों में इस मसले के बारे में अपने 
दायित्वों के प्रति जागरूकता ही है। नवीन संस्थाओं के विकाम की गति इतनी धीमी है कि 
उनके द्वारा व्यक्तियों में जीवन को सवारना अत्यत कठिन है। व्यक्ति ऐसी स्थिति में अपनी 
रचनात्मक एवं मृजनात्मक क्षमताओं को विकसित करने में बाधित अनुभव करता है। 
मानकशून्यता (एनॉमी) की यह स्थिति आज के कलकता शहर (सन्‌ 2003 में तो एनॉमी को 
स्थिति में सन्‌ 797। से अधिक वृद्धि हुई है) को सर्वाधिक गभीर समस्या है जो व्यक्तियों 
को पोशान किये हुए है।” 
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टॉम चॉटोमॉर (920- ) 
समकालीन बिटिश समाजशारूी टॉप वॉटोमॉर पूजीवाद और समाजवाद दोनों के अपने 
अध्ययन एवं विश्लेषण के लिये जाने जाते हैं। एक लेखक एवं मम्पादक के रूप में टॉम 
बॉटोमॉर ने मार्क्मवाद और मार्क्सवादी मप्राजशासत्र की महत्ता वो ममाजशाप्लियों को 
समझाने में महत्वपूर्ण भूमिका अदा की है। उन्होंने मार्कसवाद और पूजीवाद पर ढेर साय 


लिखा है जो नीचे दी गई उनवी कृतियों वी सूची में स्पष्ट है। मार्क्मवाद के अतिरिक्त समाज 
में अभिजनों को भूमिका का भी वॉटोमार ने सूक्ष्म विश्लेषण क्या हे । 





प्रमुख कृतियाँ 

न हिकी। रचिझाज डिक्यीए 77985, (963) 

- ४़#िठा। बाज $९८८०० फ्राएण85 ॥ 506०० ६5७ 20 50०4) 70509 
(9655) 

+  (55505 ॥7 )०0६॥॥ 50८८५, (95) 

-. डिश 209 502ट9, (4975) 

- चिक्षत्रात्ष 5000059, (975) 

-+  + मसछागए ० 56000 8०० ४9०॥5७5, (978) 

- 7०४ $5005०0०७५, (979) 

-+. 2 9कणगराआए ० ३775५ ॥%602४६, (983) 

-+. फफ्रहणए25 0 व०96०॥ ((३ज़ा/5डऊ, (2985) 

- ॥78 एगगा।भः५ (0955, (989) 


छ07/06फ५, शिशा€ 


पीयर घोरडियू (वूरदोए) 6980- ) 


सरचनावाद की “वम्तुपरक प्राति” से अपने आप को दूर रखते हुए असमानता और 
वर्ग-भन्‍नता का वैचारिक स्तर की अपेश्श सरचवात्मक स्वर पर विश्लेषण करने वाले घोयर 
वोरदियू ने मुख्यत ज्ञान, मम्कृति और शक्ल के बीच पाये जाने वाले मम्बन्धों पर 
अध्ययन-अनुमधघन कर ममाजशास्तर में अपने आपबो प्रतिष्ठित किया है। उनकी शिक्षा-दीक्षा 
मूल रूप में दर्शनशास्त्र में हुई, किलु उन्होंने शुख्यत एक समाजशासत्रों और मानवशा्त्री के 
रूप में कार्य क्या। उनका कार्य-शेत्र अल्जीस्या का आदिवासी समुदाय और उनका देश 
फ्राम रहा हैं। वे विशेषन ममाजशाह्लीय सिद्धालों और मस्कृति के क्षेत्र में किम्रे गये अपने 
झऑगदानों के लिये बहुचर्चित सटे हैं। आजकल यूरोप और अभेषिका में उनवी गैद्धान्लिक 
अवधाएणाए काफ़ी चर्चा का विषय बनी हुई हैं। समाजशास्र के विपय-क्षेत्र पर टिप्पणी करते 
रुए उन्होंने एक म्थात पर कहा है कि समाजशास्र जो मानवीय जीवन के छिप हुए आपारों 
और समाज के मत्यों की खोज कर उन्हें उजागर करना चाहिये। बोरडियू ने अपने लेखनों में 
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मुख्यत, तीन अवधाए्णाओं “हैबिट्स”, “क्षेत्र” और “सास्कृतिक पूजी” का प्रयोग किया है। 
“हैबिदूस”, वास्तव में, बोरडियू के व्यवलार धैक्टिस) के सिद्धान्त का एक हिस्सा, एक भाग है 
जो सामाजिक अन्तरिक्ष में व्यवहार को अभिव्यवित को प्रकट कण्ता है। यट अन्तरिक्ष एक 
सामाजिक क्षेत्र भी होता है जिसमें शक्ति पर आधारित सबर्धों की व्यवस्था पदों द्वारा निर्मित 
होती है। यह व्यवस्था सामाजिक अन्तरिक्ष में पदों पर आस्रीन व्यक्तियों के लिये अर्थपूर्ण 
और वाछित होती है। हैबिद्स क्रियाओं के व्याकरण का एक रूप है जो सामाजिक अन्तरिक्ष 
में एक वर्ग अभु वर्ग) को दूसरे वर्ग (अधोनस्थ वर्ग) से अलग करने में सहायता करता है। 
एक हैबिट्स एक वर्ग के सामान्य व्यवरारों के एक समूह को उत्पन करता है। 
पीयर बोरडियू का जन्म दक्षिणी फ्रास में शा था। उन्होंने परसियन लेयसी लुई ले 
प्राड नामक प्रतिष्ठित सस्था से प्रारभिक शिक्षा और इबोल नार्मल सूपीरियर से दर्शनशाख 
में स्नातक की उपाधि भ्राप्त की। मिलिट्री सेवा के भाग के रूप में उन्होंने अल्जीरिया में 
अध्यापन कार्य किया और वहा प्रत्यक्ष दौर पर फ्रास्ीसी उपनिवेशवाद की समस्याओं को 
अनुभव किया। इसी अनुभव ने इस दार्शनिक यो समाजशास और मानवशास की ओर 
धकेल दिया। बाद में, सन्‌ 4959 से 962 के बीच उन्होंने सोबॉन विश्वविद्यालय में 
अध्यापत किया और सन्‌ 3960 के दशक के बीच वे ईकोल डेस हाट्स इटूडस सस्या में 
यूरोपीय समाजशारू के निदेशक बन गये । सन्‌ 982 में वे पेरिस के कॉलेज द फ्रास नामक 
स्थान में समाजशाख्र की पीठ पर आसोन हुए। योरडियू की मूल रचनाएं फ्रेंच भाषा में हैं 
और हा दुरूह हैं। अभी इनमें से कुछ पुस्तकों और लेखों का ही अग्रेणी में अनुवाद हो 
पाया है। 
बोरडियू के विचारों पर कई लोगों का प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष रूप में प्रभाव पड़ा है। उनकी 
प्रारभिक विचारणाओं को आकार प्रदान करने में उनके प्रशिक्षण काल में ज्या पाल सार और 
लेवी-स्ट्रास के साथ हुए वार्तालापों ने महत्वपूर्ण भूमिका अदा की है। बोरडियू ने सार्व के 
अस्तित्ववाद से यह विचारणा ग्रहण बी कि कर्त्तागण स्वयं अपने सामाजिक जगत्‌ के 
रचनाकार होते हैं। फिर भी, बोरडियू यह मानते हैं कि सार्व ने अपने विचाएँं में धोडी अति 
बर दी है और कर्ततागर्णों को आवश्यकता से अधिक शक्ति देते हुए सरचनात्मक नियत्रणों की 
लगभग पूर्ण उपेक्षा कर बैठे हैं। जब वे सरचनाओं की बात करते है, तब वे लेवी-स्ट्रास जैसे 
प्रख्यात सरचनावादियों की ओर खीचे चले गये हैं। शुरु शुरु में वे लेवी स्ट्रास के विचारों 
से इतने प्रभावित हुए कि उन्होंने एक समय पर अपने आपको एक “चरमसुखी सरचनावादी” 
हक कह दिया। किन्तु, कुछ समय के बाद ही उन्हें अपनी भूल का अहसास हुआ और कहा 
कि सरचनावाद की भी अस्त्रित्ववाद वी भाति सीमाए हैं। यह बात अलग है कि इन सीमाओं 
का रूप अलग-अलग है। सरचनावाद कौ ज्यादत्रियों से तग आकर बोगरडियू ने कहा कि 
“पेश उद्देश्य वास्तविक-जीवत कर्चागणों को पुन प्रतिष्ठित करना है जो लेवी स्ट्रास तथा अन्य 
सरचनावादियों द्वारा भुला दिये गये हैं।” इस कथन से स्पष्ट है कि बोरडियू सार के 
अस्तित्ववाद के दर्शन और लेवी-स्ट्रास के सरचनावाद दोगे की अठिवादिवाओ से भाखुश थे. 
किन्तु दोनो के विचारों के कुछ तत्वो को उन्होंने अपने सिद्धातन मे अवश्य सम्मिलित किया 


बोरंडियू ने व्यक्ति और सरचना की द्रयात्मकवा (डयूअलिटी) के बीच के मध्य मार्ग 
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को अपनाते हुए “व्यवहार और अभ्यास” (पैक्टिस एण्ड हबिट्यूएशन) के अपने सिद्धानन का 
ज्तिपादन किया है। इसी आधार प्र चेतत और अचेठन को द्रयात्यकता से बचते हुए, उन्होंने 
इन दोनों को निरन्तरता या एक मातत्य के रूप में देखा है। उन्होंने लिखा है कि हमारे 
अधिकाश चेतना अभ्यामिक या आदतन होती है जिसको जड़ें समाजोकरण और त्मारो 
ब्राएभिक सीख को प्रक्रिया में गडो होती हैं। वस्नुपरक सामराज्कि सरचनाए “अध्यलत 
व्यवह्यर' (हैबिट्स) को जन्म देतो है। “हैविट्स” विनवृतियों (मनोवृतियों) का एक भपृह 
होता है जिनका प्रयोग एक व्यक्ति दिन-प्रतिदिन के व्यवहार में करता हैं। ये मनोवृतियाँ 
व्यक्ति को एक पिश्चित ढंग से व्यवहार करने अथवा न करने के लिये प्रवृत करती है। इन 
हैबिट्स की उत्पत्ति विगठ अनुणवों के आधार पर होती है, क्ननु ये इन अपुषबों को हमेशा 
सक्रिय ढग से सदरित करती हैं। “टेबिट्स” बोरडियू के लेखन को एक प्रमुख अवधारणा 
है। सामाजिक जोवन को रचना करने वालो प्रिषाटियों, प्रत्यक्ष बोध और अभिवृत्तियों वा 
जन्म इन चितवृत्ियों मे हो होता है। व्यक्तिगण जब क्रिया करते है, तब वे हमेशा किन्‍्हीं 
म्दर्भो या परिवेशों के अर्न्तगत बरने हैं जो कसी न कसी रूप में एक व्यवस्थित चरित्र लिये 
होता है। इस प्रकार को प्रवृत्तियों और व्यवहरों को हो “सम्कृति” कहा जावा है। इस दृष्टि 
से बोरडियू के अनुसार, सम्कृति आटठन (अध्यामिक) व्यवहार को एक अजित व्यवम्दा है 
जो क्रियाओं की व्यक्तिगत योजनाओं को जन्म देती है (या निर्धारित करती है) । सार रूप 
में, बोरडियू मानते हैं कि सामाजिक सरचनाए सम्दृति को जन्म देती हें जो बाद में व्यवहरों 
को उत्पल करतो हैं और ये व्यवहार, अन्तव पुन सामाजिक सरचनाओं को निर्मित करते हैं। 
इस प्रकार सामाजिक साचना और सम्कृति का यह चक्र निसतर चलना रहता है। वास्तव में, 
घोरडियू ने व्यक्तियों और सरचना (सामाजिक व्यवस्थाओं) के बीच जो खाई दिखाई देतो है, 
उसे पाटने के लिए “सास्कृतिक मरचनावाद” के सिद्धान को प्रणीत किया है। उनका यह 
प्रिद्धान्त सास्कृतिक पूजी के वितरण और सामाजिक व्यवस्था को बनाये रखने के बीच के 
सबधों पर आपारित है। 
सास्कृतिक मरचव्ावाद यूरोप में विकसित सरचनावाद कौ एक नई धाश है। बोएडियू 
ने अपने सास्कृतिक सरचनावाद में मार्क्स और वेबर के सिद्धालों का कुछ सीमा तक 
सम्मिश्रण किया है। उन्होंने एक ओर भारक्स को वस्तुनिष्ठ वर्ग को अवधारणा वा प्रयोग 
किया है, तो दूसरी ओर वेबर के विश्लेषण के माथ इसे उत्पादन के साधनों से जोडा है। 
बोस्डियू ने वर्ग के विश्लेषण के लिये मम्पति के चार रूपों यथा आर्थिक, सामाजिक, 
सास्कृतिक और प्रतीकात्मक सत्ति को चर्चा वी है। इसो सदर्भ में उन्होंने 'वर्ग-सस्कृति' बी 
बात कहीं है जिसके माध्यम से प्रत्येक वर्ग वी सास्कृतिक विशिष्ठताओं--समान विचारधाग, 
अनुभूति और व्यवहार को रेखाकित किया है। 
बोगंडियू के सास्दृतिक सरचनावाद ने मार्क्स के वर्ग-सघर्प के सिद्धान्त थो एक नया 

आयाम दिया है जिसमें मावर्स, वेबर और यहा तक कि दुर्खाइम के समायशास के मूल तत्वों 
को भी समाहित किया गया है। उन्होंने सस्दृति में अनर्निहित अदृश्य शक्ति की संरचना के 
बोरे में भो एक सिद्धान्त वो विकसित क्या है जिसे उन्होंने स्वय प्रासीसी बौद्धिक जीवन में 
अनुभव किया है। अपनी एक अन्य बह प्रसिद्ध कृति “डिस्टिक्शन” में रचि और शवित्त वा 
विश्लेषण कर वर्ग-भिलता के आयागों पर प्रवाश डाला है। इस पुस्तक में, बोसडियू ने 
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“हैबिद्ूस” को विशिष्ट व्यवहारों के उत्पादन के वर्गीकरण कौ एक व्यवस्था माना है। 
अलग-अलग वर्गों को भिल भिन्न रुचिया उन्हें भिन्न पुस्तकें पढने के लिये प्रेरित करती हैं। 
किन्तु, इन रुचियों पर सास्कृतिक पूजो का प्रभाव पडता है जो एक व्यक्ति अपने परिवार से 
जप काठ है ) दूसो शब्दों में, विशिष्ट प्रकाणों में फरिदारिक परिवेश व्यक्ति को ज्ञार समझ 
और 'रुचि' काफ़ी माग्रा में प्रदान करता है जिन्हें औपचारिक रूप में सोखा नहीं जा सकता, 
किन्तु उसे अचेतन रूप में अर्जित किया जाता है। 

योरडियू कुछ सीपा तक सरचनावादी थे, किन्तु उनका सरचनावाद सासृूर और 
लेवी-स्ट्रास के साथ साथ सरचनात्मक मार्क्सवाद से भी मिन है। इन विद्वानों ने भाण और 
सस्कृति में विधमान सरचनाओं के विश्लेषण तक अपने आप को सीमित रखा है, वहा 
बोरडियू ने कहा है कि स्वय सामाजिक विश्व में भी सरचनाए होती हैं। बोगडियू ने ऐसी 
वस्तुनिष्ठ सरचनाओं को बात को है जो कत्ताओं (एजेन्ट्स) की इच्छाओं और चेतना से स्वतत्र 
होती हैं। ये सरचनाए कक्ताओं के व्यवहारों और उनके प्रतिनिषानों अतीकों) को निर्देशित 
और नियत्रित करने में सक्षम होती हैं। सरचनावादी होने के साथ साथ बोएडियू ने 
रचनात्मकतावादी की स्थिति का भी वरण किया है जिसके द्वारा उन्होंने बोध, विचाएणा और 
क्रिया के साथ-साथ सामाजिक सरचनाओं के उद्भव की योजनाओं की व्याख्या वी है। इस 
प्रकार, बोरडियू ने सरवनावाद और रचनात्मकतावाद के बीच सेतु बरने का कार्य क्या है / 
यही कारण है कि उनकी गणना (फूकों तथा अन्य विद्वानों सहित) सरचनावादियों की अपेक्षा 
उत्तर-उत्तरसरचनावादियों मे की जाती है। बोरडियू का रचनात्मकवावाद व्यक्तिपककता और 
अभिप्नायात्मकठा दोनों कौ अवहेलना करता है जो प्रघटनाक्रियावादियों और साकेतिक 
अन्व्क्रियावादियों से भित्र है। सार रूप में, बोरडियू ने सामाजिक सरबनाओं और मानसिक 
सरचनाओं दोनों के बीच सबंध स्थापित करने का प्रयास किया है। 

बोडियू ने प्रकृतिवाद (जिसे बे”वस्तुनिष्ठवाद” कहते हैं) और भकार्यवाद दोनों के प्रति 
अपनी शकाए प्रकट की हैं। उनके अनुसार, वस्तुनिष्ठवाद (ओबूजेक्टिविज्म) सामाजिक 
सरवना को एक भ्रेक्षक के दृष्टिकोण से देखने एर बल देवा है जो नाटक के मचीय अदर्शन 
को भाति सरचना को देखता है जिसके अभिनेताओं की भूमिकाए पहले से लिखी होती हैं। 
एक अभिनेता को उम्हीं भूमिकाओं के अनुसार मच पर अभिनय करना होता है। वह उसमें 
फेर बदल करने के लिये स्वतत्र नही होता। बोरडियू का इस बारे में मद है कि रोजमर्स के 
सामाजिक जीवन के साथ-साथ सामाजिक सस्थाओं की सरबत का विर्माण रचना करने 
बाली भ्रवृतियों' (स्ट्रक्चरिंग डिसप्रोजिशेन) के समूह के सदर्भ में होता है, इन्हें ही बोरडियू ने 
“हैबिट्स” का नाम दिया है। अपनी इस अवधारणा के द्वारा ही बोरडियू ने सामाजिक 
सिद्धान्त वो व्यक्ति और समाज, विषय और विषयी, निर्धारणवाद और स्ववत्रता आदि सभी 
प्रकार के दैतवाद से मुक्ति दिलाने वा प्रयास किया है जिससे ये सिद्धान्त एक लम्बे अर्से से 
ग्रसित थे। 
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छठ6एजाएफ, उप ६. 
जॉन इ. चॉलवाय (97-99) 


जॉन ४. बॉलेवाप एक ब्रिटिश मनोविश्तेषक थे। उन्हें शिशुओं पर किये शगरे अपने 
शोध-अध्ययनों के द्वारा प्रसिद्ध मिली । उन्होंने बताया कि जिन शिशुओं को अपने प्रारभिक 
काल में ही किम्हीं कारणों मे अपनी माँ मे अलग कर दिवा जाता है या होना पढ़ता है, उनकी 
वात्कालिक प्रतिक्रियाओं और बाद में उनके वयम्क व्यवहार पर भी प्रघाव पड़ता है। इसका 
कारण, बॉलबाय ने जैवकोय लगाव कौ आवश्यकता बताया। बॉलवाय के ये निष्कर्ष जहा 
महिलावादियों में विवादास्पद रहे हैं, वटा इन निष्क्षों ने नर्सरियों और अस्पतालों के शिशु 
विभाएं के कार्य बसे के हरोवों में परिवर्तन ला दिया। 


फ्राश्माएर, वछ्याश्ाए 
फेरना ब्ोदल 6909-99) 


फेंरता बोदूल एप्रेल्स सम्प्रदाय के एक प्रासोमी सरचनावादी इठिशसकार रहे है। उन्होंने 
इतिहास को राजनीतिक घटनाओं का सात्र एक लिखित लेखा-जोखा रखने की पारम्परिक 
विधा से इसे एक अलग रुप में विकसित करने का प्रयास किया है। उनके अनुसार, इतिहास 
विग्त्र के व्यक्तियों की क्रियाओं का लेखाज़ोखा मात्र नहीं है, अपितु इसमें अतरिक्ष, जलवायु 
और अ्रौद्योगिकी के विगत में मानवीय क्रियाओं पर पढ़े अगोचर प्रभावों को भी सम्मिलित 
किया जाना चाहिये। परिणाम , माददौय और प्राकृतिक दोनों ही सदर्भ झितवा मानवीय 
क्रियाओं को प्रभावित करते हैं, उतना ही वे इन दोनों सदर्भों से प्रभावित भी होते हैं। ब्रोद्ल 
में एक विश्व व्यवस्था के रूप में पूजीवाद के विकास यो अपनो व्याख्या में सास्कृतिक, 
आर्थिक, रजनीदिक तथा जनसख्यात्मक जैसे सपी कारकों वी जटिल आपसी अन्तक्रिया को 
रेख़ाबित किया है। फ्रेंच इविहास के “एन्नेल्स स्कूल! (सम्प्रदाय) के अग्रणी सदस्म फएता 
ब्रोदल अपनी भारी भज्वम दृति 'द मेडिटिरेनिअन एड द मेडिटिरिनिअन वर्ड इन द एज ऑफ 
फ्लिीप ॥," (949) के लिये विशेष दौर पर जाते जाते हैं। किन्तु, समाजशाखसियों के बीच 
वे मुख्य रूप से अपनी पुस्तक 'पूजीवाद और भौतिक जोवन' (केपिट्लिज्य एड मटिरिजल 
लाइफ, 400-800), 967) के लिये सुर्रासद्ध हैं। ब्रोदूल के पूजोबाद सम्बन्धी अध्ययत 
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अर्धव्यवस्था और सस्कृतियों के रूप-भेदों से भरे पडे हैं। किन्तु, उनकी सभी कृतियों में एक 
उष्य समान रूप में उभर कर आया जो उनके विचारों को बाधे हुए है। उन्होंने बताया कि 
पिल स्तरीय ऐतिहासिक कालछडों में परिवर्तन भिन्‍त गति से होते हैं। 

ब्ोदूल ने इतिहास के तौन रूप बताये हैं प्रारभिक इतिहास, अनुमानात्मक इतिहास 
और सरचनात्मक इतिहास | उन्होंने कहा कि इतिहास तीन स्तर पर काम करता है। सतही तौर 
पर घटनाओं के इतिहास की लघु अवधि होती है, यह एक प्रकार का सूक्ष्म इतिहास होता है। 
आये रास्ते के बाद, अनुमानों पर आधारित इतिहास बृहत्‌, किननु घीमी गति से आगे बढ़ता 
है। अनुमानों के बाद सरचनात्मक इतिहास की शुरुआत होती है। इसमें एक हो समय में 
सम्पूर्ण शाब्दियों का वर्णन होता है। यह गतिशील और गतिहीन के बीच की सीमाओं पर 
कार्य करता है। जब इस इतिहास की अन्य सभी ऐसे इतिहासों से तुलना की जाती है जिनमें 
अवाह होता है और हेजी से काम करते हैं और जो अन्दत इसके चर्ो ओर घूमते हैं, तब 
इसके (सरचनात्मक इतिशस) मूल्यों के दीर्घकालोन स्थाईत्व के कारण यह अपरिवर्तनशील 
मालुम पडता है। इन तीनों इतिहासों में सरचनात्मक इतिहास, पर्यावरण के भूगर्भ इतिहास की 
रचना करता है। इसी के कारण ब्रोदुल की एक विशेष पहचान बनी है। यह भूगर्भ इतिहास 
भौतिक जीवन का इतिहास है जिसमें मुद्रा अथवा गाँव और शहर के विभाजन जैसी 
अनादिकाल से पीढ़ी दर पीढी हस्तान्तरित पुनरणावर्तक क्रियाएं, आनुभविक प्रक्रियाए, पुरातन 
विधियां और समाषान सम्मिलित होते हैं। 

ब्रोदूल के इतिहास-लेखन की विषा और विशेष रूप में सामाजिक विज्ञानों को सबसे 
बडा योगदान उनका “दीर्घ काल” का सिद्धान्त है। यह सिद्धान्त पारम्परिक लपु क्षेत्र और 
लघु अवधि के चर्णनात्मक इतिहास की अपेक्षा सम्पूर्ण विश्व की लम्बी अवधि के इतिहास 
पर, ब्रोदल के शब्दों में 'अनुमान और सरचना' पर जोर देता है। इस प्रकार के इतिहास के 
दायरे में व्यापक आधाए पर निर्मित एकता में विभिन्न अन्वर्क्रियाओं को समेटा जाता है। 
इतिहास के इस रूप का उद्देश्य प्रकृति के अतिमानों के साथ साथ मानवीय क्रियाओं के 


व्यावहारिक आकार देने के लिये ब्रोदल ने सामाजिक विज्ञानों में आमूलचूल परिवर्तनकारी 
अन्तर्विषयी विधि को अपनाने की बात कही है। उनके अतुसार अर्थशास्त्र भूगोल, 
मानवशास्त्र और समाजशास्त्र जैसे विषयों को उन विषयों पर मिलजुल कर खोज कंएा 
चाहिये जिन्हें इतिहास मे प्रस्तुत किया है। मानवीय और प्राकृतिक अस्तित्व सबधी सत्यों पर 
किसी भी एक विपय, या एक विज्ञान का एकाधिकार नही है। किन्तु, दुर्भाग्यवश ये विषय 
अपने-अपने विशिष्ट तकों द्वात अपने आपको ही सही बताने में मशगूल हैं। 

निस्सदेह, ब्रोदल के विचाएँं ने 'विश्व व्यवस्था इतिहास को काफी प्रभावित किया है, 
किन्तु कुछ इतिहासकार ने इनके विचारों की इस आधार पर आलोचना की है कि जहा तक 
कारणता का सवाल है, बोदूल की कृवियों में यधातथ्यातमकता और सटीकता की कमी है। 
कुछेक लोगों ने उन पर अप्रत्यक्ष ऐतिहासिक औतिकवाद का भी आरोप जडा है। 
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अर्नेस्ट डब्ल्यू, वर्गस (0886-4706) 
कत्राडा में पैदा हुए अरेस्ट डब्यू बर्गस अमेरिका में समाजशासत्र के शिकाग्रो सम्पदाय से 
सम्बद्ध सटे है। उन्टोंने शिकायों विश्वविद्यालय मेँ सन्‌ 95 से अध्यापन प्राषप किया और 
मन 952 में अपनो सेवानिवृत्ति तक वे यहा अध्यापन एवं शोय में जुटे रटे। उन्होंने 
शिवागो विश्वविद्यालय में रट बर आनुभविक शोध अध्ययनों पर बल दिया। पार्क के माथ 
मिलकर उन्होंने नगर बा अध्ययन और विलपोर्ड शा के साथ बाल-अपाय पर शोष कार्य 
किया है । बर्गेंस ने पारिवारिक जीवन और पारिवारिक व्ययस्थाओं के संदर्भ में घृद्ध व्यक्तियों 
के जीवन था भी बढ़ा सृक्ष्म रूप में अध्ययन क्या है। वे पहले अमरीकी समाजशास्त्री थे 
जिन्होंने परिवार वो समाजशाल्तीय विश्लेषण के एक गभीर विषय के रूप में विकसित करने 
का प्रयत्न क्य्या | उनका अधिकाश लेखन परिवार पर ही है। नगरों के अध्ययत्र के घदर्भ 
में क्रॉस मे 'सकेद्धित घेरो के मिद्धात्त' को जन्म दिया। बर्गेम ने कहा कि औधोगीकृत 
सप्राजों मे बड़े नगयें का विकाम पाँव सकेद्द्रित घेरों (रिंग्स) के रूप मे होता है। सबसे बीच 
का घेर व्यापारिक श्ेत्र होता है, दूसरा शेर सक्रमणकालीन श्रेत्र होता है जिसके निवामी हर 
समय बदलते रहते हैं, दृदीय पेश मजदूर वर्ण के परों का होता है, चतुर्थ पेरे में मध्यम वर्ग 
के फ्लेट्स होते हैं और नगर का सबसे बाहरी भाग रोजाना आने-जाने वालो का होता है। 
झ्म टी में समाज का समृद्ध वर्ग रहता है जिनके पास आने-जाने के लिये स्वय के वाहन 
होते हैं। 
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अल्वर्ट कामू (93-960) 
अल्जीरिया में पैदा हुए प्रामीसी दार्शनिय अल्यर्ट काप्रू अम्तिलगादी यिचारधाए के मुप्रसिद्ध 
लेखक रहे हैं। उन्होंने सास्यृतिक एवं गाजनीतिस गतिविधियों में भी खुल कर भाग लिया। 
सन्‌ 935 से 937 तक प्रासीमी साम्ययादी दल के सदस्य रहे बामू न एक 'कामगार नाटक 
भडली' का सगठन किया। इम मडली द्वाण पेले जाने बाले नाटवों के अन्त में उनकी 
समतावादी सामुदायिक लोक्तत्र बी व्िवारधारा या प्रचार क्या जाता था। उन्होंने सन्‌ 934 
में फामीयाद के विरुद्ध स्पेनिश घान मजदूरों के मपर्प वो नाटक के रूप में प्रदर्शित क्‍या 
और एफ लेख “आरसिट्रिया में विद्रोह" भी इमी समस्या गो लेकर लिया। इसके बाद धीरे-धीरे 
उतरे साम्ययादी दल के बारे में समक्पन बढ़ता गया जो जौयन के अन्न तक उसमें रहा। वे 
बुछ समय के लिये पत्रवार बने और प्रास्रोसी और मुम्लिम कामगारों के अधिकाएों के लिये 
अल्जीरिया थी सरवार पर होठ प्रदार बिये। परिणामस्वरप उन्हें अपने अखबार बन्द करन 
पडे। यही नहीं, द्वितीय विरययुद्ध के पूर्व ही गन्‌ 940 में उन्हें देश से बाहर जाने के लिये 
मज़बूर कर दिया गया। 

द्वितीय विश्वयुद्ध के दौरान ही उन्होंने सारित्यिव तात्विक पुस्तकें लिखी जिनमें 
“अपरिचित व्यक्ति! (94), (सिसए्स वा मिथव' (942), तथा “केलीगुला' के साथ साथ 
“गलतफहमी” (944) प्रमुप यृतिया हैं। ये उनके 'प्रथम श्रृंखला वा लेखन है जो मुप्यत 
उनवी “असगवता' (अबूसर्ड) वी धारणा झो अभिव्यक्त करता है जिमके साथ उतवा नाम 
निक्‍टता से बाद में जुड़ गया। इसके बाद उन्होंने विद्रोह” वी धीम वो लेकर पुस्तकों और 
लेखों पी दूसरी श्रंपला लिणी। कामू के बौद्धिक त्रिवास पर सर्वाधिक प्रभाव प्रसिद्ध 
दार्शनिक नीत्से वा रहा है। 'असगतना' (अबूसर्ई) की उनवी धारणा नीत्से के विचारों में 
अनुप्राणित है जिसे स्वय बाग ने अपने लेप में स्वीकार विया है। 'असगतता' से तात्पर्य, 
मानव प्राणियों की एक मात्र ऐसी मनोदशा से है जिसमें वे जीवन के सर्य्रेप्ठ उद्देश्य के लिये 
जीने थी इच्छा रखते हैं, किन्‍्नु वे अपने आप यो एक ऐसे जगत्‌ में पाते हैं जो इस उद्देश्य 
के प्रति पूर्णत उदासीन है और भम्र्पित नही है। वामू थी दृष्टि में, यह तात्विक एकावीपन 
जो बौसवीं सदी वी मानवीय दशाओं यी एक विशेषता है, “यट अत या उपसहार नहीं है, 
अपितु यह तो प्रस्थान वा एक बिन्दु है।" आज के मानव के सामने यह चुनौती है कि क्या 
मानव उन शाश्वत मूल्यों वी सहायता के बिना रह सकते हैं और सृजन कर सकते हैं, जिनका 
समवालीन यूऐेप में अस्थाई रूप में लोप रो गया है या वे दुछ समय से विदृत हो गये हैं? 

इस प्रकार के प्रश्न अधिक मर्पस्पर्शी ढय से युदधथालीन अनुभवों के आधार पर उनके 
लेखनों में मुखर हुए हैं, जब वे विगेधी अखबार 'कॉम्येट' के सम्पादक ये। इस काल में 








60 १" छावबंशठ०, 7४००8: 


उन्होंने कई लेख एवं पुस्तकें लिखी । उन्होंने इस “नैतिकता निरपेक्ष' विश्व में व्यवरार के कुछ 
नैतिक और राजनीतिक सिद्धान्नों का विकास दिया) उनके मतानुसार, दितेध इस बात को 
प्रकट करता है कि गरिमा एक मानवोय आवश्यक्ता हे और बह अनन्त चलने वाले अन्याय 
को महने को अपेक्षा मृत्यु का वग्ण करने के प्रति एक सहमति है। इसी प्रकार, उन्होंने कहा 

'माष्यों वा माषनों के साथ मतुलन आवश्यक टै क्योंकि जैसे ही क्रियाएं समय बीतने 
पर उजागर होती हैं ये एक दुसरे में बदल जाती टैं। न्याय का स्वतत्रता के साथ सतुलत तोना 
चाहिये और मानवीय ममुदाय को, बिना बिसी उच्च नैतिकता बो बात क्ये, अपने तकदीर 
पर प्रज्ञानत्रात्मक ढंग से नियत्रण करना चाहिय। 

मन्‌ 957 में अल्बर्ट वामू को साहित्य में उनके अप्नतिम योगदान के लिये नोबल 

पुपस्वार से मम्मानित किया गया । कामृ ने इस प्रदार के साहित्य की स्वना थी है जो हमारे 
सेमय की मानवीय चेनना को समम्या को उजागर करता है। यह सब कुछ उन्होंने तब क्या 
जब थे म्वय आन्तप्कि रूप में आध्यात्मिक झझ्ावानों में घिरे हुए थे। स्वय बामू ने 
सार्वजनिक रूप में यह स्वीकार क्या कि “वे सूख चुके हैं, ठगवका अल हो चुका है।” क्न्नु 
इस क्यन के बाद भौ वे लिखते सटे । मावमिक सक्‍टों की इस अवस्था में पी 'द एल" और 
“ममए नामक कृत्ियों को रचना कौ। कुछ छोटी-छोटी कहानिया भी लिखो। यहो नही, 
जीवन के अतिम वर्षों में उन्होंने विलियस पॉक्नर और दास्तावस्वी के नाटवों वा रूपालरण 
कर उनका मचन भो क्या। 


प्रमुख कृतियाँ 
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- ॥॥2 3३7 ए 89%॥05, (942) 
-+. 06 १5ए३तैलच३छत78, (944) 
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>>. वर रिेक्रटल, (954) 
+. रिट्षाप्रग्ाएट, सिश्ेटा0त, कप 0९20, (950) 
- 7४णल्फुएणे5, (965) 
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ननसी चॉडरो तक्र्स- ) 
अैउसी चांढरों केलिफोर्निया विश्वविधालय में आध्यापक हैं। उन्होंने ब्रार्टिस विश्वविद्यालय से 
तब पौएचड़ी. की उपाधि ग्राप्त की जब महिलाओं को उच्च शिक्षा के छेत्र में अधिक 
प्रोत्साहित नहीं क्या जाता था। चॉडरो ने अपने अध्ययत में “मावृत्व दा पुनुरुत्यादन' में 


मनोविश्लेषण और समाजश्याख दोनों का ठस समय अयोग किया (विशेषत सत्तर और अस्यी 
के टशक में) जब डन दोनों विडञानों को पर्णत अलग-धलयथ माना जाता था। इस प्रकार के 
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अपितु कई अन्य महिला शोध कत्रियों को इस प्रकार के प्रयोग के लिए प्रोत्साहित भी किया। 
उनका उपर्युकत उल्लिखिद अध्ययन लैंगिक सम्बंधों पर प्रकाश डालता है। अपने इस शोध 
के आधार पर चॉडगे ने महिलावादी दृष्टिकोण को मजबूद किया है। उनका यह अध्ययन 
समकालीन महिलावादी सिद्धान्त के साथ-भाथ लैगिक सम्बन्धों और परिवार के समाजशास्त्र 
के प्रति एक महत्वपूर्ण योगदान है। 


प्रमुख कृतियाँ 
>. रिश्ृ0प्ंप्थाग ता िैणाधाएए, (98) 
+  शििम्राधाआ भाव 05)ला०आ॥»त्राए पशालणफ, (989) 


एगव्रा०कगामताएग7फ0 ॥.2 


के.पी. चट्टोपाध्याय .......................रः 


के.पी चट्टोपाध्याय भारत के प्रारभिक मानवशाप्षियों में से हैं जिनकी शिक्षा दीक्षा केम्ब्रिज 
विश्वविद्यालय (लद॒न) में हुई थी। उन्होंने भारत के नगरीय क्षेत्रों और जनजातियों का 
अध्ययन किया है। चट्टोपाध्याय ने वृहत सामाजिक सर्वेक्षणों द्वार बगाल तथा अन्य स्थानों 
के कृषकों, मजदूर वर्ग और जनजातियों की दशाओं को उजागर किया है। उन्होंने बीएन 
सील और बीके सरकार की परम्पण का अनुसरण किया है जिन्होंने भारत में नृजातीयता, धर्म 
और सस्कृति सम्बधी अध्ययनों की शुरुआत की है, किन्तु चट्टोपध्याय के अध्ययन की 
विधिया और पश्प्रिक्ष्य अपने पूर्ववर्तियों से भिन रही हैं। चट्टोपाध्याय के सैद्धान्तिक और 
पद्धतिशास््रीय दृष्टिकोण में 'प्रसाव्वादी! और 'प्रकार्यवादी' के साथ साथ "मार्क्सवादी 
इन्द्वात्मक” उपागमों का एक अजीब प्रकार का सम्मिश्रण देखने को मिलता है। अपने परवर्ती 
जीवन में उन्होंने मार्क्सवादी इन्द्रात्मक उपागम का अधिक सक्रियता से प्रयोग किया है। 
चट्टोपाष्याय ने अपने शोध कार्यों द्वााा कई लोगों को प्रभावित किया है। ग्रामीण बगाल 
सबधी उनके अध्ययनों का रामकृष्ण मुकर्जी के प्रारभिक अध्ययनों पर प्रभाव देखा जा सकता 
है। उन्ही के प्रभाववश “भारतीय साख्यिकी संस्थान” कोलकाता ने भी अपने वृहत प्रतिदर्श 
सर्वेक्षणों में कृषक वा-सरचना, वर्ग सबध, और कृपिहर सामाजिक परिवर्तन सबधी अध्ययनों 
को प्रमुखता प्रदान की है। 


प्रमुख कृतियाँ 

+- भचिटाफगे .9007 77 (४८०७०, (947) 

-  रिव्ुणा जा #€ $गरा95$ ॥ िणफला। 200 फटअटा। छेलाएने, (947) 
-+ 9 $000-८०००णायए 5569 ० [८ 3006 [.79००, (952) 





(एगाहर, एल 60707 


चेरेमोरडॉन चाइल्ड... एडक-907) 
आस्ट्रेलिया में जन्मे वेरे गोरडॉन चाइल्ड एडिनबर्ग और लन्दन विश्वविद्यालयों में काफी 
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समय तक आचार्य श्लोफेस) रहे हैं। मापाजिक विज्ञानों के क्षेत्र में, वे अपने मारक्गवादी 
विचाएँं के लिये जाने जाते हैं जिसमें उन्होंने अर्थव्यवस्था वी महत्ता पर विशेष बल दिया है । 
किन्तु साथ ही साथ चाइल्ड ने भौतिक उपादानों की अपेक्षा समाज और मम्कृति वी महत्ता 
यो भी रेखावित किया है। उन्होंने बौसवी शवाद्दी के मध्य में पुरातत्व के क्षेत्र म कापी नाम 
कमाया। मानवीय प्रागैतिहसिक बाल के अपने मशक्त वुलनात्मक लेसे जाखों द्वार चाइल्ड 
ने पुरात्वशासर को बाफ़ौ लोकप्रिय बनाते का यल क्या है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- ४३४ ७८९६ पाए: (956) 
-.  शाबा 4979एणचा2०० 9 घ्राषाताए, (942) 


(050 ि0वाा 
नोम चोमस्की (928- ) 


यदि आलोचनात्मक रुद्धि और विद्वानों द्वाप स्वीकृति को क्मों व्यक्ति की प्रतिष्ठा वा 
आधार माना जाये, तब भोम चोमम्की को बोसवो सदी का सर्वाधिक प्रख और प्रभावशाली 
भाषाशारी माना जा सकता है। उन्होंने भाषाशाल्त में क्राति ठत्पल कर पिछले कुछ यों में 
सामाजिक विद्ञानों को गहरे रूप में प्रमावित क्या है। उनके विचारों (जेनरेटिव प्रेम) वी 
छाप दर्शनशात्र, मनोविज्ञन के अतिरिक्न समाजशास्र और मानवशास्र पर स्पटट रूप में देखी 
जा भकतो है। उनकी कृत्तियों को इसलिये क्रातिकारी माना जाता है कि उन्होंने ठम 
व्यवद्ममरवाद को अम्वीकार कर दिया जिसका भाषाशाह्न में बोलब्राला रहा है। विभिन्‍न 
प्ापाओं को बोलते हुए व्यक्ति क्मि प्रकार का व्यवहार करते हैं, मामान्यन भाषाशाख्र का 
कार्य क्षेत्र व्यवहार के इन तरीकों के अध्ययन तक मोमित रहा है। क्न्तु, चोमम्को मानते हैं 
कि भापाशास्त क क्षेत्र इससे कहीं गृद्द एव व्यापक हे । भाषाशाल्न का धार्य विश्व की अनूठी 
जनजातीय भाषाओं के वर्णन करने को अपेक्षा उन भाषाओं जैसे अग्रेजी, फ्रेंच, डच या जर्मन, 
जिनके बोलने वाले व्यक्ति अपनी-अपनी भाषाओं से सुपरिचित हैं, की गहनताओं, 
जटिलताओं ओर गूढ अर्यों को जानना है। दूमरे शब्दों में, चाममस्व्दी ने ड्रस बात पर जोर 
दिया है कि भाषा विज़ान का कार्य विभिल भाषाओं के बारे में अतहीन ब्यौरों को एकव्रित 
कर ढेर लगाना भात्र नहीं हैं, अपितु भाषा की प्रकृति के बारे में अधिक गहों मय में 
छात्रदीन कर उसका विचद्षण ज्ञान प्राण करना है ओर इसके लिये चोमस्को ने ठस भाषा के 
विश्लेषण की घात कही है जिसे हम स्वय बोलते हैं तथा सतहीं स्तर पर जिसके बारे में हम 
थोडा-बहुत जानते हैं। धोमस्वों के इन विचारों ने मनोविज्ञान में सज्जान (बोध) तथा 
समाजशाम्र में प्रथटनाशाल्रोय एवं व्याप्यात्मक सिद्धान्त के प्रसार को श्रोत्माटित क्या। 

चोमस्की ने सरचनावाद, विशेषत यथार्थ के फ्रेंच भाषाई मॉडल को अभावित क्या है। इस 
सबंध में उनवी “गहन और सतहीं सरबतनाओं” (डोप एड सरफेस स्ट्रक्चर्स) की अवधारणा 
उल्लेखनीय है। इम अवधारणा ने ममाजसाख ओर मानवशार्व मे सरचनावाद को गहरे रूप 

में प्रभावित क्या है। जैसा पहले लिखा गया है कि ग्रेप्चित व्यवद्र के सामान्योकरण के 
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आधार माद्र पर भाषा का अध्ययन अपूर्ण एवं अपर्याप्त है। भाषा के अध्ययन के लिये यह 
आवश्यक है कि देखे जाने व्यवहार के अर्थ को जानने के लिये इसमें छुपे नियमों और 
प्रतिरूपों को पहचानने का यल किया जाये। इसी सदर्भ में चोमस्की ने भाषा के गहन और 
सतही सरचनाओं में भेद किया है और बताया है कि किस प्रकार “गहन सरचनाए” अनेक 
विभिन्न सतहीं सरचनाओं को जन्म देतो हैं। एक भाषा को गहन सरचना की रचना नियमों 
के एक समूह (वाक्य सरचना या आधार नियम) द्वारा होती है और इसमें वक्ता के लिये 
आवश्यक सूचना निहित होती है जिसके द्वाग वह किसी कथन के अर्थ को समझता है। गहन 
सरचनाओं को मतही सरचनाओं अथवा वास्तविक कथन के रूप में परिवर्तित करने हेतु 
प्रत्येक भाषा में रूपान्तरण नियमों की एक श्रृखला कार्यरत रहती है। मानवशास्त्र में, 
लेबी-स्ट्रास के नेतृत्व में कई सरचनावादी सिद्धान्तकारों ने सस्कृति के अध्ययन में इमसे 
मिलती जुलती पद्धति का प्रयोग करते हुए प्रेक्षणीय व्यवहार या घटनाओं की सतहीं सरचना 
को गहन या व्युत्पत्तिमूलक सरचना से अलग किया है जो उसमें अन्तर्निहित होती है। 
चोमस्की का जन्म फिलाडेल्फिया में हुआ था और यही उनकी प्रारभिक शिक्षा हुई। 
बाद में, पेन्‍्सलवानिया विश्वविद्यालय से उन्होंने गणितशाख, दर्शनशात्र के साथ-साथ 
भाषाशास्रर की शिक्षा प्राप्त की। चोमस्की ने भाषाशासत्र का प्रशिक्षण शुरू में लियोनाई 
के सानिध्य में लिया जिनके 'व्यवहाप्वादी अनुभववाद' का सन्‌ 930 और 940 
के दशक में अमरीकी भाषाविज्ञान में वर्चस्व रहा है। बाद में, वे जैलिंग हेरिस के सम्पर्क में 
आये जिनसे सन्‌ 950 के दशक में उन्होंने उनके भाषाई सरचनावादी सस्करण की अपेक्षा 
उनकी राजनीतिक गतिविधियों से अधिक प्रभावित हुए। पेन्सलवानिया विश्वविद्यालय से 
पी एचडी (955) करने के बाद उन्होंने “मैसाचुसेट्स तकनीकी स्थान” में अध्यापन किया 
और यही वे सन्‌ 976 में आचार्य बन गये। शिक्षा के क्षेत्र के अलावा उनकी राजनीति में 
भी रुचि रही है। वे एक ठदारवादी वामपथी के साथ साथ एक स्पष्टवादी बुद्धिजीवी रहे हैं। 
जिन्होंने वेतनाम युद्ध के समय अमरीकी नीति की कदु आलोचना की । उन्होंने लगभग एक 
दर्जन पुस्तकें तत्कालीन अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति और घरेलू राजनीतिक मसलों को लेकर लिखी 


हैं। 

भाषाशासत्र और बाद में आधुनिक विचारधारा को चोमस्की का योगदान तौन त्रकार से 
रहा है। प्रथमत, उन्होंने भाषाशाख को वर्णनात्मक और आगमनात्मक स्तर के शिकजे से 
निकालकर आदर्श और “गहन सरचना” (डीप स्ट्रक्दर्स) के स्तर पर ले जाने की कोशिश की 
है। यह स्तर भाषा में सृजनात्मक पक्ष के द्वारों को खोलता है। सक्षेप में, चोमस्की का मत 
है कि भाषा उसके भौतिक (बाह्य) निष्पादन से कहीं अधिक होती है। द्वितीय, चोमस्की के 
अनुसार भाषा के सीखने की प्रक्रिया पर पुनर्विचार किया जाना चाहिये क्योंकि भाषा की 
क्षमता को व्यवहारवादी उद्दीपन प्रत्युत्तर की प्रक्रिया के द्वाय आगमनात्मक रूप में अर्जित नहीं 
किया जा सकता, अपितु यह मानव प्राणी की जन्मजात सशञनात्मक क्षमता का परिणाम होती 
है। दूसरे शब्दों में, भाषाई स्वतत्रता और रचनात्मकता को अर्जित नहीं किया जा सकता है 
अपितु यह तो पूर्वावश्यकता के रूप में पहले से मानव प्राणी में विद्यमान रहती है। तृतीय, 
दर्शनशासत्र और समाजशास्त्र तथा कई अन्य विषयों में “क्षमता” और “निष्मादन” के अन्तर 


84  (/एएछ- रीिक्राट्व 


ने संरचनात्मक अध्यपनों में एक रूपक का कार्य किया है। उदारण्णार्थ, हवरमा वी “साम्रेषण 
की क्षमता” (का्यूनिकेटिव काम्पीटेन्स) और बोरडियू को “हैबिदूस” वी अवधारणाओं में 
चोमस्की की “एजेन्सी” की अवधारणा वी गूज सुनो जा सकती हे। 

चोमस्वी के भाषा के सिद्धान्त कौ एक प्रमुख घारणा “जेनरेटिव ग्रेमेर” रही है। 
जैनेरेटिव मैमर (उत्पत्तिमुलक व्याकरण) नियमों की एक प्रकार की प्रारपिक सरल प्रणालो है 
जो वाक्य रूपात्ताणों को जस देते के साथ-माथ उन्हें निस्‍तर परिभाषित करती है। यह एक 
आदर्श बोलने वाले-सुनने वाले को मौलिक “क्षमता” के साथ जुड़ी होती है। “जेनरेटिव” 
शब्द गणित वी “जेनोेटिंग फक्शन” को ठत्पनन करता है। जेनरेटिव प्रैमर के ढाँचे में तीन 
बानें सम्मिलित होती हैं, () परिमित स्थिति व्याकरण, (2) वाक्याश मरपघना व्यावरण, और 
(3) रूपान्तरणात्मक व्याकरण । चोमस्की अपने विश्लेषण में यह मिद्ध करने में सफ्ल रहे हैं 
कि घाक्याश सरचना व्याकरण और रूपान्तरणात्मक व्याकरण दोनों ही परिमित स्थिति 
व्याकरण से अधिक शक्तिशाली होती हैं। रूपान्तरणात्मक व्याकरण मूलत व्याकरण के 
सामान्य सिद्धान्त को चोमस्की का स्वयं का योगदान है। चोमस्की ने जेनरेटि व ग्रैमर के 
अपने सिद्धान्त को “मज्ञानात्मक क्षमता” के साथ भी जोडने का प्रयास किया है। 

चोमम्वी के सिद्धान्त की कुछ सीमाए घीौ हैं। इसमें आदर्शीॉक्रण की उनकी घारणा 
के साथ-प्लाथ मृल वक्ता की क्षमता की अवधारणा के बारे में अगुलिया उठाई गई हैं। कुछ 
लोगों ने व्यवह्मवाद और अनुपववाद के प्रति चोमस्की कौ तीब्र आलोचना को उनको 
अतिवादी प्रतिक्रिया माना है। 
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पैट्रिका कली तह ) (भ्र5- ) 
पैट्रिका कली का जन्म न्यूयॉर्क मियी के क्दीन्म प्रदेश में हुआ और शिक्षा इलिनॉज 
विश्वविद्यालय में हुईं। यहा उन्होंने समाजशासत्र और सास्कृतिक आलोचना के अध्ययन के 
साथ-साथ विश्व प्रप्तिद जैवकीय क्प्य्यूटर प्रयोगशाला में सतातिकी (साइवरुनेटिक्स) का 
अध्ययन भी किया। साठ के दशक में, क्लौ एक रोमन कैथेलिक साध्वी (वन) बन गई, विन्तु 
उन्होंने बुकलिन के राजनीतिक और सामाजिक आदोलतों में भाग लेने के लिये कैथॉलिक पथ 
के घर्म सघ के परम्परागद मौत को भी ठोडा और इस आदोलवों में खुल कर भाग लिया। 
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विश्वविद्यालयों सहित कई स्थानों पर अध्यापन वार्य किया। सम्पति वे बेलिफोर्निया 
विश्वविद्यालय में कार्यरत हैं। कॉलिन्स की गणना फ्रैकफर्ट सम्ग्दाय के युवा बामपथी 
समाजशाखियों में को जाती है। उनकी पुस्तक संघर्ष समाजशासत्र व्याख्यात्मक विज्ञान वी 
एक दृष्टि' (कॉनफ्लिक्ट सोसिआलॉजी टोअंडज एन एक्सप्लेनेटरी साइस 975) उसके 
संघर्ष सिद्धान्त की दृष्टि को स्पष्ट करी है। उन्होंने मार्क्स, सीमेल, डेहस्डार्फ, बोज़र आदि 
विद्वानों फे सघर्ष सिद्धान्त सम्बन्धी विचारों वी समीक्षा कर अपने मिद्धान्त वा प्रतिपादन 
किया है। कॉलिस ने सघर्ष का मृत कारण शक्ति के स्रोतों को माना है जो व्यक्ति और 
समूहों में निहित होते हैं। उनके अनुसार, शक्ति के खोत हर व्यविनि या समृह मे बराबर के 
नहीं होते। किसी के पास ये खोत अत्यधिक होते है और किसी के पास कम। जितने 
अधिक खोत, उतनी ही अधिक शक्ति होती है, व्यक्ति या समृह के पास। अत बॉलिन्स 
के सिद्धान्त का आधार स्त्रोत या ससाधन हैं। ये ममाधन सामाजिक, आर्थिक या ग़जनौतिक 
हो सकते हैं। 
वॉलिन्स ने सघर्ष सिद्धान्त वी 'शुरुआत' को मार्क्सवादी सिद्धान्त से माना है, किन्तु 
उनका सिद्धान्त डेहर्ल्डार्फ की तरह मार्क्सवादी संघर्ष सिद्धान्त से बहुत अधिक प्रभावित नहीं 
है। कॉलिन्स का सर्प सिद्धान्त सामाजिक सस्तरण पर आधारित है। वे यह मानते हैं कि 
“सामाजिक सस्ताण एक ऐसी सम्या हे जिसका जीवन के अनेक पश्षो--मम्पदा, राजनीति, 
व्यवसार्यों, परिवारों, क्लबों, समुदायों और जीवन-रौलियों आदि से सबंध होता है - - - - 
स्तरीकाण और संगठन को जड़े घेजमर्स के जीवन की अन्त्क्रियाओं में गडी होती हैं ।' इस 
सदर्भ में, उन्होंने मार्क्स के मिद्धान्त की आलोचना करते हुए लिखा है कि मार्क्स का सिद्धान्त 
“एक बहुकारकीय विश्व को एक्कारकीय व्याख्या प्रम्तुत करता है।” कॉलिन्स का सर्घव 
उपागम मार्क्सवादी अथवा बेबस्वादी मिद्धान्ों की अपेक्षा घटनाक्रियावादी और 
नृजातिपद्धतिशास्त्रीय ठपाममों से अधिक प्रभावित है। इन परिप्रेष््यों का प्रयोग करते हुए, 
कॉलिन्स कहते हैं कि यद्यपि व्यक्तिगण स्वभावद मिलनमार होते हैं, तथापि अपने सामाजिक 
सबधों में विशेषत वे सर्ष-प्रवण होते हैं। सामाजिक सबर्धों में सपर्ष के उत्पन्न होने की 
काफी मभावना होती है क्योंकि किमी भी अनक्रियात्यक स्थिति में एक व्यक्ति या अधिक 
व्यक्तियों द्वारा “हिमात्मक दबाव” का प्रयोग क्या जा सकता है। कॉलिन्स मानते हैं कि 
व्यक्तिगण अपनी “व्यक्तिगत प्रम्थिति” में अधिकाधिक वृद्धि करते के साथ-साथ इसे बढाने 
की श्षमता में वृद्धि करने की भी इच्छा रखते हैं और यह उनके स्वयं के ससाधनों के 
माय-साथ उन व्यक्तियों के ससाधनों पर निर्भप करती है जिनसे उनवा काम पड़ता रहता है। 
वे कहने हैं कि लोग स्वार्थी होते हैं, अद लडाई-झगड़े की काफी संभावना रहदी है क्योंकि 
लोगों के हित नैमर्गिक रूप में विशेधात्मक होते हैं। सस्तरण पर आधारित कॉलित्स के 
सघर्ष-सिद्धाल के तीन प्रमुख दत्व बताये जा मकते हैं (॥) कॉलिन्स मानते हैं कि लोग 
अपने आत्प-रचित व्यक्तिपस्क विश्व में रहते हैं, (2) एक व्यक्ति के व्यक्तिपक विश्व को 
प्रभावित करने या नियत्रण करने की दूसरे व्यक्ति या व्यक्तियों के पाम शक्ति होती है; (3) 
दूसरे लोग बहुषघा व्यक्ति वो नियत्रित करने का यल करते हैं जो उनका विग्रेध क्स्ते हैं। 
परिणापत. अल्र्पासम्पसिक लडाई-झगड़े (सधर्ष) वी शुरुआत होती है। 
कॉलिन्स ने संघर्ष के इस राजनीतिक दृष्टिकोण को स्वीकार नहीं क्या है कि सर्था 
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सही है या गलत | ये तो इस यथार्थवादी दृष्टिकोण में विश्वास रखते हैं कि संघर्ष सामाजिक 
जीवन की एक केन्द्रीय, एक मी प्रक्रिया हे। डोहस्डा्फ के वृहत्‌ स्तरीय सपर्प सिद्धान्त की 
अपेक्षा कॉलिन्स या सिद्धान्त सूक्ष्म स्तरीय है, फिर भी उन्होंने समाजशास्त्र के बृहत्‌ स्तरीय 
उपागम की पूर्णत उपेक्षा नती की है। उन्होंने सपर्ष को यद्यपि व्यक्तिगत दृष्टिबोण से देखा 
है, फिर भी उन्होंने इसकी समाजगत दृष्टि की उपेक्षा नही की है। वास्तव में, कॉलिन्स ने अपने 
सर्प सिद्धान्त में सूक्ष्म और वृह॒त्‌ दोनों स्तरीय दृष्टियों का समन्वय करने का यल किया है। 

कॉलिन्स की यट विशेषता रही है कि उन्होंने जहा एक ओर मावर्स, वेबर और 
दुर्खाइम जैसे दीनों हो समाजशास्त्र के दिग्गजों से प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप में कुछ न कुछ ग्रहण 
किया है, बटा दूसरी ओर गोफमेन. गारफिकल जैसे अन्त क्रियावादी लेखकों के विचारों का 
भी अपने लेखनों में जहा तहा प्रयोग किया है। 


प्रपुख कृतियाँ 
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(0९, #पशा5(९ 
अँगस्त कोम्त............... तक) 
"प्रत्यक्षवाद' (पॉज़टिविज्)) और “प्रत्यक्षबादी दर्श' के जन्मदाता ओॉगस्त कोप्त को 
'सपराजशास्त्र का पिता' कहा जाता है! कोम्त ने ही 'सोसिऑलाजी' शब्द की रचना की थी। 
यद्यपि वे ही पहले व्यक्ति नहीं थे जिन्होंने समाज के बारे में 'समाजशासत्रीय ढंग' से 
सोच विचार किया हो ! इनके पूर्व सेटट साइमन भी इसी ढंग से समाज के बारे में सोच विचार 
कर रहे थे जिनफे विदारों का उन ग्र निश्वित अभाव पडा है। कोम्त की शिक्षा दीक्षा 
प्राकृतिक विज्ञानों में हुई थी, अत प्राकृतिक विज्ञानों के मॉडल के आधार पर वे मानव समाज 
के अध्ययन के लिये एक नये विज्ञान की आवश्यकता को महसूस करते थे। उनका विचार 
था कि समाज का अध्ययन भी उसी प्रकार वैज्ञानिक तौर-तरीकों से किया जाना चाहिये जिस 
प्रकार भ्राकृतिक विज्ञानों द्वाश भौतिक जगत्‌ का अध्ययन किया जाता है। अपनी इसी धाएणा 
को मूर्त रूप देने हेतु उन्होंने एक नये सामाजिक विज्ञान कौ आधार शिला रखी जिसे उन्होंने 
सर्वप्रधम 'सापाजिक भौतिकी' (सोशल फिज़िक्स) का नाम दिया। किन्तु इस नाम के बारे में 
काफी आलोचना प्रत्यालोधना और मत प्राति उत्पन होने के कारण कुछ समय के बाद स्वयं 
बोम्त ने इसका नाम बदल कर 'सोसिऑलाजी' (समाजशास्त्र) कर दिया। कोम्त ने कहा कि 
आकृतिफ विज्ञानों की भावि समाजशारर को भी समाज के मूलभूत नियमों की खोज के लिये 
आनुभविक (एमृपिरिकेंल) विधियों वा प्रयोग करना चाहिये ताकि मानवीय दशाओं में सुधार 
वी महती भूमिका अदा करने से समाजशास्त्र द्वाशा मानवता का बडा भला होगा। 

कोम्त ने विज्ञानों के एक पदानुक्रम (हाइअँगकि) का निर्माण किया है जिसकी शुरुआत 
(आधार के रूप में) उन्होंने गणितशात्न से की। गणितशाख्र के बाद उन्होंने मक्षत्रविज्ञान, 
भौतिक विज्ञान, रसायनशास्र और प्राणीशालत्र से गुजरते हुए, अन्त में, विज्ञानों की इस क्रमिक 
श्रेखला में सर्वोपरि समाजशास को रखा है। इस प्रकार भिल भिन्न विज्ञन एक मैसर्गिक एव 
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तार्क्कि क्रम में विकसित होते हैं। सबसे पहले बह विज्ञान विकसित होता है जो सबमे कम 
जटिल रहो वथा जिसका सरोकार सामान्य घटनाओं से हो और मानवता से अत्यत दूर हो। 
सबसे अत में वह विज्ञान विकसित होता है जो मबसे जटिल हो और मानवता से अत्यत 
निकट हो। इसो आधार पर उन्होंने गणितशार को सर्वप्रथम और समाजशासर को सबसे 
अतिम स्थान दिया है और उन्होंने ममाजशात्र को “सो विज्ञानों को महारानी" कहा है। 

अगस्त कोम्त का जन्‍म दक्षिणों फ्राम में एक बहुत छोटे राजकीय अधिकारी के घर 
सन्‌ 798 में हुआ था। उनकी प्रारभिक शिक्षा पेरिस के ईकोल पॉलिटेक्निक सम्धान में 
टुईं। उनके अध्ययन के प्रमुख विषय गणित तथा प्राकृतिक विज्ञान थे। स्कूली शिक्षा पूरी 
करने के पूर्व ती उन्हें विद्यालय प्रशासन के विरुद्ध छाब-टडताल में भाग लेने के लिये निकाल 
दिया गया था। इसके बाद वे प्रास के एक प्रभावशालो राजनीतिक नेता और मार्क्सवादी 
सस्करण के समाजवादी विचारों के प्रारभिक प्रखर प्रवक्ता टेनगे द सेन्ट साइमन के पहले 
सचिव और बाद में सत्योगी बन गये । अंगस्त कोस्त पर सेन्ट साइमन के विचारों का गहरा 
प्रभाव पडा है, किन्तु उनफे सम्बन्ध बडी क्टुता के साथ सन्‌ 824 में तब टूट गये जब झोम्त 
पर साहित्यिक चोरो का आगेप लगाया गया जिसे कोम्त ने अस्वोकार कर दिया। कुछ लोगों 
का इस सम्बन्ध दूटने के पीछे यह विचार रहा है कि सेट साइमतन अपने लेखनों में कोम्त के 
योगदानों को प्र्याप्त महत्व नहीं दे रहे थे जिसके वे सच्चे हकदार थे। सेन्ट साइमन के माथ 
सम्बन्ध टूटने के बाद उन्होंने पेरिस में 2 वर्षों तक छोटे-मोटे कार्य किये, किन्तु दुर्भाग्यवश 
वहा भी वे जम नहीं पाये। कई जगरों से उन्हें निकाल दिया गया। ऐसा कहा जाता है इस 
कल में उन्होंने मित्र कम और शत्रु अधिक बना लिये | 

कोम्त का साम्राजिक विज्ञानों को प्रमुख योगदात उनका “मानव प्रगति का नियम” है 
जो ज्ञान के विकास पर आधारित है। उनकी मान्यता थो कि सभी मसाओं का विकास वई 
चण्णों में हुआ है। इस मान्यता को स्पष्ट करने के लिये ही उन्होंने 'प्रगवि का नियम' वा 
प्रतिषादन किया जिसे “ज्ञान के विवास का नियम” भो कहा जाता है। इस नियम के अनुसार 
यह माना जाता है कि हमारे प्रत्येक अप्रणो विचार, हमारे ज्ञान को भत्येक शाखा, रमाए समस्त 
मानवीय बौद्धिक विवास दीन विभिन सैद्धान्तिक स्तरों के क्रमिक रूप से गुजत्ा है। ये तीन 
स्तर) धर्मशाख्रोय या काल्पनिक (थिअलॉजिकल), (2) तत्वमोमासोय या अमूर्त 
(मेराफ्रिजिक्ल) तथा (3) प्रत्यक्षात्मक या वैज्ञानिक (पॉजिटिविस्टिक) हैं । इन्हो के साथ, मानव 
जोवन को प्रत्येक मानसिक अवस्था के साथ एक विशिष्ट प्रकार का सामाजिक सगठन और 
राजनीतिक प्रभुत्व जुडा होता है। प्रधम पर्मशार्ेय स्तर पर, अत्येक घटना को घ्याख्या 
अलौकिक या आधिदेविक आधार पर की जातो है और इसो आधार पर उसे समझने का 
प्रयास किया जाता है। इस स्तर पर, परिवार सामाजिक इयाई का आदि रूप था और 
राजनीतिक सत्ता पुजारियों, धार्मिक कर्मकाण्ड सम्पादित क्खाने वालों और सैनिकों के हाथ 
में हुआ करतो धो । द्वितीय तत्वमीमासी स्वर पर, व्याज्या और बोष के खोत अमूर्त शक्तियों 
को माना जाता था। इस काल में (मध्य युग और पुनर्जागरण काल) सामाजिक इकाई के रूप 
में राजनीतिक प्रभुत्व चर्च-अधिवारियों और विधि विशेषज्ञों के पास्न चला गया। तृतीय और 
सर्वोच्च 'प्रत्यक्षवादी' अर्थात्‌ वैज्ञानिक स्तर पर ब्रह्माण्ड के नियमों वा अध्ययन अवलोकन, 
प्रयोग (परीक्षण) और तुलना के आपघार पर क्या जाता है। कोम्त ने कटा कि सातबोय ज्ञत 
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और बौदिक विकस के वैज्ञनिक चरण की शुरुआत अभी मेरे काल में हो हुई है। कोप्त के 
अनुसार, प्राकृतिक विज्ञानों की भाति समाजशास्र भी आने वाले दिनों में विज्ञान की विधियों 
(अवलोकन, प्रयोग एवं तुलना आदि) का प्रयोग प्रगति और सामाजिक व्यवस्था के नियमों 
की व्याख्या और समझने के लिये कर सकेगा! कोम्त का यह त्री स्तग्ैय प्रगति का नियम 
समाज के उद्विकासवादी दृष्टिकोण का समर्थन करता है। 

मातव भ्रगति के नियम से जुडी एक अन्य महत्तपूर्ण धारणा को भी स्पष्ट करने वा 
श्रेय कोम्त को दिया जाता है। कोप्त के अनुसार, सपाज 'सावयव' (ऑरगेंनिज्स) का एक 
रूप है। समाज और सावयव दोनों में ही सरचना और प्रकार्य को समानता देखी जा सकती 
है। पेड-पौधों और पशुओं की भाति, समाज की भी एक सरचना होती है जिसकी रचना कई 
अन्वर्सबंधित भागों से मिलकर बनती है। इस सरचना का उद्भव सरल से धीरे धीरे अधिक 
जटिल रूपों में होता जाता है। जैविक प्रतिरूप (मॉडल) को एक आधार के रूप में प्रयोग 
करते हुए कोम्त ने कहा कि श्रम विभाजन के माध्यम से समाज अधिकाधिक जटिल, 
विभेदीकृत और विशेषीकृत होता जाता है। घर्म और भाषा सहित श्रम विभाजन ने सामाजिक 
एकवा का निर्माण किया है, किन्तु साथ ही इनके द्वारा वर्गों में तथा निजी और सार्वजनिक 
क्षेत्रों में नया सामाजिक विभाजन भी उत्पन हुआ है। 

समाजशास्त्र की विषय वस्तु क्या हो, इसके मम्बध में कोम्त ने समाजशासत्र के 
अध्ययन के लिये कई विषयों का सुझाव दिया है, जैसे आर्थिक जीवन, शासन सम्बन्धी 
च्यक्तिगतता के स्वरूप, पारिवारिक सरचना, श्रम, भाषा और धर्म आदि। उन्होंने इन विषयों 
के अध्ययन के लिये यद्यपि समाजशास्र का किन्हीं उपक्षेत्रों में वर्गोक्रण तो नहीं किया है, 
फिर भी अध्ययन की सहुलियत की दृष्टि से उन्होंने समाजशासत्र के समी विषयों को दो प्रमुख 
भागों में बाटा है, यथा “सामाजिक स्थैतिकी' (सोशेल स्टैटिक्स) और “सामाजिक गतिकी' 
(सोशेल डाइनैमिक्स)। सामाजिक स्थैतिकी समाज की सरचना (स्टरक्‍्च0 को प्रकट करती है। 
कोम्त के शब्दों में, यह (सामाजिक स्थैतिकी) समाज के विभिन्न भागों की परस्पर क्रिया और 
प्रतिक्रिया वी खोज से सम्बन्धित है। इसमें सामाजिक व्यवस्था कौ आवश्यकताओं की खोज 
की जाती है। इसके विपरीत, “सामाजिक गतिकी' में समाज रूपी जीव के परिवर्तन की 
प्रक्रियाओं और स्वरूपों के अध्ययन पर केन्द्रित किया जाता है। दूसरे शब्दों में, इसके 
अन्तर्गत समाज का विकास, परिवर्तन की प्रक्रिया और परिवर्तन के निर्धासक तत्वों की 
खोजबीन की जाती है। कोम्त का विचार था कि समाजशासत्र का प्रयोग एक साधन के रूप 
में अधिक न्याय सगत और वार्किक सामाजिक व्यवस्था की स्थापना के लिये किया जा 
सकता है। 
कोम्द के लेखनों से एक बात अभी-अभी उजागर हुई है कि उनको रुचि गहन और 
अनसुलझी मनोवैज्ञनिक समस्याओं को समझने में भी थी। उनके बाद के लेखनों से 
मनोभावों और उद्वेगों के अध्ययन में उतकी इस रुचि का पठा चला है। समाजशास््र में 
कोम्त के अधिकाश विचारों का अब कोई प्रभाव शेष नही है। वे अब इतिहास को वस्तु बन 
गये हैं, किन्तु वैज्ञानिक अवलोकन एवं परीक्षण, तुलनात्मक पस्िक्ष्य और ऐतिटासिक 
समाजशास्त्र सम्बन्धी उसके विचार आज भी समाजशासर में महत्तपूर्ण एवं सार्थक माने जाते 


हैं। 


५6 १ दल्बंठाएर, केक स्का-4ंबर(काारनैपिट पक चल (घ7/व, गविएवुफ धंट 


प्रमुख कृतियाँ. 

- वाल ए०ण5८ ण ?0जआाशतच एग05०9७४५, (830-842) 
-. 2फ5८०प्राइ८ णा 6 ?70॥॥४८ 597, (844) 

-. रिवाह्रणा ए विणाआआआ५, (856) 


(णा0त०-टटॉ, ैक्वांं९-जट्शानकगरणार-ेरं९००95 0९ 
(दादा. चितए्पांड 0९ 


मारक्वबिश द मारिये ज्यां एन्टोने-निकोलस 0743-794 
द केरिट्ट कॉनडेरेक्ट 
मारक्विश् द मारिये ज्या एटोनेननिकोलस द केरिद्ट कॉनर्डरक्ट मुख्य रूप में अपने मानवोय 
प्रगति के मिद्धाल के लिये जाने जाते हैं। उनके इस सिद्धान्त को व्याख्या उनवी पुस्तक 
“माननीय मस्तिप्क की प्रगति के एक ऐतिहामिक चित्र वी मपरेखा' में दी पई है । वॉनर्डरेक्ट 
ने मानवीय इतिहाम के दप्त ठत्तोत्तर कालों की चर्चा की है और अपने अन्य ममकालीन 
विचारकों की भाति उन्होंने भी विज्ञान और गणिवशास्त्र के उत्तरोत्तत अपरिमित विवास की 
सभावनाओं को रेखार्कित किया है। उन्होंने सन्‌ 75-765 के बीच 'विश्वकोश' की रचना 
में महत्त्वपूर्ण योगदान किया है। 

उनके परिवर्तनवादी सामाजिक और राजनौतिक विचारों को धॉमस माल्थस ने अपने 
'जनसख्या के सिद्धाल सम्बन्धी लेख' में कु आलोचना को है और कटा है कि इस प्रवार 
कौ मभी सुविद्यारिद योजनाएं, जनगख्या वृद्धि और भोजन की आपूर्ति को प्राकृतिक मीमाओं 
के बीच असमानता पर आधारित होती हैं। 

कॉनर्डरेवट ने प्रारभ में प्रांसीसी क्राति का समर्थन किया था, किन्तु बाद में वे इसी के 
शिकार हो गये और उन्हें अपने बचाव के लिये छुपने के लिये बाध्य होना पडा। इस अवधि 
में भी उन्होंने लेखन कार्य जारे रखा । 


प्रमुख कृतियाँ, 
- अटणा जि 3 सछणांस्न शत्रार त॑ 205 त एल सरतना वाएत 


(200९5 (.॥97९5 [00॥ 


चारलस होटन कूल...» ताह्क्) होर्टन कूले (864-929) 


“प्राथप्रिक समृह' (आइमरी ग्रूप) और 'आत्मदर्पण' (लुक्गि ग्लास सेल्फ) की अवधारणाओं के 
रचनाकार चार्त्स होर्टन कूले ने समाजशाख्तर में अपनी एक विशिष्ट पहचान अक्न वी है। वे 
अमधैको माकेतिक अनक्रियावाद के शिकागो सम्प्रदाय से मम्बद ठधा जार्ज हम्वर्ट पीड के 
समकालीन प्रधम पौढी के अप्रणो समाजशास्रों थे। कूले थोडे सनकी मिजाज वाले व्यक्ति 
थे। अपने सभी साथियों से उनके थोडे-बहुत मतभेद थे। जहा त्रारभिक अधिकाश सम्दापक 
न्यूनाधिक मात्रा में सामाजिक डा्विलवादी थे, कूले धोडे कम रूढिवादों ठदृविकामवादी थे! 
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जहा दूसरे लोग धर्म द्वाग प्रेरित थे, वह्व कूले अधिकाशत वला प्रेमी और रुमानी प्रकृति 
वाले व्यक्ति थे, जहा अधिकाश उनके साथी समाजशास्र को कठोर वस्तुपरक (त्यक्षात्मक) 
विज्ञान बनाना चाहते थे, वहा कूले एक आदर्शवादी होने के कारण अत्तर्दर्शन (इन्ट्रोस्पेकशन) 
और कल्पना प्रवणता में विश्वास करते थे। इसीलिये कूले को सयसे पहिला मानखावादी 
समाजशाखी माना जाता है। 
कूले ने व्यक्ति और समाज, शरीर और आत्मा के द्वैतवाद को समाप्त करने का और 
इसके स्थान पर इनके बीच अन्तर्सबध स्थापित करने का भ्रयास किया। उन्हेंने प्रकार्यात्मक 
और सावयवी समष्टि के रूप में इनकी कल्पना को। सामाजिक विज्ञानों की मूल समस्या 
व्यक्ति और सामाजिक व्यवस्था के बीच पारस्परिक सम्बन्धों की खोजने वी है। कूले के 
अनुसार “व्यक्ति' और 'समाज' की अवधारणाओं की व्याख्या एक दूसरे के सम्बन्धों के सदर्भ 
में ही कौ जा सकती है क्योंकि मानवीय जीवन सामाजिक समागम का ही अनिवार्यत 
प्रतिफल है, अर्थात्‌ व्यक्ति समाज का और समाज व्यक्ति का निर्माण करता है। कूले के 
आलोचकों का कहना है कि वे अपने इस प्रयास में सफल नहीं हो पाये है क्योंकि एक 
आदर्शवादी होने के कारण उन्होंने व्यक्ति का पश्च ही अपनी विवेचनाओं में अधिक लिया 
है। मीड ने व्यवहारवादियों के इस दृष्टिकोण को अस्वीकार किया है कि लोग बाहरी उत्तेजना 
के प्रति अथ रूप में और अचेतन रूप में प्रतिक्रिया करते हैं। 
कूले ने स्थापित परम्पणा के एक विशेधी के रूप में अपनी छवि बनाई। उन्होंने अपने 
आपको एक समाजशार्री कह्य जाना स्वीकार नही किया और इसके विपरीत उन्होंने इतिहास, 
दर्शनशाख्र और सामाजिक मनोविज्ञान को घुलाने मिलाने का यल किया | फिर भी, उनकी दो 
अवधारणाओं--आत्मदर्पण और प्राथमिक समूह ने उन्हें समाजशास्लौय जगत्‌ में अमर बना 
दिया। आत्म (स्व) का व्यक्तिगत भाव दूसरों के द्वारा जिस प्रकार प्रतिब्िम्बिय ओर 
परावर्तित होता है, इसे ही कूले ने 'आत्पदर्पण' कहा है। कूले ने कहा है कि व्यक्तियों में जो 
चेतना होती है, इसके रूप का निर्धारण निरन्तर होने वाली हमारी सामाजिक अन्तर्क्रियां द्वार 
होता है। चेतना को सामाजिक पृष्ठभूमि से अलग थलग नही किया जा सकता। इसी विचार 
को बाद में विलियम जेम्स और जार्ज ह॒स्बर्ट मीड ने विस्तार करके 'स्व' के सामान्य सिद्धान्त 
की रचना को है। उनकी “प्राथमिक समृह' की एक अन्य महत्वपूर्ण अवधारणा आमने-सामने 
के प्रत्यक्ष, गहन एवं धनिष्ट सामाजिक अन्तक्रिया पर बने सामाजिक सबधों को अकट करती 
है जिसकी तुलना कूले ने वृहत्‌ एबं अधिक विषमतायुक्त एकत्रित समूह के साथ की है 
(सी समूर को बाद में सामान्यत 'द्वितीयक समूह” का नाम दिया गया है)। इस समूह के 
सदस्यों में विर्ले ही कभी प्रत्यक्ष सम्पर्क होते हैं। परिवार तथा मित्रता समूह प्राथमिक समूह 
और श्रमिक सध और गजनीतिक दल द्वितीयक समूहों के कुछ उदाहरण हैं। कूले के 
अनुसार, प्राथमिक समूह में ही “आत्मदर्पण' के भाव का उद्भव होता है। स्व केद्धित बालक 
यहीं से दूसरों पर ध्यान देना शुरू करता है और समाज का एक सक्रिय सदस्य बनवा है। 


प्रमुख कृतियाँ 
-.परण्यावा पिवरणर ब्ाव छाए 5004 07465, (902) 
-" $00०7  07एक्षा्बाण, (909) 
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- 3$०09 770८८८५, (98) 
- जाट आप फट 5000थ०॥, (927) 


(00॥072८, (शा 8.7, धाधति 
मेरी इ. बी. आर. स्मिथ कूलिज (860-945) 
भरी स्मिय कूलिज समाजशास्त्र में शोष उपाधि प्राप्त करने के पूर्व अर्थशान्न और इतिहास 
विषयों में दोक्षित थी । उन्होंने गरीबी महिलाओं की प्रस्थिति, वृद्ध व्यक्ति, चीनी अप्रवामी 
तथा अमेरिका के पृल निवामियों की सस्कृति जैसे अनेक विषयों पर शोध अध्ययन के हैं । 
व्यावहाश्कि समाजशारू का प्रयोग करने वाल वे प्राएभरिक महिला थीं जिन्होंने मामाजिक 
ममम्याओं का लेखा-जोखा रखने के लिये माख्यिकी का प्रयोग किया। अपने समकालीन 
कई समाजशाल्तियों कौ पराति उनका सोच यट था कि सामाजिक समस्याओं वो सुलझते और 
प्रगतिशील परिवर्तन लाने में समाजशास्त और समाजशासियों वी मतल्वपूर्ण भूमिका है। अन्य 
प्रारभिक महिला समाजशारिरयों की भाति मेरी स्मिथ कूलिज के शोध-अध्ययर्नों को भी 
उपेक्षा की गई जब तक उलच्होंने अपने साथ कसी पुरुष भमाजशास्तरों का नाम अपने 
शोध-अध्ययनों में नहीं दिया। शॉबर्ट पार्क तथा अरेस्ट बर्गेंस वी प्रकाशित वृति के पूर्व हो 
कूलिज ने भो अप्रवासियों के समायोजन सम्बन्धी अतिस्पर्धा और सात्मीकरण कक एक मॉडल 
उतनी ही क्षमता और अन्र्दष्ट वाला विकसित किया था, क्ननु उनके मॉडल पर समाज 
चैज्ञानिकों ने कोई ध्यान नहीं दिया। इस प्रकार कूलिज भी अन्य महिला ममाजशास्त्रियों की 
आति लिंग-असमानता छा शिव्सर रही हैं। 

कूलिज अमेरिका में पहली महिला थी जो विश्वविद्यालय में समाजशास््र वी 
पूर्णकालिक प्रोफमर थीं। इनके शोध-अध्ययन दो विवाहित नामों यथा 'स्मिथ' एवं 'कूलिज' 
के नाम से छपे है। 


प्रमुख कृतियाँ 

+. #भंगा७॥005८ १४०झाथण, (789%) 

+. (ऐणा05० ागगरश्यथ5, (99) 

- ४०३ एत्फाटव आए 50०?, (92) 

- 8 सिगाय-ीचैग,८ा5.. [रताक्षाड ० 42078 शत ४९ए ९४००, (7929) 





('00फश; था वाद 
अन्ना जुलिया कूपर (858-964) 


अशवेद महिलावादी सामाजिक मिद्धान्त परम्पण को एक प्रमुख महिला अन्ना जुलिया कृपर 
ने काली महिलाओं की मानसिक स्थिति और सामाजिक समस्याओं पर टिप्पणी करते है 
कच्य है कि अमेष्कि! में नेतिक प्रगति केवल उम्र व्यक्ति पर निर्भर करतो है जो अजाति 

सैँंमिकता के गहरे सम्ब्धों को ममझ सकता हो और वह व्यक्ति है--काली महिला। कूपर 
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का जन्म दक्षिणों केणॉलिना में एक गुलाम के घर में हुआ था जो उसका मालिक भी था। 
छोटी सी उम्र में ही वे विधवा हो गई। इस दुर्घटना के बाद उन्होंने ओवर्लिन कालेज में 
शिक्षा ली। जहा शार्तीय युग की एक अन्य प्रभावशाली अस्वेत महिलावादी मेरी चर्च टैरिल 
उनकी सहपाठिन थो। शिक्षा प्राप्ति के बद कूपर ने अपना अधिकाश ध्यावमायिक जीवन 
वाशिंगटन में एक अध्यापिका के रूप में गुजाण। सन्‌ 906 में उन्हें अपने प्रिंमीपल के पद 
को छोडने के लिए बाध्य क्या गया। इस बाध्यता का कारण अश्वेतों को पारम्परिक शिक्षा 
के स्थान पर औद्योगिक प्रशिक्षण दिया जाना था। इसके विपरीत कूपर अपने विद्यार्थियों को 
अच्छी शिक्षा दिलवाने के लिए उच्च स्तर के विश्वविद्यालयों में भेजना चाहती थीं जो कि 
स्कूल की व्यत्रस्था समिति के कुछ सदस्यों को पसद नहीं था। मन्‌ 90 में वाशिंगटन के 
स्कूल को जहा वे प्रिंमीपल थी, छोडने के बाद लेखिका, व्याख्याता, पाच बच्चों की दतक मा 
(सतावन वर्ष की उप्र में) शोधक्त्री 67 वर्ष की उप्र में सोर्बोन से पी एचड़ी करना) कालेज 
का अध्यक्ष बनना और कई अन्य कार्य किये। सन्‌ 964 में जब वाशिंगटन में उनकी मृत्यु 
हुई तब तक उन्होंने गुलामों को जिन्दगी से लेकर आधुनिक नागरिक अधिकार आदोलन द्वारा 
प्राप्त मुक्त एवं स्वाघीन जीवन के खट्टे-मीठे अनुभवों के स्वाद को चखा और जीया। 


प्रमुख कृतियाँ: 
-+. # ५०८८ सिएच फट 5000, (892) 
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सेज़ लेंब कोज़ 096 ) 
दर्शनशासत्र और समाजशाम्त्र दोनों में शिक्षा दीक्षा प्राप्त रोज़ लें कोज़र एक अमरीकी 
समाजशास्त्री हैं जो मुख्य रूप से कार्य, परिवार, और महिलाओं पर किये गये अपने 
शोध अध्ययनों के लिये जानी जाती हैं। उनके कार्य के समाजशासतर' में मुख्यत अम्पतालों 
उथा अन्य चिकित्सकोय सस्थाओं में नौकरशाही तथा स्वास्थ्य रक्षा पर इसके अभावों का 
अध्ययन किया गया है। उन्होंने पारिवारिक जीवन पर पडने वाले सामाजिक सरचना के 
अभावों पर भी महत्वपूर्ण शोध कार्य किया है। यही नहों, कोजर ने भिन्न सस्कृतियों से 
महिलाओं सबधी आकडों को एकत्रित कर उनकी तुलनाएं भो को हैं। अपने सभी 
शोध-अध्ययों में, उन्होंने 'धूमिका' कौ अवधारणा का प्रचुर मात्रा में प्रयोग किया है तथा 
भूमिका से जुडी “भूमिका दूरी" की अवधारणा तथा अन्य अवधारणाओं की स्पष्ट जानकारी 


अस्तुत को है। 


प्रमुख कृतियाँ. 

+- हि 0 86 १ए४आ०, (962) 

+.. प्रवाणागड़ थी #जाश्ट्टाण0, (979) 

- ]7 एटटिफड 0 च०्वटाणा॥ (4990) 
- ४6 छणा१ ० 0ण ०७25, (7992) 


छएशञाणशा00ई, दिव्या 
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राल्फ दारेनदोर॒फ (डरेनडारफ) 6928. 3 
जर्मनी में पैदा हुए समाजशास्रों शल्फ टारेबटोरूफ (डेगनडाफ) आजकल ब्रिटेन में 'लदन 
स्कूल ऑफ इवेनॉमिक्स' मस्थान के निदेशक हें। वे यूरोपोय आर्थिक सामुदायिक कमिश्नर 
भी रहे हैं। डेरेनडार्फ का प्रमुख योगदान वर्ग-सिद्धानत (वर्ग-सबप) और भूमिका सिद्धाल के 
मेत्र में है। उन्होंने वर्ग सथर्प के सम्बन्ध में मार्क्स से भिन्न मत प्रकट क्या है। जहा 
पास्म्परिक मार्क्सवाद उत्पादन के साधनों पर स्वामित्व रखने वालों और मजदूरी के लिये काम 
करने वालों के बीच विभेद करना है, वहा डेरेनडार्फ वर्ग-मघर्ष के लिये प्रमुख रूप से मरकारी 
दफ्तरों, निगमों जैसे संगठनों में सत्ता में अन्तर को उत्तरदाबी कारक मानते हैं। डेरेनडार्फ 
मानते हैं कि सत्ता मे अममानता अपाह्हर्य है, फिर भी इसको ज्यादतियों पर कुछ सीमा तक 
नागरियों के राजनीतिझ अधिकारों द्वाता अकुश लगाया जा मक्‍ता टै। 
डेरेबडाफ ने संघर्ष के सरवतात्यक कारणों को दृतते छा बल किया है। उनके 
अनुसार, पात्र आर्थिक संख्बन्ध ही सर्प छा कारण भहों हैं, अपितु सना-शक्ति के सख्वन्य 
थी सर्पर्प छो जन्म देते है। सना हर सामाजिक संगठन में विद्यमान है, अत समाज में सथर्ष 
अवश्यम्भावी ऐै। अपने म्र्ष सिद्धाल कौ प्रस्तुति के पूर्व उन्होंने पश्चिमो सोब पर 
आपारित समाज सम्बन्धी एक दूमरे के विद्येषी दो मॉडल्स यथा 'मतैक्य मॉडल' (कनमेन्सेंस 
मॉडल) तथा 'बाध्यतामूलक मॉडल' (को अरृशन मॉडल) का सविस्तार वर्णन-विश्लेषण क्या 
है। डेरेसडार्फ मानते हैं कि समाज के दो चेहरे हैं, यथा सप और मतैक्यवा (सामंजस्य) । इले 
दोनों के बिना समाज वा अस्तित्व सपव नटे हैं। ये दोनों एक दूसरे की पूर्यावश्यक्ताए हैं। 
ये दोनों विकल्प न होकर एक दूसरे के पूरक हैं। सघर्प तब तक उत्तन्न नहीं हो सकता जब 
तक पहले थोड़ी बहुत सतैक्यता ने हो। इसी प्रवार, सर्वप अलत मतैक्यवा और एकीकाप 
की ओर अग्रसर करता है। 
डेरेनडार्फ के सर्प के सिद्धाल की जडें सना के विभाजन में गडी हुई हैं। वे कटते 
हैं वि सत्ता का विभिन्न रुप में विवरण अनिवार्यत व्यवस्थित सामाजिक सर्प का निर्धास्क 
क्ाएक है। उन्होंने इस सदर्भ में, पदों के साथ जुडो मना को मात्रा मे भितता को सर्ध का 
अमुख तन्व माता टै और व्यक्ति की मनोवैज्ञानिक एवं व्यवदणत्मक विशेषनाओं को सर्था के 
उत्पन्न करने में बोई महत्व नहीं दिमा है। डेरेनडार्फ के अनुसार, सना व्यक्ति के साथ नहीं, 
पदो के साथ जुडी होती है। अत एक स्थिति में एक व्यक्ति के पास जो सत्ता है, आवश्यक 
नहीं है कि दूमरी म्थिति में भी उसके पास सता का कोई पद हो। इसी प्रकार, एक व्यक्ति 
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एक स्थिति में मातहत है तो जरूरी नहीं है कि दूसरी स्थिति में भी वह मात ही हो | साहब 
और मावहव की स्थित्रिया हिों के सरर्ष को जन्म देकी हैं और बाद में यही व्यापक सम 
रूप का धारण कर लेदी है। हित दो प्रकार के होते हैं, व्यक्ष और अव्यक्त । उन्होंने अचेतन 
भूमिका प्रत्याशाओं को अव्यक्त हित कहा है तथा जब अव्यक्त हित चेतन स्थिति में आ जात 
है, तब वह व्यक्त हित बन जाठा है। इसी सद्र्भ में, डेरेनडार्फ ने तीन समूह बताये हैं अर्द 
समूह, हित समूह और सघर्ष समूह । वे कहते हैं कि सपर्ष का विश्लेषण करते समय व्यक्त 
और अव्यक्त हितों के साथ-साथ इन समूहों का भी विश्लेषण किया जाना चाहिये। 

वेबख्वादी, राल्फ डेरेनडार्फ का इस विषय पर महत्वपूर्ण योगदान रहा है कि आधुनिक 
समाजों में सत्ता शक्ति किन हाथों में रहती है। वे कहते हैं कि विशाल आधार पर जॉइन्ट 
स्टॉक कम्पनियों के विकास ने सामान्य जन को इनके अश्ों (शेयरों) को खरीदनों का अवसर 
प्रदान किया है जिसके कारण अब पूजीप्ति मालिकों की अपेक्षा वेबनभोगी व्यवस्थापकों 
पैनेजरों) के हाथ में इन कम्पनियों का नियत्रण होता है। इस स्थिति को उन्होंने 'पूजी का 
विसयोजन' कहा है। इन कम्पनियों ये मेनेजर मात्र पूजीषति मालिकों के हितों का ही ध्यान 
नहीं रखते, अपितु वे कम्पनी की दीर्घकालीन उत्मादर क्षमता और सुरक्षा के साथ साथ 
कर्मचारियों और मजदूरों के हितों को भी ध्यान रखने के लिये भी मजदूर संगठनों तथा 
सरकार के द्वाण बाध्य किये जाते हैं। 

एथनी गिडिन्स ने ढेरेनडार्फ के उपरोक्त विचारों को आलोचना दो आधार पर की है। 
प्रथम, यह सही है कि सयुक्त पूजी निगर्मो (जॉइन्ट स्टॉक कम्पनी) के विकास ने स्वामित्व के 
आधार के दायरे को बढाया है, फिर भी इन पूजीवादी प्रतिष्ठानों का मूल उद्देश्य लाभ अर्जित 
करना है और इन भ्रतिष्ठानों की सारी कार्यप्रणाली अभी भी पूजीवादी है। लाभ का एक 
थोडा सा हिस्सा ही दिखावे के रूप में अशधारियों में बाँटा जाता है। गिडेन्स की दूसरी 
आलोचना भी प्रथम आलोचना से जुडी हुई है। पूजोपति मालिकों और व्यवस्थापकों 
(मेनेजों) के बीच शायद ही कभी किसी मामले पर (घोर) मतभेद होता है। अधिकाशत तो 
दोनों के हितों में काफी समानता होती है। यही नहीं, कभी कभी तो व्यवस्थापक भी उस 
कम्पनी के बडे अशधाए होते हैं। अत दोनों का ही प्राथमिक उद्देश्य कम्पनी की सफलता 
और लाभ अर्जित करना होता है। 

डेरेनडार्फ के वर्ग संघर्ष सम्बन्धी विचारों के उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि उन्होंने 
कई मामलों में मार्क्स के विचाएें से असहमति प्रकट की है। उत्तर पूजीवादी समाजों में 
स्वामित्व एव नियत्रण एक ही हाथों में नहीं है (जैसा के आधुनिक सयुक्त पूजी उद्यमों मे होता 
है)। अद मात्र आर्थिक आधार पर (जैसा कि मार्क्स मानते हैं) सयर्य की व्याख्या असगत 
और भअपूर्ण है। डेरेनडार्फ के सिद्धान्त की एक प्रमुख कमजोरी उसका एक कारकीय होना है। 
डेरेनडार्फ के सिद्धान्त का प्रमुख केन्द्र बिन्दु सत्ता रहा है, जिसे सघर्प का एक मात्र कापक नही 
माना जा सकता है। उन्होंने सत्ता को सघर्थ का आधार मान कर यह नही बताया की सम्पत्ति 
से अधिक प्राथमिकता एवं महत्व सत्ता को क्‍यों दी जाती है। कुछ विद्वानों का यह भी मत 
रहा है कि डेरेनडार्फ के सिद्धान्त को मार्क्सवादी सघर्ष के सिद्धान्त के साथ जोडना ही गलत 
है। उनके सिद्धान्त में मार्क्सवादी परिभेध्ष्य की अपेक्षा सरचनात्मक प्रकार्यात्तक सिद्धान्त के 
तत्व अधिक हैं। प्रणालियों, पदों तथा भूमिकाओं जैमे तत्वों पर जो डेरेनडार्फ के सिद्धान्त में 
जोर दिया गया है, वह उन्हें सरचनात्मक प्रकार्यात्मक सिद्धान्त के साथ जोडदा है। 


96 १ 0क्का5, #एकालः 


प्रमुख कृतियों 

- (85६ 6 (३५६ (0गीद पा उध पिएपफ्रत्रणज $0ठथए, (959) 
- 0०ग्रीप #०7 0]955, [967) 

-+  $0तंटाए & 7लाएटा३५०५४ घा पलागाजाओ, (7967) 

+ 55995 9 7९ ८ र्॑ 5०एटा,, (3958) 

-  ॥06 रटए [027४, (975) 

- ॥.06 (005, (7979) 


छिवरशंड, (ाडाट४ 
किग्सले डेविस 


समाजशासत्र के आम पाठकों (विद्यार्थियों) के बीच किंप्सले डेबिस विशेष रूप में अपनों 
पुप्तक “मानव मपाज” (936) के लिए ही जाते जाते हैं। यह पुस्तक पार्मत्स-मर्रनवादी 
पस्मिक्ष्य पर आपारित है जिसमें सामाजिव सरचना और भामाजिक प्रकार्यों का एक सामान्य 
दृष्टिकोण प्रस्तुत क्या गया है । डेविस में, इस पुस्तक के अतिरिक्त परिवार के समाजशास 
और वेश्यावृति पर भी कार्य क्या है और काफ़ी लिखा है। अपने मभो अध्ययनों में उन्होंने 
“प्रक्ार्यात्मक परिप्रेध्य' का प्रयोग किया है । सन्‌ 4940 और 950 के बीच ममाजशारू के 
क्षेत्र में इस परियेक्ष्य को एक प्रमुख सैद्धान्तिक ठपागम के रूप में विकमित करने में डेविस 
ने महत्ती भूमिका अदा वी है। मन्‌ 959 में तो इस परिमरक्ष्य के बारे में उन्होंने यहा तक 
कहा था कि “यह न केवल एक सर्वाधिक अवल परिप्रेक्ष्य है, अपितु समाजशास्तर में यटी एक 
मात्र विशिष्ट पश्मिक्ष्य है जिसके दवा) मापाजिक घटनाओं या अध्ययन क्या जा सबता है।' 
डेविंग यद्यपि पार्सन्स और मर्टन दोनों में प्रभावित रहे हैं, किननु उन्होंने अपने शोष कार्यों में 
पार्सन्म के 'वृहत्‌ सिद्धाल' पलेंड थिअरि) के भ्रारूप के त्रयोग की अपेक्षा मर्टन के मध्य श्रेणी 
मिद्धान! के प्राम्प को ही प्राथमिकता दी है। 


प्रमुख कृतियों 
-+  विछाछ9 50०७9, (१936) 
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ज्ञॉक्‌ देरिदा (दरिदा) (930- ) 
मूल रूप में दर्शनशात्री रहे ज्ॉक दरिदा उत्तरसरचनावाद ओर उत्तरआधुनिक्ता के एक 
अमुख समकालीन हलताक्षर और क्रास के एक अग्रणी चिन्तक हैं। उनके उत्त-आधुनिक्ता के 
दर्शन ने पश्चिम में ततलवा मा रखा है। उन्होंने विचिष पिययों पर ढेर सात लिखा है। 
उनके साहित्य और दर्शन के विशाल सेखन भण्डार की तह ढक पहुँचना अत्यव बठित है। 
उनके ज्ञान वी सौमाओं का पता लगाना तो और भी दुष्बर है। उन्होंने बात, टीगल, मार्क्स, 
कीकेंगारईई,नीस्मे, जैन्मी, लाक्लू के साथ-साथ चाफ्वा, जॉयम, मलाएम और समोसुरे जैसे अनेक 
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विचारकों पर लिखा है। उनका समस्त लेसन फ्रेंच भाषा में है जिसमें वई पुस्तवों का अग्रेजी 
में अनुवाद होना अभी बाकी है। उनके लेखनों पर पश्चिमी दर्शन और तर्क का प्रभाव है। 
उन्होंने पश्चिमी दर्शन, विशेषता वल्वमीमासा को आलोचना भी की है क्योंकि उममें 
भाषाशास्र और व्याकरण की अवहेलना वी गई है। भाषा सबधी अपने विदाएं में उन्होंने 
प्रप्तिद्ध फ्रासीसी चिन्तक सोमुरे का अनुमरण किया है। दरिदा के विचारों ने समाजशासतर 
सहित कई विषयों (मानविकी, समराजविज्ञान, साहित्य आदि) को प्रभावित क्या है। उनका 
लेखन अत्यत दुरूह है। दर्शनशासर में प्रशिक्षित होने के कारण उनके लेसनों में दर्शन 
अधिक है और समाजशास्त्र नाममात्र का जिसमे खोजना भी एक टेढी झौर है। अपने 
उत्तर सरवनावाद और उत्तर आधुनिकता के विचाएं के मन्दर्भ में, दरिदा ने कई नई 
अवधारणाए प्रणीत की हैं, उनमें प्रमुप हैं. “विय्डनवाद या विरचनावाद”" 
(डिकेंनस्ट्रक्शनिज्म), * भेद” (डिप्रेंन्स), “विकेद्रण” (डीमेन्टरिंग) और “आने वाले लोकतत्र के 
प्रति आशा भरा विश्वास” आदि। 
ज़ॉक दरिदा का जन्म अल्जीरिया के एक यहुदी परिवार में हुआ था। वे सन्‌ 959 
में फ्रास आ गये और यद्य उन्होंने पेरिम के प्रसिद सम्धान ईवॉल नार्मेल स्यृपिआर में शिक्षा 
प्राप्त की। सन्‌ 965 में जब प्रसिद्ध परिशन पत्रिका “क्रिटिक” में इतिहास और लेखन वी 
प्रकृति सबधी पुस्तकों पर उनके दो लम्बे समीक्षा लेख छपे तब व्यापक जन समुदाय में 
उनकी एक पहिचान बनी और लोग उन्हें एक ठदीयमान्‌ विद्वान ये रूप में जानने लगे। उनके 
इन लेखों की कुछ समीश्षात्मक टिप्पणियां ही उनवी भावी बहु प्रसिद्ध कृति 'पमेटॉलॉजी 
का आपार बनी है। यह पुम्तक मूलत दर्शनशारूर मे संबंधित पुस्तक है जिसमें दरिदा ने 
“समावता के तर्क के नियम” पर आधारित पश्चिमी वेबारिक (वाल्विक) परम्पण की अपनी 
बहुप्रसिद्ध अवधारणा “विखडन” के माध्यम से चीर पाइ की है। उन्होंने बताया कि यह 
परम्पण अनेकों विशेधाघासों और विमगतियों से भरी पड़ी है। विखड़न के अतिरिवन इसी 
सर्र्भ में उन्होंने अपनी एक अन्य अवधाएणा “भेद” (डिप्रेन्स) वा योग वियया है जिसकी 
रचना दरिंदा ने भाषा के सासुरेवादी और सरचनावादी सिद्धान्त के सदर्भ में सन्‌ 968 में को 
है। सासुरे ने बताया है कि भाषा को उमके अति सामान्य रुप में “सकायत्मक सदर्भ के 
विना' अन्तर की एक व्यवस्था के रूप में समझा जा सकता है। दरिदा ने इस पर टिप्पणी 
करते हुए लिखा है कि दुर्भाग्ययश सासुरे सटित बाद के मरचनावादी इस विचारणा के गूढ 
आशय को समझने में असमर्थ रहे हैं। दरिदा ने सासुरेवादी इस विचारणा को स्पष्ट के हुए 
सासुरे के भाषा के सिद्धाल का हवाला दिया है। सामुरे के अनुसार, कमी भाषा समुदाय के 
सदस्यों द्वाग बोली जाने वाली 'बाणी” था 'वाक्‌' (पीच) का स्थान “लेखन” (राइटिंग) से 
पहले होता है। लिखित भाषा दूसरे नम्बर पर आती है। लिखित शब्द हमेशा दूर और दोयम 
दर्जे के होते हैं और चे वाक्‌ फे ही तकनौवी रूप हैं। लेखन तो, सामुरे के अनुसार, भागा की 
विकृत्ति है क्योंकि इसमें व्याकरण के प्रयोग द्वारा विचारों का मूल भाव लुप्त हो जाता हैं। 
भाषा का मूल भाव तो “जीवत वाणी” में निहित होता है जिममें निरतर बदलाव आह का 
है। दौरिदा ने लिखित भाषा और वाणी में सामुरे द्वाग किये गये इस अल सहाबक 
पश्न खड़े किये हैं। भाषा वो शुद्धत आरेखी (म्रैफिक) और सभवत याददाश्त कल के 
माना जाता है, किन्तु इसे वाणी के बाद दूसग दर्जा दिया जाता है। वाणी रे दो को 
अधिक निकट माना जादा है क्‍योंकि यह वक्ता की भावनाओं, विचारों और $ 
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अभिव्यक्त करने में अधिक मक्षम है। अत वाणों प्राथमिक और अधिक मौलिक है जिसे 
लेखन के द्वितीयक और प्रतिनिधिक दर्जे से भिन्‍न क्या जाता है। दरिंदा ने लेखन संबंधी 
अपने सिदान्तों में सामुरेवादी इस अन्तर को ठीक नहीं माना है और कहा है कि इस अन्तर 
को प्रमाणित करना कठिन है । दरिदा मानते हैं कि भाषा का मूल लेखन में हे वाक या वाणो 
में मही। 

जिस प्रकार आधुनिक मरचनावाद की जड़ें भाषाविज्ञन (विशपत पहढिंनेंड डो मोमुरे 
के विचाएं में) पडी हैं, उसी प्रकार यह माना जाता है कि उनर-सरचनावाद की शुरुआत जॉक 
दरिदा द्वारा सन्‌ 966 में दिये गये एक व्याख्यात से हुई है जिममें उन्होंने सरचनावाद के 
सक्र्मण वी बात कही है और एक नव उत्तर मरचनावादी युग के उदय को रेखाक्ति क्या 
है। अपने इस धापण में तथा अन्यत्र उन्होंने सरचनावाद की जड़ों पर कडे प्रहार क्ये हैं। 
उनकी “विखडनवाद” की व्यूटरचना ने भाषा और अर्थ नो पारम्परिक प्रम्धापनाओं वो 
हिलाकर रख दिया। सरचनावादियो के विपरीतु दरिदा ने मापा के स्थान पर “लेखन 
(राइटिंग) पर ज़ोर दिया है जो अपने व्यक्तियों पर भाषा की तरह (कुछ मरचनावादियों के 
अनुसार भाषा को मरचना व्यक्नियों पर बाध्यकारी प्रभाव डालती है) नियत्रण नही कप्ती है। 

दरिदा बहते हैं कि सभी मम्थाए लेखन के अतिरिक्न और कुछ नहीं हैं, अत ये 
व्यक्तियों को नियत्रित कर ही नहीं सकतों हैं। जहा मरचनावादियों ने भाषा प्रणालो में 
व्यवम्था और म्थायित्त को देखा है, वहा दरिदा ने भाषा को अव्यवस्थिव और अम्धिर माना 
है। वे कहते हैं कि विभिन्‍न मर्दर्भ शब्दों को विभिन्‍न अर्थ देते हैं। दूसरे शब्दों में, शब्दों के 
अर्थ मदर्भों के अनुसार बदलते जाते हैं। अत भाषा प्रणाली की नियत्रणात्मक शक्ति बा 
व्यक्तियों पर प्रभाव पड़ने का सवाल ही उत्पन्न नहीं होता जैमा कि कुछ मरचनावादियों ने 
माना है। यही नहीं, वैज्ञानिकों के लिए भाषा के अन्र्निहित नियमों को जानना एक असभव 
कार्य है। इसी आधार पर, अन्तत दरिदा ने अपना विद्रोही या विखडनवादी परिप्रेक्ष्य अस्तुत 
किया है। दरिदा वा यह विद्रोही या विखण्डनवादो परिभेक्ष्य उत्त-आधुनिकतावाद के उदृभव 
के साथ अत्यधिक महत्वपूर्ण हो गया है । वास्तव में, उत्तर-आधुनिक्तावाद वी आधारशिला 
उत्तरःसरचनावाद ने हो रखो है । 

उत्र-सरचनावाद और उत्तर-आधुनिकतावाद के बोच में विभेद की एक स्पष्ट रेखा 
खीचना अत्यव कठिन है। उनर-आपुनिक चिन्तन को उत्तरःसरचनावाद वा एक विस्तार या 
अतिरजना बहा जा सकता है। फृका, जो एक अग्रणी ठत्तर-सरचनायादी विचारक थे, अब 
जोवित नहीं हैं, किन्तु उत्तर्सरचनावाद वी कमान अब दर्रिदा तथा अन्य फ्रैंच 
उत्तर-सरचनावादियों ने सभाल ली है। दरिदा इस क्षेत्र में अभी भी सक्रिय हैं और अब 
उत्तरसरचनावाद वा स्थात उत्तर-आपुनिक्दावाद ने ले लिया टै या लेता जा रहा है। 

दरिदा वा उत्तरआधुनिवता सबधी समस्त विश्लेषण उनको “विखडनवाद” 
(डिकेंस्ट्रकशनिजम) कौ अवधारणा पर आधारित है। वे मुख्यत अपने विखडनवादी दर्शन या 
सिद्धान्त के लिये हो जाने जाते हैं। यट अपने प्रवार वा एक प्रघटनात्रियावाद है। इसकी 
बई तर्कमगत व्याख्याए को गई हैं और यह भी कहा गया है कि यह न वो बोई विधि है 
और न री कोई सुविचारित निर्णय। वास्तव में, “विखड़त” शब्ये के अर्थों को समझते का 
एक उपागम, एक विधि या एक तप्रेका है जिसमे शद्धों को अत्य शब्दों के साथ जोडकर 
अर्थ निकाला जावा है। इसमें शब्दों को उम घटना के साथ नते जोडा जाता है जिसके बारे 
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में हम यह सोचते हैं कि ये शब्द उक्त घटना/वस्तु को इगित करते है। प्रघटनाओं का 
विश्लेषण करते हुए दरिदा ने कहा है कि “यह किसी गूढ्योक्ति का एक विशिष्ट नाम या 
नामकरण है जो सभी अन्य शब्दों की भाति अपनी महत्ता “सदर्भ” से ग्रहण करता है। - 
-- - शब्दों के सभी अर्थ सापेक्षिक और अल्पकालिक हेते हैं!” 

अपने एक लेख “स्ट्क्चर, साइन एड प्ले इन द डिस्कोर्स ऑफ द्यमन साइन्मेज”, 
(966) में दरिदा ने लिखा हे कि “सरचना की अवधारणा के सम्पूर्ण इतिहाम को केद्ध को 
केद्ध के द्वारा विस्थापन को एक श्रृखला के रूप में देखा जाना चात्यि - - - उत्तरोत्तर तथा 
एक नियमित क्रम में, केन्द्र विभिन्‍न स्वरूप और नाम ग्रहण करता रहता है।” विखडन की 
अवधारणा को स्पष्ट करते हुए दरिदा कर्वे हैं कि मूल पाठ (टेक्सट) का कोई निश्चित अर्थ 
नहीं होता। इसकी अपेक्षा विंखडन की प्रक्रिया के द्वारा इसको कई ढंग से व्याख्या किये जाने 
की सभावता होती है, क्योंकि इसके कई अर्थों को खोजने को स्वतत्रता रहती है। अत 
विखडन को विकेद्धण की युक्तियों के रूप में देखा जा सकता है। विखडन पढ़ने का एक 
तरीका है जो पहले हमें मुख्य विषय के केद्ध कौ जानकारी देता है और बाद में उसे पलट 
देता है दाकि उपान्त (महत्वहीन) शब्दों द्वारा अस्थाई सस्तरण को बदला जा सके। विखड़न 
को विधि सबसे पहले किसी मूल पाठ के द्विभाजी विपरीतता (जैसे ख्री पुरप) पर हमादा ध्यान 
केन्द्रित करतो है और बाद में हमें यह बढाती है कि ये विशेधी तत्व किस प्रकार आपस में 
सबधित हैं, किस प्रकार आपस में जुड़े हुए हैं। 

सकेतक (सिग्निफाइअर) के सदैव अनेक अर्थ होते हैं और पूर्ण या सत्याभाषी अर्थ 
सदैव विशमित (डेफर्ड) अर्थ होता है। सत्य के विविध अर्थ होते हैं जो व्यक्ति के समझ 
चयन के लिये अनेक विकल्प पस्तुत करते हैं । दरिदा ने इसे ही उत्तर सरचनावाद का ताम 
दिया है। उनका कहना है कि भाषा वा अर्थ किसी मूर्त वास्तविकता या सत्य में नहीं खोजा 
जा सकता, अपितु यह अर्थ केवल स्वय भाषा के सदर्भ में हो खोजा जा सकता है जिसकी 
रचना सामाजिक रूप में होती है। उत्तर-आधुनिकता में पुशतन और नवीन का सबंध 
अरैखिक या अनिरत्तर नहीं मात्रा जात, अपितु यह एक ऐसा सबंध है जिसमें पुरातन और 
नवीन दोनों के विचारो/धघारणाओ में ही परिवर्तन आ जाता है। 

'दरिदा का समस्त विखडनवादी परिमरिक्ष्य एक तरह से प्लेटो के समय से चले आ रहे 
“शब्द केद्धवाद” (लॉगोसेन्ट्रिज्स) के प्रति विद्रोही तेवर के परिणाम हैं। (क्या सही, सत्य या 
सुन्दर है, इन्हें उद्घाटित करने हेतु विचारों कौ एक सार्वभौमिक प्रणाली की खोज ही 
लॉगोसेन्ट्रिज् है) इस धारणा का पश्चिमी सामाजिक विचारधारा में वर्चस्व रहा है। दरिदा ने 
इसे “प्लेटे के समय से लेखन का ऐतिहासिक दमन और निशेध” कहा है। इस 'शब्द 
क्ेद्धववाद' ने न केवल दर्शनशासत्र को नष्ट कर दिया, अपितु इसने सामाजिक विज्ञानों को भो 
तहस-नहस करके रख दिया दरिदा की रुचि, वास्तव में, इस समापन, इस दमन के खोतों के 
विखडन या विघटन में रही है ताकि वे लेखन को उन प्रभावों से मुक्त करा सकें जिनसे वे 
जकडी हुई हैं। सश्षेप में, दरिदा “लॉगोसेन्ट्रिम का विखण्डन” चाहते हैं। 

विखडनवाद की अपनी धारणा को स्पष्ट करने के लिए दरिदा ने पारम्परिक रगशाला 
(थियेटर) का एक उदाहरण देते हुए लिखा है कि रगमद पर जो कुछ होता है, वह “वास्तविक 
जीवन” में जो कुछ होठा है, उसका तथा लेखक, निर्देशक अन्य लोगों की अपेक्षाओं को 


400 १" एद्या48, २प्रट्वृपटठ 


“प्रतिनिधित्व” करता है। यह “प्रतिनिधित्ववाद” ही रगशाला का ईश्वर है और पारम्परिक 
रगशाला वो यही धार्मिक रूप प्रदान कग्ता है। दरिदा के अनुसार, एक थर्मशास्त्रीोय रगशाला 
एक नियत्रित और जबड़ो हुई रणशाला है जिममें अभिनेवागग पंगधीन बर्ना होने हैं वे 
रघनाकार (लेखब) के विचारों यो निष्ठापूर्वक रगशाला के सच पर प्रस्तुत करन हैं! दरिदा 
इस भ्रवार की रगशाला के स्थान पर एक अलग प्रवार वी वैकल्पिक रगशाला (एक 
बैक्ल्पिक समाज) की बात करते हैं जिसमें रगमच को नियत्रित करने में झथन को बोई 
भूमिका नहीं होगी, अर्थात्‌ यह एक ऐसा रगमच होगा जिस पर अभिनता, लेखक अथवा 
पुम्तवों का कोई निमत्रण नहीं होगा। इस पर अभिनेतागण लेखक या निर्टेशक से वोई 
निर्देशन नहीं लेंगे। क्न्नु, इस प्रकार की वैकल्पिक रगशाला और ग्गमच के स्वरूप क बारे 
में स्वय दरिदा पूर्णत स्पष्ट नहीं हैं। क्या इस प्रकार का रामच (वैकल्पिक समाज) अगजक्ता 
का एक अखाड़ा नहीं बन जायेगा ? इस स्थिति का हक मान लगाने हुए उन्होंने एक तमिक 
मा यह सकेत मात्र दिया ऐ कि “यह ऐसे मच दो रचना है जिसके जोर को अधी तक शब्दों 
में अभिव्यक्न मही क्या जा सका है।” इस प्रकार थी रगशाला को उन्होंने “निर्दयी 
रगशाला” कहा है। 
इस विवेचन से स्पष्ट है कि दरिंदा पारम्परिक रगशाला (समाज) में पूर्णत रद्दोबदल 
चाहते हैं। रगशाला कौ इस उपमा का प्रयोग जब हम समाज पर करते हैं, तब दरिदा कहते 
हैं कि लेखक थी तानाशाहो में युक्त रणशाला दी भाति समाज को भी ठन मभी प्रत्तिप्ठित 
चिन्तकों के विचारों से मुक्त क्या जाये जो प्रभावक विमर्श या ज्ञान के रचनाकार रहें हैं। 
दूसो शब्दों में, दरिदा चाहते हैं कि हम सभी लेखक बनने के लिये स्वतत्र हैं। 
मार्क्स के बे में दरिदा के विचारों को लेकर अत्यधिक प्रादि बनी हुई है। अनेकों 
का मत है कि वे यार्क्मवाद के पश्चथर नही हैं, क्योंकि उनका “बिखडनवादी विश्लेषण” 
(डिकेंन्टट्क्शन अनैलिमिम) मार्क्सवाद को विम्थापित करता टै। इस दृष्टि में उन्हें मार्कावाद 
विरोधी भी कहा जाता है। इसमें संदेह नर्दीं है कि दरिदा ने महावृतानोों (मेटानैरॉटिव) का 
विंगेप क्या है और उस पेरे में उन्होंने पार्मन्स के साथ-साथ मार्क्स को भी रखा है। इसी 
सदर्भ में उन्होंने मार्क्स के भौतिक द्वन्द्रवाद वी कमजोरी को उजागर करते हुए इसमें 
तात्विववा की बमी बताई है। दरिदा ने स्पष्ट तौर पर मार्क्स का न विशेध किया है और मं 
ही समर्थन। अभी छुछ वर्षों पूर्व (१997) भारत में अपने यात्रा के दौरान दिये गये अपने 
एक साक्षात्यार में उन्होंने मा्क्सवाद के प्रदि अपनी आशा और आस्था जताई है। उन्होंने 
कहा कि उनके “विखडनवादी विश्लेषण” का उद्देश्य “पाक्मंवाद का विम्थापन नहीं है, 
अपितु उम्की जड़ा तक पहुँचता है।” यही नहीं, उन्होंने आंगे कह्य कि “मानव जाति बी 
सबसे बडी समस्याओं का समायान सभद नहीं है, किन्‍नु जब पी हमें कारगए औजार की 
जरूरत होगी, मार्क्सवाद की उपस्थिति हमें आश्वस्त करतो रहेगी।” लम्बे माश्चात्कार के 
उमके विचारों से एक बान अवश्य स्पष्ट होती है कि वे नये मदर्धों में मार्क्स वी पुनर्व्याप्या 
चाहते हैं। वे मार्क्स के एक ऐसे उत्तराधिकारी वी आवश्यकता को महयूम करते हैं जो इमके 
पुनर्प्रमाणित करने का दायित्व वहन कर मके, किलु वे स्वय इस दायित्व बह के लिये तैयार 
अत्नीत नहों होते हैं। 
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अक्षय कुमार रमणलाल देसाई... (95799 कुमार रमणलाल देसाई (95-994) 


मार्क्सवादी विचारधाण के प्रति आजन्म प्रतिबद्ध रहे भारतीय समाजशासतरी अक्षय कुमार 
रमणलाल देसाई की गणना बम्बई विश्वविद्यालय के प्रथम पक्ति और देश के अग्रणी 
समाजशास्तियों में की जाती है। देसाई का जन्म बडौदा के एक बहु प्रसिद्ध परिवार में 
नडियाड में हुआ था। उन्होंने कानून की शिक्षा प्राप्त कर बम्बई विश्वविद्यालय के 
समाजशास्र विभाग में घुर्ये के निर्देशन में पीएचड़ी कौ उपाधि प्राप्त की। वे इसी 
विश्वविद्यालय में समाजशार के प्राध्यापक और बाद में विभागाध्यक्ष बन गये | देसाई कुछ 
समय हक भारतीय साम्यवादी दल के सदस्य भी रहे, किन्तु पार्टी से कुछ मुद्दों पर मतभेद हो 
जाने के कारण सन्‌ 939 में उन्होंने दल की सदस्यता से त्यागपत्र दे दिया। सन्‌ 953 में 
ये ट्राटस्कीवादी ऋतिकाय समाजवादी दल के सदस्य बन गये, किन्तु उनकी समझौतावादी 
अकृति न होने और खरी बौद्धिक ईमानदारी ने अन्तत सन्‌ 98] में इस सगठन को भी 
छोड़ने के लिये बाध्य कर दिया। फिर भी, वे आजीवन अपनी मारव्सवादी विचारणा के प्रति 
पूर्णत भ्रतिबद्ध रहे। बम्बई विश्वविद्यालय से सेवानिवृति के बाद उन्होंने 'स्वतत्रता के बाद 
भारतीय विकास की दवन्द्वात्मकता' विषय पर गहन शोध कार्य किया। 

सन्‌ 964 में 'ग्रामोण समाजशास्त्र' पर फ्रास में आयोजित प्रथम विश्व कंग्रेस में 
देसाई ने देश का अतिनिधित्व किया। इसी क्रम में उन्हें सोवियित रूस और अन्य यूरोपीय 
देशों ने व्याख्यानों के लिये अपने यहाँ आमत्रित किया। सन्‌ 97! में सास्कृतिक विनिमय 
कार्यक्रम के अन्तर्गत उन्होंने पुन 'जनसख्या और गरीबी” पर आयोजित एक संगोष्ठी हे 
सुस्तेक्स में भाग लिया। सन्‌ 976 में उन्हें कोलम्बिया विश्वविद्यालय तथा अमेरिका 
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अन्य विश्वविद्यालयों में भाषण देने तथा सगोष्ठियों में भाग लेने के लिये आमत्रित क्या 
गया। 

देमाई भारतीय समाजशास्रीय परिषद्‌' के सम्यापक सदस्यों में से रहे हैं। वे इस 
सस्था के 978-80 सत्र में अध्यक्ष थे तथा सन्‌ 95 में यूनेम्कों वो एक कार्य योजना 
*पारत में समृह तनाव' के सह निदेशक शे। थे इसी सम्धा के बम्बई के औद्योगिक श्रमिवों 
की साक्षरता और उत्पादन” सम्बन्धो कार्य योजना के मानद निदेशक भो रहे हैं। देसाई 
इम्डियन वाउन्सिल ऑफ सोशल माइन्म रिसर्च के राष्ट्रीय शोधार्थी 98-83) भी रे हैं । 

देमाई कौ प्रथम प्रमुख दृति भारतीय राष्ट्रवाद को मामाजिक पृष्ठपुमि' (हिन्दी 
अनुवाद) न केवल अपने मार्क्मवादी शैक्षिक परिमेक्ष्य के कारण एक नवोन प्रवृति स्थापित 
करने याला एक गौरव प्रथ (क्लासिक) रहा है, अपितु इसे भारत में समाजशाख का इतिहास 
के साथ समागम करने वालो एक उत्कृष्ठ प्रथम दृति कहा जा मकता है। उन्होंने इस पुस्तक 
में भारतीय समाज के अध्ययन में मार्क्सवादी सिद्धान्त (एतिहासिक भोौतिकवाद) और पद्धति 
(इन्द्रात्पक्ता) का प्रयोग किया है। वास्तव में, देसाई ही भारत के समाजशासत्र के पहले 
व्यक्ति रहे हैं जिन्होंने ममाज के अध्ययन में मार्क्सवादी विचाएणा और पद्धति का प्रयोग कर 
दूसरे शोधकर्ताओं को इसकी राह दिखाई है। इस पुस्तक में भारतीय राष्ट्रवाद को खगोला 
गया है तथा घट बताया गया है कि औपनिवेशिक अर्थव्यवस्था ने बिम प्रकार अतर्विधों 
से आक्रात भारव को साम्राजिक व्यवस्था को जन्स दिया। देसाई ने इसमें भारत में ब्रिटिश 
शामन के प्रभाव वा सूक्ष्म विश्लेषण किया है तथा भारतोय र्ट्याद के विकास में सामाजिक 
शक्तियों तथा सामाजिक एवं धार्मिक सुधार आदोलनों की भूमिका का भी मूल्याकन किया 
है। इस पुम्तक की सर्वाधिक विशेषता यह है कि इसमें भारत के राष्ट्रीय आदोलन के नेतृत्व 
के वर्ग-चत्ि वी विवेचना पहलो यार की गई है। वास्तव में, यह प्रथ देसाई की पोएंचडी, 
की उपाधि के लिखे गये शोध प्रबन्ध वी उपज है। 

देसाई मे इस ग्रथ के बाद वई भिन्न विषयों, जैसे भारतीय स्ज्य, कृपक समाज 
व्यवस्था, प्रजातत्रात्मक अधिकार, नगरीकरण, कृपक आदोलन आदि पर लिखा है। उनकी 
“भारत में आमौण ममाजशास््र' नामक मम्पादित पुस्तक अपने विषय यो एक प्रामाणिक पाठ्य 
पुम्तक मानी जाती रहो है जिसके अब तक कई सस्करण प्रकाशित हो चुके हैं। उन्होंने इसमें 
भारतीय कृपक व्यवस्था के मामती चरित्र को ठजागर किया है। 
प्रमुख कृतियाँ 
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श65वां, पद्ीफवावों शिद्वशों 
इश्वलाल प्रागजी देसाई... 09॥र- ) 
एक वाछित समाज के निर्माण के पैरोकार ईश्वर प्रागजी देसाई का विचार था कि समाज 
वैज्ञानिकों को मात्र अमूर्त सिद्धान्तों की रचना ही नहीं करनी चाहिये, अपितु एक उत्तम समाज 
व्यवस्था स्थापित करने के लिये अपने शोध अध्ययनों एव विश्लेषणों द्वाश समाज को बदलने 
का प्रयास भी करना चाहिये। अपने मित्रों और शैक्षणिक जगत्‌ में स्नेहिल रूप में “आई पी” 
के नाम से जाने वाले देसाई का जन्म गुजणत के एक अनाविल ब्राह्मण परिवार में हुआ था। 
उन्होंने हाईस्कूल सूपत और उच्च शिक्षा बम्बई विश्वविद्यालय से प्राप्त्की और वही से सन्‌ 
942 में जीएस. पुर्ये के निर्देशन में “अपराध के सामाजिक आधार' विषय को लेकर 
पीएचड़ी, की । बाद में, घुर्ये के सानिष्य में तीन वर्ष शोध सहायक का कार्य किया। सन्‌ 
945-5] के बीच उन्होंने भावगगर के सामलदास कालेज में अध्यापन किया और यही से 
वे डक्कन कालेज, पूना चले गये जहा उन्होंने अपनी प्रथम शोध हाई स्कूल के विद्यार्थियों पर 
की। सन्‌ 952 में वे एम एस विश्वविद्यालय, बड़ौदा आ गये और सन्‌ 966 में अपनी 
सेवानिवृत्रि (ऐच्छिक) तक यही रहे । यही उन्होंने अपने वरिष्ठ साथी एम एन श्रीनिवास के 
साथ मिलकर विभाग को समृद्ध बनाया। सेवानिवृति के बाद वे सूरत चले गये और सन्‌ 
969 में उन्होंने एक 'प्रादेशिक विकास अध्ययन सस्थान' की स्थापना की जो बाद में 
"सामाजिक अध्ययन केद्ध' के रूप में परिणित हो गया। यहा वे सन्‌ 977 में अपनी 
सेवानिवृति तक निदेशक के रूप में कार्यरत रहे | यहा रहते हुए देसाई ने कई मित्र विषयों 
पर शोष कार्य किया जिनमें अनुसूचित जातिया तथा जनजातिया, ग्रामीण गुजणत में 
अस्पृश्यवा, (976) और विद्यार्थी आन्दोलन, (977) प्रमुख विषय रहे हैं। 

देसाई की गणना भारत के समाजशास्त्र की प्रथम पीढी के विद्वानों में की जाती है। 
बोल-चाल, वेश-भूषा और रहन सहन में अत्यत सरल, सौम्य और एक ठेठ कस्बाई पुजयती 
व्यक्ति होते हुए भी देसाई अध्ययन-अध्यापन में अत्यधिक गभीर एव अपने विषय 
निष्णात विद्वान थे। उन्होंने अधिक नहीं लिखा है, किन्तु जो कुछ थोडा लिखा है, वह आज 
भी विभिन्न सद्भों में उद्धत (विशेषत सयुक्त परिवार के बारे में उनके विचार) किया जी 
है। उनका अध्ययन का प्रमुख क्षेत्र भारतीय सयुकत परिवार रहा है, किन्तु उन्होंने शिक्षा 
समाजशास््र तथा ज्ञान के समाजशास्र में भी योगदान किया है। 
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आईपी देसाई का परिवार सवधी एक बहुचर्चित लेख ने “पारत में संयुक्त परिवार! 
जो सन्‌ 956 में भारत की अग्रणी पत्रिका सोसिआऑलॉजिक्ल बुलिटिन में छपा था, सयुक्त 
परिवार की सरचना और इसमें हो रहे परियर्तन के बारे में वैज्ञानिक अध्ययन अनुमपान को 
शुरुआत वी । यह लेख, वास्तव में, सन्‌ 95 में को गई जनगणना प्रतियेदन के निष्फर्षो के 
प्रतिक्रिया स्वरूप लिखा गया था। जनगणना प्रतिवेदन के निषकर्षों मे अपनी अमहमति प्रकट 
करते हुए देसाई ने कह्य है कि भारत ये एकाकी परिवारों की अपेक्षा अगी थी (पचास के 
दशक मे) संयुक्त परिवार अधिक हैं। अपने इस निष्कर्ष की पुष्टि के लिये उन्होंने गुजरात 
के महुआ कस्बे का अध्ययन क्या जो सन्‌ 964 में पुस्तक आकर में “महुआ में परिवार 
के कुछ पश्च' नाम में अग्रेजी में प्रवाशित हुआ। इम शोध अध्ययन में देसाई ने परिवार वी 
मरबना तथा इसमें हो रहे म्वस््प परिवर्नन दी जाच पड़ताल बरतने हुए सर्वप्रथम संयुक्त 
परिवार और एकावी परिवार वो परिभाषित विया है, और इनको विशेषताओं पर प्रदाश 
डाला है। सयुवन परिवार वो परिषाषित वरते हुए उन्होंने लिखा है, “एक संयुक्त परिया! 
ऐसो गृहम्दी है जिसमे एकाकी (केद्रीय) परिवार री अपका पीढ़ियो की अधिक गहराई 
होती है, अर्थात इसमे तीन या अधिक पीढ़िया के व्यक्त रहते हैं और इममें सदस्य एक 
दूसरे से सम्पत्ति आय पारस्परिक अधिकार और कर्तव्यों द्वागा आयद्ध रहते है।" इस 
परिभाषा के आधार पर देसाई ने सयुक्न पारिवारिक सम्बधों और संयुक्त परिवार को 
सदम्यता के आधार पर पाँच प्रकार के परिवार बताये हैं। पहला एकाको परिवार और पॉँचवा 
पूर्ण मुक्त परिवार और इनके बीच के तीन प्रकार के परिवार एकाकी और मयुकत के बौच 
की अलग्र-अलग म्थितिओं को प्रकट करते हैं। 

देमाई ने मन्‌ 953 में पूषा के हाई म्कूल के विद्यार्थियों वा अध्ययन बर भारत में 
शिक्षा के समाजशास्र वी नींव भी रखी। बाद में, इस अप्ययन या अनुक्रण कर कई लोगों 
ने छात्रों और अध्यापकों के अध्ययन किये हैं। इसके अतिरिक्त, उन्होंने ज्ञान के सममाजशासत 
में भी योगदान क्या है जो उनके दो लेखों “भारत में ममाजशास्तर था शित्प एक 
आत्मकथात्मक पशरिश्षय! द्वारा प्रकट होता टै। ये लेख भारत वी एक प्रारंभिक प्रतिष्ठित 
पत्रिका आर्थिक एवं राजनीतिक साप्ताटिको' खड 6 अक 6 और 7 में छपे थे। इन लेखों 
में भारत के ममाजशासत्र के ताने-बाने पर अपने विचार व्यकत बरतें हुए देसाई ने तीन 
विन्दुओं पर प्रफाश डाला है। देमाई ने दक्षिण गुजरात के आदिवामियों या भी अध्ययन 
क्या है। 

देसाई अपने गुरु घु्यें से घनिष्ट रूप में प्रभावित रहे हैं । घुर्ये को भाति हो देसाई के 
शोध-अध्ययनों का स्वरूप भी अधिकाशत वर्णनास्मक-आतुभयिक त्रकार का रहा है, क्ल्नु 
अपने कुछेक अध्ययनों में उन्होंने मर्वेश्षण विधि का प्रयोग करते हुए सरचित अश्नावली और 
प्रतिदर्श विधि (सेम्पलिग) का प्रयोग भी क्या है। देसाई पश्चिमीवरण, आपुनिवोवरण, 
विवास जैसी अवधारणाओं के प्रयोग के आलोचक थे। उन्होंने कहा है कि इन अवधारणाओं 
वो रचना ब्रिटिश और अमेरिकों विद्वानों डण अपने उद्देश्यों के लिये की गई है। इसमें 
भारतीय समाज कौ यथार्थतओं की व्याख्या करते को पर्याण क्षमता नहीं टै। स्वय देसाई ने 
प्रश्विमी समाजशास्त्र को अवधारणाओं और बोटियों के अयोग से परटेज किया है। अपने 
शोध-अध्ययनों में उन्होंने सरचनात्मक पस्पिक्ष्य का प्रयोग किया है। 
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065८प्वा९5, रिशा€ 
रैने डेकाते तक 


आधुनिक पश्चिमी दर्शन के प्रस्थापकों में इपानुएल कात और डेविड हु के साथ रेने डेकातें 
का नाम भी सुप्रसिद्ध है। दर्शन के अतिरिक्न डेकार्ते ने यधितशास्र ओर यात्रिकों के विज्ञान 
में भी भारी योगदान किया है। डेकार्ते प्रमुखत अपनो दो कृतियों विधि सम्बन्धी प्रवचन' 
(डिसकोंस ऑन मेथड) और 'चिन्तन' (मेडिटेशन) के द्वारा जाने जाते हैं। इत प्रथों में उन्होंने 
“व्यवस्थित सदेह की विधि' का प्रयोग क्या है ताकि किन्हीं सदेह रहित आधारों पर पहुँच 
बर कुछ निश्चित ज्ञान भ्राप्त क्या जा सके | डेकार्ते के लिये यह विख्यात है कि उन्होने यह 
खोज को है कि संदेह करने या सोचने की क्रिया मे इस बात को छोड़कर कि उनका स्वय 
का अल्‍्तित्व है, वे वास्तव मे हरेक घटना/वस्तु के बारे में संदेह प्रकट कर सकते है। फिर 
भौ, इस प्रक्रिया के द्वारा जिस अस्तित्व को स्थापना की जायेगी, वह उसका शाररिक 
(भौतिक) अस्तित्व न होकर 'एक चिन्तनशौल वस्तु' के रूप में 'स्व' का अस्तित्व होगा। 
डेकार्ते ने अपने स्थानिक अस्तित्व द्वारा परिभाषित भौतिक शर्ोरों के अस्तित्व में अपने 
विश्वास को बनाये रखने हेतु ईश्वर के अस्तित्व के साक्ष्य को भी आवश्यकता बताई। एक 
ओर विश्व का यह वात्विक दृष्टिकोण कि यह ढेर सारे भौतिक पदार्थों से बना हुआ है तथा 
दूसरी ओर यह कि यह विचारों द्वार परिभाषित आत्मा या मन से निर्मित है, इसे ही द्वेतवाद 
कहते हैं। स्वय डेकारते और बाद के मन के द्वैठवादी दार्शनिकों को मन और शरीर, जिससे 
की मानव व्यक्ति का निर्माण होता है, के विशिष्ट सम्बन्धों को ठीक प्रकार से स्पष्ट करने में 
बडी कठिनाई का अनुभव हुआ। शरीर मन सम्बन्धी द्वैववाद का प्रभाव समकालीन सामाजिक 
विज्ञानों पर भी विद्यमान है। उदाहरणार्थ, मैक्स वेबर का व्यवहार और अर्थपूर्ण क्रिया में 
अन्तर। मानव और उसको पारिस्थितिकी सम्बन्धी मु्दों के समाधान में समाजशाख की 
संदिग्ध असफ्लता इस द्वैतवाद को ही विगसत है। 


प्रमुख कृतियाँ, 
-+ 95०0फ्रइट णा खैट्फि०0 
-+ शै24भाणा5 





एकल वणा।_____ _- कक बेंगाप 

जॉन डेवी (0859-952) 
लगभग दाले जॉन डेवी 
लगभग एक शताब्दी तक शिक्षा के क्षेत्र में विभिन्‍न सिद्धान्त अ्रविषादित, करने वाले ८ ४०% 
अमेरिका के अग्रणी शिक्षाशा्री, समाज सुधारक, और दार्शनिक रहे है जिन्होंने दार्शनिक 
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परिणामवाद' (ैरटिय्म) को विकसित और ठसवा परिष्यार क्या। तत्कालीन यूरोपीय 
शास्त्रीय तथा शात्विक दर्शन को अम्बोकारते हुए, डेवी ने मिद्धान्तों वो विश्व में सक्रिय 
सहभागिता और वास्तविक समस्या-समाधान के साथ जोड़ने पर बल दिया। उनकी कूतियों 
ने शिक्षा के प्रविशील मिदान्तों को प्रभावित क्या है। उदाहणार्थ, उन्होंने अपनी पुस्तक 
“प्रजातत्र और शिक्षा' (डेमोक्रेमी एड एड्यूकेशन, 796) में बालक केन्द्रित पढ़ाई पर बल 
दिया है जिममें वालकों के अनुभवों को समस्याओं के समाधान में महत्वपूर्ण माना जाता है। 
गटो नहीं, इस प्रदार के अनुभवों की विद्ापपूर्ण निस्‍्नस्ता को बालक के जीवन में 
अधिकाधिक नियत्रण के रूप में देखा जाता है। शिक्षा के दर्शन के क्षेत्र में डेवी की यह बृति 
आज भी मर्वाधिक पढ़ी जाते वालो पुस्तक है। इनके अतिरिक्त, 'जनता नथा इसवी 
समस्याए' तया 'स्वतत्र॒ता और सस्वृति' नामक उनकी दूसरी सर्वाधिक मरत्वपूर्ण पुस्तकें हैं 
डेवी ने अपने प्रजातत्र के परिणामयादी शरैग्मेटिस्ट) सिद्धान की विस्तृत व्याख्या वी 
। 
चार्ल्स पीअर्स और विलियम जेम्म के माथ मिलकर उन्होंने 'प्रेगमेटिज़्म' मामक एक 
मर्वथा नये दर्शनशास्त्र के सम्प्रदाय वी शुरुआत की। अति सामान्य अर्थ में, प्रैगमेंटिज़्म उन 
व्यवहारों और क्रियाओ का एक दर्शय है जिय पर हम अपने विचारों को अर्थ प्रदान करने 
के लिये विश्वाम करते है। इसके अपुमार, प्रत्येक विचार किमी क्रिया का सकेत देता है 
तथा क्रिया के परिणाय उग विचार के अर्थ और प्रापाणिकवा का पग्रै्षण होते है। डेवी वो 
अन्य दर्शनों के बारे में जो बात सबसे अधिक अखरी, वह यट कि अन्य दर्शनों में व्यवहार 
और अनुभव के सम्बन्धों का अभाव देखा जावा है। अत अन्य दर्शन इस विशिष्ट अर्थ में 
अव्यवहारिक हैं। डेदी का टर्शर 'करणवाद' (इन्मट्मेन्टलिज्म) पर जोर देता है, अर्थात्‌ एक 
विचार किप्ती समस्या के समाधान का एक भाधत है, अत: इस साधन (विचार) का प्रयोग 
दिया जाना चाहिये। वरणवाद के पूरक के रूप में डेयी ने 'प्रयोगवाद' का एक अन्य विचार 
भी प्रस्तुत किया। प्रयोगवाद से तात्पर्य तर्क पर आयाख्ति प्रयाम और भूल के एक रेस 
स्वस्य से है जिसमे विचार को महना इस बात पर निर्भर करती है कि इसको प्रामाणिकता 
के परीक्षण में कितनी सरवर्कता बरती गई है। जहा अन्य दर्शन व्यक्तियों को अपने विश्वामों 
को उस सीमा तक महत्ता देने के लिये प्रोत्माहित करते हैं जिस सीमा तक उनके विश्वाम 
पूर्णत सत्य कहे जा सकते हैं, वहा डेवी का 'प्रैगमेटिज्म' का दर्शन इस बात पर बल देता है 
कि किसों विचार की सत्यदा, अधिक सटोक रूप में उसको प्रामाणिक्ता की विभिन्‍न स्थितियों 
की आवश्यकताओं के सापेक्ष है। अत विचारों की उपयोगिता और महत्ता परिम्थितियों के 
बदलने के साथ बदलती रहती है। 'प्रयोगवाद' का विचार एक विधि और लक्ष्य दोनों है जो 
डेवी के शिक्षा के दर्शन वो स्पष्ट करदी हे। सन्‌ 894 में डेवो शिकागो विश्वविद्यालय चले 
गये जहा उन्होंने विश्वविद्यालयी भ्रारभ्रिक विद्यालय” को स्थापना को। यह विद्यालय, 
सामान्य रूप में, प्रयोगशाला या “डेवी स्कूल' के नाप्र से जाना जाता है। अमेरिया तथा कई 
208 को पर इस प्रकार के प्रयोगशालाई विद्यालय कई शिक्षण महाविद्यालयों के एक अग 
हुए हैं। 
एक मनोवैज्ञानिक होते हुए भो जॉन डेवी ने दुर्खाइम के सामूहिक यधार्थवाद और 
सामूटिक समष्टिधाद का समर्थन करते हुए अपने एक वक्तव्य “नैतिक और सामाजिक 
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भावनाए' में कहा है कि 'नैतिक दायित्व पहले एक बाहरी सामाजिक बाध्यता (बधन) के रूप 
में अनुभव किया जाता है जो बाद में धीरे धीरे हमारे अन्तकरण का एक अग बन जाता है... 
प्रत्येक भावना सामाजिक सगठन की उपज होती है परिणामत उन्हें प्राणोशास्नीय या 
मनोवैज्ञनिक शक्तियों के अर्थों में कभी भी समुचित रीठि से नहीं समझा जा सकता है। 

डेवी ने दुर्खाइम की 'निकटाभिगमन निषेघ' की अवधारणा का भी समर्थन किया है। उन्होंने 
कानून के समाजशास्तर में भी योगदान किया है। अपनी एक पुस्तक लें फार जुरेल में उन्होंने 
सविदात्मक सबधों का समाजशास्रोय विश्लेषण कर बताया कि कानूरी सविदात्मक सम्बधों 
का जन्म मूलत पारिवारिक सम्बधों और कर्तव्यों से हुआ है जो धीरे धीरे व्यक्तिवादी रूप में 
बदल गये। 


प्रमुख कृतियाँ, 

-  एल्‍ण०टा३3८५ गाते 290९७॥0०७, (96) 

-. रिटएणारा॥ाएलांणा था एग्रॉ०5०७09 (920) 
-+ ृष्चाजा घिशणर 20 0णाएंप्, (922) 
+- 76 एकएण॥८ 370 ॥5 4000०॥$, (927) 
- 76 00८६ 7 एलाञओए।9, (929) 

- ॥,0ह86 ; ॥6 4॥609 ० पृ" (938) 
-+. गिल्टठ0क 0 (एप्रएणरट, (939) 
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समाजशास्त्र में निर्वचनात्मक (व्याख्यात्मक) परम्परा के एक महान्‌ अग्रदूत विलहेम डिल्थे एक 
जर्मन दार्शनिक तथा इतिहासकार थे। उनका मुख्य उद्देश्य मानवीय और ऐतिहासिक विज्ञानों 
में ज्ञान के लिये पर्याप्त दार्शनिक आधार की रचना करना था। उनके अनुसार, मानव इतिहास 
और सस्कृति के ससार की रचना मानवीय जीवन अनुभव की “अभिव्यक्तियों' द्वाग होती है 
जिन्हें आ्राकृतिक विज्ञानों की विधियों से भिन्न प्रकार की विधियों से खोजा और समझा जाना 
चाहिये। उनका पहले विचार था कि मानवीय विज्ञानों के लिये मनोविज्ञन आधारभूत ४४ 
का काम कर सकता है, किन्तु बाद में उन्होंने अपने इस विचार में सशोधन कर सस्यथाओं, 
पर्मों, इमारतों आदि के अध्ययन के लिये व्याख्यात्तक उपागम (हमिन्यूट्क एप्नोच) का 
सुझाव दिया। है 
ड्ल्थि प्राकृतिक और सामाजिक घटनाओ में अन्तर स्पष्ट किये 04 
वाले अपने बिच कर जाने जाते है। डिल्ये ने कहा कि प्राकृतिक जगत्‌ 9९025 
अवलोकन और वस्तुपरक निययों द्वा समझा जा सकता है, किन्तु सामाजिक 8:48 39322 
अर्थ के सदर्भ में हो समझा जा सकता है जो स्थिति विशेष में भाग लेने वा गा तह 
घटना को देते हैं। किसी समूह में क्या हो रहा है, इसकी व्याख्या करने के पर तन 
के सदस्यों की प्रतिक्रिया जानना आवश्यक है, अर्थात्‌ उस समूह के सदस्य अपने समूह 
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स्वयं को क्सि प्रकार देखते हैं। इससे स्पष्ट है वि समाजशापियों को इस बात दी जातकारी 
होनी चाहिये कि वे जिस समूह अथवा घटना का अध्ययन यर रे हैं, वे उसके अग है और 
अवलोकन की जा रही घटना को वे जो अर्थ देते हैं, वह अवलोकन का आवश्यक रूप में 
एक हिस्मा है। सपाजशाख में उसके विचार मैक्स येबर तथा कार्ल मानहीन से मिलते-जुलते 
है आता बाइबल, (विश्वदृष्टि) तथा भाष्यविज्ञान (हमिन्यूटिक) की अवधारणाओं के काफी 
निकट हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

- वाछ [जरट रण $लाहिटआ)2०25, (870) 

-. नाध0पफलशाणा क्‍0 06 $टाथा625 6 $97, (4883) 
- व &छध्य८९ 0 ?050०0॥ (7५7) 


- 6 एजनज्नाप्वाणा रण फू मिज्रत्मत्व /णी0 9 प्र 5002 $लछधा९९५, 
(90) 
- व6 छरष्शाफाए रण पात्रत7ए, (9) 


9007९, रि०7280 |? 

रोनाल्‍्ड पी, डोर... 09% ) 
रोनाल्ड पी डोर का मुख्य योगदान आधुनिक जापान को ममझने सम्बन्धी उनके अध्ययन हैं। 
उन्होंने आर्थिक विवास और विकामशील देशों में शिक्षा वी भूमिया जैसे विषयों पर भौ 
लिणा है। आजकल लदन के इम्पीरियल कॉलेज में विजिटिंग प्रोफ्सए के साथ-साथ 


जापानियों के अध्ययन स्थान (सेन्टर फॉर जेपनीज एड कमपेरेटिव इनूडम्द्रिल रिसेंचच) के 
निदेशक भी हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

+. एह 7/6 9 789०, (958) 

+. >१०0 र्णिया5 ण 39020, (4959) 

-ा. डिवपलथभाएए 9 प0॥:724७३ 3902०, (965) 
+. मिज्ञाक खिलतड, 799ब१८५८ विल्रणए, (973) 
-  95 979॥993 95६०८, (96) 

- जए्णग9, (978) 

- ०८ शिक्टाए॥०5, (986) 





]0एष्टॉ85, शै. 
एम. डगलस (फ्रा ) 
शम. डगलस एक ब्रितानी मामाजिक मानवशास््री थी जिन्होंने सन्‌ 949-50 और 953 के 
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बोच बैलजिअन कागो (जाये) में शोष कार्य किया। डगलस ने कई विविध विषयों जैसे 
प्रदूषण (966), जादू और टोनागिरी (१970), संस्थापक स्वरूप (986), सामाजिक अर्थ 
(॥973, 975) और उपभोक्ता व्यवहार (ईशरबुड के साथ ॥978) पर लिखा है। इनकी 
कृतियों को बाघने बाला मूल निचार यह रहा है कि समूह क्सि प्रकार सकट और 
अनिश्चितता के प्रति अपनी प्रत्तिक्रिया प्रकट करते हैं। उनके बौद्धिक विकास पर इवान्म 
प्रिचार्ड के अजेज्डे लोगों में जादू-टोनागिरी के शोध कार्य की छाप देखी जा सकती है। 
उदाएएणार्ष, पवित्रता और सकट' (966) नामक अपनी कृति में डगलस ने बताया कि किस 
प्रकार प्रदूषण सम्बधो धारणाएं अनिश्चितता और सक्‍ट की स्थिति में सामाजिक व्यवस्था वो 
बनाये रखती हैं तथा सामाजिक स्थायित्व के एक रूपक के रूप में मानवीय शरीर कार्य करता 
रहता है। डगलस ने सामाजिक सम्बन्धों के एक सिद्धाल को भी विकसित किया है जो 
"प्रिड/समृह द्विभाजन' के नाम से जाना जाता है। समूह पश्विर्त्प से तात्पर्य सामाजिक 
इकाइयों के साथ सामूहिक लगाव वी ताकत से है, प्रिड से तात्पर्य व्यक्तियों पर सामाजिक 
बाध्यताओं से है जो प्रदत्त प्रस्थिति का परिणाम होती हैं। डगलस ने उपभोग के 
उपयोगितावादी पिद्धान्तों की भी जमकर आलोचना की है। 


प्रमुख कृतियाँ 

- ॥6 [९6 रण (6 १९७5७, (963) 

- गिक्षा४ गाव 0शाहल, (966) 

- शालास्ञी, (00॥९5च्नणा5 छाए #००७५७४४०% (०७५), (970) 

+ पिक्गणज 505 * फिफातिगाणा$ ॥ 00कराएण॑णुए, (970) 

- |शा।९६ गए ॉटबपाह.. पी० /शाएणाणंण/ रण ॥50)१५) ॥४५, (५०५) 
(973) 

+ मिणलो फैव्याए95 ; 7१5०9)5 ॥7 #०ाणरण॑ण्‌ए, (975) 

>+ (०॥७४० 8/9, (978) 

+ पाल १एणाव त 500%._ वए७भ०5 #प +घएाजूए॑ण ण एण5एाएाए 
(थव ॥क्टा४००५, 98) 

-+. ए५गाइनाशाटाआ09, (980)' 

- या ॥ह #लाए८ ५०८०, (982) 

+ 8559)5 ॥ (9० $05णणू३ ण॑ एलल्‍्टए७०9, (982) 

+- रा बा 00006 (प्शत श्या0०४७५ ४), (982) 

- विए0ए फाक्राजाणा5 पा, (986) 


श्यामानणदुबे 02000 ् (922-996) 
मूलरूप में राजनीति विज्ञान में दीक्षित श्यामाचरण दुबे ने 83428) बी 8/2/2% 5 
करने वाली कमार नामक आदिवासी जनजाति का आः कर मानव विश 
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समाजशास्रीय जगत्‌ में प्रवेश किया। उन्होंने अपने व्यावसायिक जीवन का शुरुआन नागपुर 
के हिस्लोप नालेज में एक प्राध्यापक के रूप में को । बाद में वे लखनऊ विश्वविद्यालय में 
गाजनौति विज्ञान के प्राध्यापक के रूप में आ गये | यहा उन्होंने अध्ययन के माथ-साथ डी 
एन. मजूमदार के साथ 'पूर्वोच्तर नृविज्ञाी (ईस्टर्न एन्य्रपालेजिस्ट) नामक पत्रिका का प्रदाशन 
एव मम्पादन किया। कुछ समय के बाद ही उर्हें उस्मानिया विश्वविद्यालय में मपाजशास्त 
विभाए में रीडर के पद पर नियुक्ति मिल गई। यहों से उनके शोध अध्ययर्नों, लेखन तथा 
गौरवपूर्ण जीवन वी यास्तविक यात्रा का समारभ हुआ ठस्मानिया विश्वविद्यालय के बाद वे 
सागर विश्वविद्यालय में मानवशासत्र के आचार्य (प्रोफेसए) रहे हैं। दुचे में छुछ समय तक 
'एन्य्रोपॉलोजिक्ल सर्वे ऑफ इन्डिया' और "नेशनल इन्सटिट्यूट ऑफ कम्यूनिटी डेवलपमेन्ट' 
में भी कार्य किया है। 

दुये कई शीर्षस्थ मम्मानों की प्रवर समितियों तथा अन्तर्राष्ट्रीय प्रतिष्ठित सम्थाओं के 
पदों पर आसीन रहे हैं। उन्होंते इन्डियन इस्मटिटयूट ऑफ एडवान्मठ स्टडी, शिमला 
(972-77) के निदेशक, जम्मू विश्वविद्यालय के कुलपति (]978-80), आई मौ एसएमस. आर, 
के नेशनल पैलो (980-83) के अगिरिय्त यूनेस्पो और मयुकन राष्ट्र सथ की वई सस्थाओं 
के गौरवपूर्ण पर्दों को सुशोभित क्या है। यही नहीं, उन्हें कई विदेशी विश्वविद्यालयों और 
उच्च शिक्षा के मस्‍थानों में भाषण के लिये आमत्रित क्या गया। वे मध्य प्रदेश उच्च शिक्षा 
अनुदान आयोग, भोपाल के अध्यक्ष भी रहे हैं। शुरुआती दौर में दुबे सामुदायिक प्रामीण 
विकाम के राष्ट्रीय मस्थान' में सलाहकार थे। हुवे को सन्‌ 975-76 में “अखिल भारतीय 
समाजशाल्लीय परिषद” (आईएस एस) के अध्यक्ष बनने का मम्मान भी प्राप्त रहा है। 

दुबे के लेखन के प्रमुख विषय प्राम्य जोवन, सामुदायिक विकास, आधुनिवीकरण, 
परिवर्तन और परापरा वा प्रबंधन तथा वियास से जुडे कई गृूढ़ विषय रहे हैं। थे हिद्दी और 
अप्रेजी दोनों भाषाओं में एक कुशल यकक्‍ता और लेखक दोनों रूप में सिद्धहस्त थे। उनके 
अप्रेजी के साथ-साथ कई सेख हिन्दी सती प्रतिष्ठित पढ-पद्रिकाओं में प्रवाशित हुए हैं तथा 
कई पुस्तवों के अनेक भारतीय एवं विदेशी माषाओं में अनुवाद भी हुए हैं। सामाजिक 
विज्ञान विषयों के अतिरिक्त उनकी हिन्दी साहित्य में भी गहन रुचि थी। 

दुबे के समाजशास्त्रीय लेखन कौ शुरुआव उनकी प्रख्यात पुस्तक 'इन्डियन विलेज', 
(955) से हुई, यध्पि उनका कमार जनजाति पर लिखा शोध-प्रवध इससे पूर्व प्रकाशित हो 
गया था। इस प्रथम पुस्तक ने हो सामाजिक विज्ञान जगत्‌ में उतवकी अन्तर्राष्ट्रीय पहचान 
स्थापित की। (पुस्तक का हिन्दी रूपान्दर 'भारतोय म्राम' भी अभो कुछ वर्षों पूर्व प्रकाशित 
रुआ है) इम पुस्तक में अन्तर्अनुशासन पद्धति का प्रयोग किया गया है जिसमें कई विभिन 
धेज्रों के वैज्ञानिकों ने तेलगाता (आध्र प्रदेश) के एक गाँव 'शमीस्पेठ' से सम्बन्पित आकडों 
और दथ्यों को एकत्रित किया है। इस गांव कौ सामाजिक सरचना एवं जोंवन-शैलो के 
अप्ययत में इतिटामवादी ठपागम से भिन्न नृविज्ञानीय उपागम का प्रयोग के हुए अत्यत 
सशक्त एवं जीवत शैली में दूबे में ठन आधारपूत कास्वों को ठजागर क्या है जो भापोय 
सप्ताज और सह्वृति को रचना करते हैं। निस्मदेह इस अध्ययन का दायरा बडा छोटा (मात 
एक भाँव) था, किन्तु इसके द्वारा बृहत भारतीय समाज और सस्दृति को समझने पी बडो 
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सभावनाए अन्तर्निहित हैं। वास्तव में, यह किसी भारतीय गाँव के विभिन्‍न पश्चों यथा 
ऐतिहासिक, भौगोलिक, सामाजिक, आर्थिक, सास्कारिक एवं कर्मकाण्डीय सरचना, पारिवारिक 
सम्बन्ध, जीवन स्तर, सामुदायिक जीवन और बदलते स्वरूप का विवरणात्मक गवेषणात्मक 
प्रकार का एक प्रथम समाजशास्रीय पूर्णाकारीय ग्रामीण अध्ययन है। इस अध्ययन ने भारत 
में समाजशास्र के क्षेत्र में शोध के एक नये आयाम का उद्घाटन किया है जो समसामयिक 
क्षेत्रीय एव आनुभविक अध्ययन पर बल देता है। इस अध्ययन की प्रकृति समष्टिमूलक है 
जो सरचनात्मक-प्रकार्यात्मक विधि के प्रयोग का एक अनुप्रम उदाहरण प्रस्तुत करता है। 

इस पुस्तक के आमुख में मोरिस ओपलर ने लिखा है कि विश्व के विभिन्न भागों में 
हुए समुदायों के अध्ययनों में यह एक उत्वृष्ठ अध्ययन है।' यह अध्ययन बहुत कुछ रूप में 
रेडफोल्ड द्वारा सन्‌ 930 में मैक्सिकों के गाँव (टेपोजलॉन) के अध्ययन के प्रतिमान से 
मिलता-जुलता है। अपने इस अध्ययन के आधार पर दुबे ने भारतीय गाँवों वी सामान्य 
प्रकृति पर टिपणी करते हुए लिखा है कि “भारत में कोई भी गाँव स्वायत्त और स्वावलबी 
नही है क्योंकि वह हपेशा यृहत्‌ साप्राजिक व्यवस्था की एक इकाई होता है। वह एक 
संगठित राजनीतिक समाज झा एक हिस्सा होता है। एक व्यक्ति एक गांव के सपुदाय का 
ही सदस्य नहीं होता; यह एक जाति, धार्षिक समृह या एक जनजाति से भी बधा होता है 
जो कई गाँवों मे फैली होतो है। इन इकाइयों के अपने सगठन, सत्ता और नियम्राचार (दड 
व्यवस्था) होते है।' 

यह अध्ययन भारत में ग्रामीण सस्थाओं के परिचालन और क्रियाक्लापों पर भी 
प्रकाश डालता है। दुबे ने लिखा है कि ग्रामीण भारत यी आर्थिक व्यवस्था मुख्यता जाति 
आधारित प्रकार्यात्मक विशेषीकरण, अन्तर्तिर्भरता और व्यावसायिक गतिशीलता से परिधालित 
होती है। उन्होंने ग्रामीण लोगों की विश्वदृष्टि, अन्तर सामूहिक सबधों, अन्दर जातीय 
मनोभावनाओं, रूढधारणाओं जैसे विषयों पर भी टिप्पणीया को हैं। यही नहीं, दुबे ने 
जीवन-चक्र की तीन प्रमुख अवस्थाओं, यथा बाल्यावस्था, युवावस्था और वृद्धावस्था से जुड़े 
महत्वपूर्ण विषयों का भी इसमें सूक्ष्म विश्लेषण किया है। 

भासत में गाँव में धर्म के प्रतिमान, विशेषतया हिन्दू धर्म की सस्थाओं का विवेचन 
करते हुए दुबे लिखते हैं कि शास्त्रीय (पौराणिक) हिंदू धर्म के जो तत्व समस्त भारत मे 
फैले हुए है, वे प्रादेशिक और व्ेत्रीय हिंदू धार्मिक विश्वासों और प्रधाओ से घुलमिल गये 
है। इस आपार पर भारत के गाँवों में दीन प्रमुख प्रकार के धार्मिक पर्व, त्यौहार और उत्सव 
मनाये जाते हैं (॥) पारिवारिक सस्कार, (2) गाँव के त्यौहार और (3) जादि के का । 
मुसलमानों के अपने पारिवारिक और सामुदायिक त्यौहार होते हैं और गांवों में रे हा 4 
2 लगाते एक दूसरे के त्यौहार में आपस में मिलते जुलते और शिरकत भी करते देखे ग 

। 


इस अध्ययन के बाद दुबे ने सरकार द्वाण प्रवर्तित सामुदायिक विकास योजनाओं के 
भारतीय ग्रा्मों पर पडने वाले प्रभावों का गैरसरकारी स्तर पर लाकर का के 
बदलते हुए गांव” (958) नामक पुस्तक लिखी । यह अध्ययन परिचिमी का श के पर 
और त्यागी नामक दो गांवों में किये गये उनके झ्षेत्र कार्य पर आधारित है। इस अध्य 
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उन्होंने सामुदायिक विवास में मानव तत्व की महत्ता एवं उसवी पुख्य घृमिवा को रेखाकित 
क्या है। इसके साथ ही इसमें योजनाओं के फलस्वरूप उत्पल हुए सामाजिक परियर्तन तथा 
तत्जनित सम्रस्याओं का विश्लेषण क्या गया है! इस पुस्तक के प्रकाशन के बाद दुबे को 
भारत और अन्यत्र नियोजित परिवर्तन और विकाम या एक विशेषज्ञ माना जाने लगा। 

ग्रामोण भारत संबंधी इन दो प्रारभिक पुस्तवों के अतिरिक्त दुबे जाति-पदब्रम 
(का्ट-रैंकिग),प्रभु जाति, ग्रामीण नेतृत्व ग्रामीण भारत में परिवर्तन की प्रयृतियां सस्यृति और 
आधुनिक विकाम, आधुनिकीकरण, अपसम्कृति भाग्तीय युवा मम्कृनि विद्यार्थी असतोष जैसे 
अनेक मपाजशास्त्रीय विपर्यों और देश कौ ज्वलत ममम्याओं पर हिन्दों और अग्ेजी में ढेर 
सारे लेख और पुस्तकें लिखी हैं। जाति पदक्षम सवधी अपने एक लेख (955) में दुबे ने 
लिखा है कि सास्कारिक पवित्रता और अपवित्रता की धारणाए जाति पदक्रम के बुनियादी 
सिद्धान्त हैं। ऐजमर्स के धार्मिक कर्मवाए्ड भोजन मबधी निषेध पेशों वा सम्तरण तधा 
जीवन-चक्र सबंधित मम्कारों के नियमाचारों और प्रधाओं झा पालन आदि समाज में 
जाति-पदक्रम को निश्चित बस्ते हैं। दुबे ने विशेष रूप में इस बिन्दु वो रेखाक्त किया कि 
गाँवों में जाति-पदक्रम का मुख्य मापदड साम्वारिक है, न कि आर्थिक। 

'प्रभु-जाति' जो कि गाँवों के अध्ययन में एय.एत. श्रीनिवास वो एक प्रमुख अवधाएणा 
एहो है, इस पर टिप्पणी करते हुए दुबे ने प्रभु-जाति सबधी श्रीनिवास के विचारों से अपनी 
असट्मति प्रकट वरते हुए कहा है कि राजनीतिक शक्ति सम्पूर्ण जाति में निटित नही होती, 
अपितु यह शक्ति जावि के बुछ लोगों में केद्धिद रोती है। मत्येक गाँव में कुछ ऐसे प्रबल 
व्यक्ति होते हैं जिनकी गांव के सचालन में निर्भायक भूमिका होती है ये व्यक्ति ही गाँव वी 
राजनीतिक गतिविधियों को मचालित करने, झ्गडों को निबटाने, युवाओं का मार्म-दर्शन करने, 
गाँव में तीज-त्योहर संबंधी उत्सवों को मनाने और गाँव में सगठन बनाये रखने में मुख्य 
भूमिका अदा वरते हैं। 

भारतोय युवाओं और विद्यार्थियों के असतोष और विशोभ मे भरी तत्कालीन प्रवृत्ियों 
का विश्लेषण करते हुए दुबे ने आयाशवाणी (972) पर दिये गये अपने एक भाषण में कद 
है कि सम्पूर्ण भारतीय युवाओं को एक समरूप वर्म में रखना सही नहीं हैं! इनके बई वर्ग 
हैं। पृष्ठभूमि, सस्कार, और उनको अभिवृतियों के आपार पर दुवे ने भारतीय मुवाओं की चार 
प्रमुख उपसम्कृतिया बताई हैं ([) हिषियों का भारतीय सस्वरण, (2) पश्चिमपरक और 
अलगावग्रस्त परिवारों से आये युवा, (3) समाज के तिस्त तबके और मध्यम वर्ग के युवा, 
और (4) प्रथय पीढ़ी के शिक्षित युवाओं वा ऐमा वर्ग जिनके माता-पिता यो उच्च शिक्षा 
प्राप्त करने का सौभाग्य हासिल नले हो पाया। इसो प्रकार, विश्वविद्यालयों के अश्ात्त 
युवाओं के प्रवृत्तियों पर टिप्पणी करते हुए उन्होंने यह मत व्यक्त किया है कि हमारे यहा वी 
विद्यालयी व्यवस्था में कई खामिया है। यह व्यवस्था विद्यार्थियों को विश्वविधालयों बी 
जरूरतों के अनुसार गढने में असफ्ल रही है। यहो नही, विश्वविद्यालयों ने भी नये आने 
चाले विद्यार्थियों की जरूरतों पर कोई ध्यान नहीं दिया है। इसी कारण कुछ विद्यार्थी 
गैरूशेक्षणिक पर्यावरण को चकाचोंध से प्रषावित होकर भटक जाते हैं। वे आधुनिक 
अपरिवर्वनीय और निष्फल विश्वविद्यालयी व्यवस्था में ऐसा कुछ नहों कर पाते जो उर्क 
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- विकास का समाजशासर 
- समय और मसस्कृत्ति 

- मक्रमण की पीड़ा 

- परम्पशा और इंविहम बोध 
- सस्कृति और शिक्षा 

- समाज औए भविष्य 
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बिलियम एड्वर्ड बर्गहाट डू बोइस प्रजातिशास्त्र विषय के एक प्रमुख अश्वेव अमगीदी 
समाजशाह्दी थे जिन्होंने अमेरिका में अश्वेत नागरिक आदोलन में सक्रिय भाग लिया था। 
उन्होंने भविष्योक्दि वी थी कि घीमवीं मंदी की एक बड़ी ममस्या रग भेद (प्रजाति-भेदो 
होगी। अमेरिका के प्रजाति इतिहास की सभी घटवाए उनके विचारों या उनको राजनीतिक 
क्रियाओं से प्रभावित एहो हैं। मूलन वे इतिहास में प्रशिक्षित थे, किन्तु बाद में वे समाजशाछ 
में आ गये और ग्रजाधिक उत्पीडन और प्रजाति भेदभाव के अपने लेखे-जोखों द्वारा परिवर्तन 
के एक प्रभावशाली अगुआ बन गये। डू घोइस ने अश्वेत व्यक्तियों के जीवन सम्बन्धी कई 
मर्वेक्षण किये। इन मर्वेश्णों ने अश्वेतों वी वास्तविक जिन्दगी को एक ओर ठजागर किया, 
तो दूमती ओर श्वेत व्यक्तियों की इनके प्रति मिथवीय घारणाओं को निर्मूल किया जिस पर 
प्रजातिवाद वो झूठी एवं दभभती अवधारणाए आधारित हैं। एक क्रातिकारी को पूमिता में डू 
बोइस में रग भेद की नीति को समाण करने तथा अश्वेत व्यक्तियों के साथ पूर्णत समान 
बर्ताव करने की माग की। उन्होंने शिक्षित तथा प्रतिभावान अश्वेतों को साथ लेकर आदोलन 
के संगठन में मदद थी | दू बोइस मे सन्‌ 499 में प्रथम “पान अफ्रीकी वाग्रेस” का साठन 
किया और अखबेठों मे आयह किया कि वे श्वेत्ों मे अलग हो जायें और अपने आत्म-निर्भर 
समुदायों का निर्माण कों। वें अमेरिया में 905 के 'निआग्रा आदोलन' के जन्मदाता और 
नेशनल अमोसिएशन फार द एडवान्ममेंट ऑफ क्लर्ड प्रीपल' 9१0) के सह सस्थापक पी 
चे। 

डू बोइस का जन मैम्माचुएट्स (अमेरिबा) प्रान्त के मेट बैरिंगटन में हुआ था जहा 
उन्होंने प्रजातिक भेदभाव यो परोक्ष रूप में अनुप्रद क्या था, फिर भी वे प्रजाति सस्वंधी 
विषयों के एक शीर्पस्‍््थ अमेरिकी सामाजिक सिद्धान्तशास्त्री बन गये। अमेरिका के प्रजाति 
इतिहास को दामत्व, और पुनर्निर्माण में लेकर नागरिक अधिकार आदोलन सम्बधी लगभग 
सभी घटनाओं पर डू बोइस के विचारों और राजनीतिक क्रियाक्लापों का प्रभाव पडा है। 
उन्होंने समाजशास्र के अतिरिक्त इतिहास, ओर उपन्यास के क्षेत्र में लेखन कार्य भी किया 
है। यह मही है कि डू बोइस की जड़ें अमेरिका में गडी हुई हैं, किन्‍नु उन्होंने अन्ीवी 
आदोलन में भी पाय लिया। जोवन के अन्तिम वर्षों में दू बोइस को चीन, रूस, अफ्रीका और 
युरोप में सम्मानित क्या गया। 
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अपनी त्रजाति (अस्वेत) के वे हार्वड विश्वविद्यालय से पहले पी एच.डी छ्ो उपाधि 
प्राप्त व्यक्ति थे। उतके शोध-प्रबय का विषय घा-- अफ्रीकी गुलामों के व्यापार का दमन' 
(द सप्रेशेंन ऑफ द अफ्रिकन स्‍्लेव ट्रेड, 896) | यर शोध प्रबंध बाद में हार्वर्ड ऐतिहासिक 
श्रृंखला का एक महत्वपूर्ण प्रथ बन गया । इसके बाद उन्होंने फ़िलाडेलफ्या नीग्रो” 0899) 
नामक पुस्तक लिखी जिसने नगरीय समाजशारू के नये आयार्मों को जन्म दिया। इसके 
अतिरिक्त डू बोइस ने इतिहास, राजनीति और साम्कृतिक मानवशास्त्र विषयों पर दस प्रबंध 
लिखे हैं। यही नहीं, उन्होंने पाँच उपन्यास और हौन जोवन चित्र भी लिखे हैं। 

डू बोइस “अश्वेत सौन्दर्य” और “अस्वेत गर्व के प्रमुख प्रेरणा स्योत एव शिल्पी ये। 
अमेरिकी बुद्धिजनों में वे पहले व्यक्नि थे जिन्होंने इस बात पर बल दिया कि कमजोर अफ़्देत 
अमरोकी सास्कृतिक असंगति नहीं है, अपितु ये समृद्ध विविधता के प्रतीक है। डू बोइम ने 
फ्रेंज बोअंस और मेलविले हर्मुकोविद्स जैसे मानवशार्तरियों के साथ अवर सहाग अफ्रीका 
की लुप्त हुई प्रमुख सभ्यता को खोज करने का भी प्रयाम क्या। 

सन्‌ 96! में डू बोइस ने साम्यवादी दल की सदस्यता प्रत्ण कर लो और जीवन के 
अंतिम वर्षों में वे समाजवादी बन गये। मृत्यु के कुछ समय पूर्व उन्होंने घाना को नागरिकता 
५ कर ली और वहीँ रहने लगे और सन्‌ 963 में घाना के अक्रा नगर में उनकी मृस्यु 

गई। 
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जा्ज़ेस डमज़िल (898-986) 
क्ताड लेवी स्ट्रास सहित जाज़ेंस डमज़िल को सामाजिक विज्ञानों में तुलनात्मक सरचनात्मक 
विधि के प्रारभिक त्रवर्तकों में से एक माना जाता है। यह विधि अत्यव स्का द्वार निर्मित 
वर्गीकरण और विश्लेषण की व्यवस्था पर जोर देती है। इसी के आधार पर हल 
इन्डो-्यूरोपीय सस्कृति की तीन स्थायी सामाजिक विशेषताओं 2254 27% हे 
उत्पादन को बताया है। उनको इन विशेषताओं के विश्लेषण के आधार इन्हो यूरोपीय घः 
और मिथकशाश्र रहे हैं। अपने विश्लेषण के लिये डमजिल ने घास के सबका 
*महाभारत”, इगनी लोगों की “अवेस्ता” (जोयद्वादियों का पवित्र रथ), स्केल्डेविया के “इडा 
और रोम के वर्मिल की “इस्लेड” आदि का रो प्रथों के रूप में आयोग क्या है। 
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डमज़िल वा जन्म पैरिस में हुआ। उनकी प्रारधिक शिक्षा प्रतिष्ठित पर्सियन स्कूल लुई 
ले प्रेंड में और सन्‌ 96 में इकोल नामेंल में प्रवेश लिया। प्रथम युद्ध के वाएण व्यवधाव 
पड़ने के कारण, डमजिल ने सन्‌ 9!9 में स्नातक परीक्षा पाम को ओर छुछ समय के वाद 
ही उत्तरी प्राप्त को एक म्कूल में अध्यापक बन गये। उन्हें स्कूल में पदाना पसद नहीं आया 
और पी एचड़ी की वैयारों करने लगे। उनका पी एचडी का विपय्र घा--“अमरत्व का उत्मव” 
. इन्डो-यूरोपीय मिधकशास््र का एक तुलनात्मक अध्ययन”। इमी के साथ वास्मा 
विश्वविद्यालय में फ्रेंच के सीडर बन गये । वारसा में उनका मत नटी रमा और छ महिनों के 
बाद हीं सन्‌ 922 में वे पैश्सि लौट आये। सन्‌ 924 में अपना पौएचड़ो का वार्म समाण 
क्रने के बाद वे टर्की में इस्तनवुल विश्वविद्यालय में धर्मों के इविहास के प्रोफेसर बन गये। 
यहा थे सन्‌ 7925 से 93] तक रटे और सन्‌ 933 में क्रास के एक मस्थान में निदेशक 
के पद पर नियुक्ति होने के बाद वे फ्राम आ गये। उन्होंने उपसाला विश्वविद्यालय में भी 
दो वर्षों तक फ्रेंच का अध्यापन किया। सत्‌ 949 में उनका “ब्लॉलेज डी प्रास में 
सिन्यु-यूगेपीय सभ्यग़ कौ पीठ के लिये चयन हुआ जहा उन्होंने सन्‌ 968 में अपनी 
सेवानिवृत्ति तक अध्यापन किया। इसके बाद उन्होंने तौन वर्षों तक अमेरिवां में अध्याप्त 
किया। सन्‌ 908 में उनका फ्रेंच अदादमो में चथने हो गया। 
डमजिल वा समस्त लेखन कार्य इन्डोन्यूग्रेयेय सभ्यता और उसकी दीव 

विशेषताओं--अपुसत्ता, युद्ध और उत्पादन पर केद्धित रहा है। ठनका मत है कि मंस्कृतियों 
के विभिन्‍न उद्भव म्त्रोत होने के उपरान्त भी उपर्युक्त तीन बातों ने उन्हें आपम में बाधे रखा 
है। डमजिल ने अपने अध्ययन में विमिन मध्यदाओं के मिथकों का अध्ययन कर सभी में 
दीन विशेषताए (प्रकार्य) बवाई हैं। ऐेमन मियकों के अनुमार, बृटस्पति ग्रह पुजारी वर्ग का, 
मगल पह युद्ध का और क्वौज़स मह खेती और उल्मादन के प्रतीक हैं। भारत में विश्व के 
सबसे प्राचीन बैदिक धर्म में इन ढीन प्रकार्यों का प्रतिनिधित्व वरण,इन्र और नासत्य (अश्विन 
द्य) द्वाग क्या गया है। इसी प्रकार, उन्होंने इसन के मिथर्यों में तीन प्रवायों को खोजबीन 
की है। डमजिल वा मानता है कि इन विवर्ती प्रका्यों की उत्पहि इन्डो-इगानी मस्वृति से हुई 
है और बाद में धरि-धौरे यह त्ियर्ती ढांचा, इन्डो-्यूपेपीय सभ्यता के “परिवार” में पहुच गया 
प्रतीत होता है 

प्रमुख कृतियाँ 

+  मिब्क0-8798779%5% (935) 

-+ ा73-४शए०४०७, (7940) 

-  उ0कॉ05 #ैशआ5, 0णरता5, (94॥) 
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लुई डूमों (ड्यूमा) 097-98) 
प्रांसोसो मानवशास्त्री सुई डूमों (ड्यूम) भारत के समाजशाखल और मानवशास्त्र के क्षेत्र में 
जातिन्यवम्था तथा सस्तरए्ण के अपने विश्लेषण और “कॉन्ट्रिव्यूरेन्स दू इन्डियन 
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सोसिऑलॉजि” नामक पत्रिका के एक सस्थापक सह सम्यादक के लिये विशेषवर जाने जात॑ 
हैं। उन्होंने जाति-व्यवस्था के अतिरिक्त भारतीय सामाजिक व्यवस्था के वई अन्य प्ों जैमे 
नातेदारी, धर्म और विवाद आदि पर भी अनेक लेख एय पुस्तकें लिपी हैं। मन 970 में 
अप्रजी में प्रवाशित ठउतवी “होमों हाइअपक्किस” (सम अधिक्रमिकता) नामझ भारी भरकम 
पुस्तक ने उन्हें अन्तर्यट्टीय जगत्‌ में एक अप्रणी समाजशास्त्री के रूप में प्रम्थापित करने में 
प्रमुख योगदात किया है। इस पुस्तक की मुख्य विशिष्टता यह रही है कि इसमें डूमोँ ने 
भाखविद्या, मानवशारर और ठच्द समाजशारूय मिद्धान्तों वा बड़ी कुशलता एव पाडित्य पूर्ण 
ढंग से समन्वय कर भारतीय जाति व्यवस्था और उसके प्रभावों का सारगर्भित विश्लेषण 
किया है। यहा यह कहना अत्युक्ति नहीं होगा कि भारतीय जाति व्ययस्था और मामान्य रूप 
में भारत में सामाजिक सस्तरण (स्तरीकरण) विषय पर लुई दूमों का बिता उल्ने क्ये आज 
बुछ भी लिखना थोड़ा असभव सा प्रतीत होता है। इस पुस्तक पर विश्व ममाजश्ञास्त्र और 
मानवशास्त्र के शेत्र में देर सारी टिपपणशिया (लिच, केनेथ डेविड, लोव, बैरिमेन, मैक्किम 
मेरिअट, एस जी ताम्बिया आदि) हुई हैं। यद्यपि इस विषय पर डूमों के विचारों वो पूर्ण रूप 
में स्वीकार नहीं किया गया है, तथापि मार्क्मवादी, ठत्त आपुनिक्तावादी, सरचनावादी, 
्राच्यविद, प्रकार्यदादी और चाटे कमी भी विदारपाय वा व्यक्ति क्यों न रहा हो, वह 
जाति-व्यवस्था सम्बन्धी अपने लेयान में लुई दूर्मां के बिचाएें को अनदेखी नहीं कर पाता। 
उनका यह विचार कि “भारत एक ऐसा धार्विड समाज है जो जाति व्यवम्यां छी शुद्ध 
सलरण व्यवस्था से परिचालित है", को व्यक्ति स्वीकार करे अथवा नहीं, यट एक दृध्यपरव 
स््ट कथन है। 
डूूमों ने अपनी इस पुस्तक में जाति के इतिहास तथा उद्गम ससम्बन्यी मिद्धानों से 
लेकर सामाजिक मस्तरण, वर्ण व्यवस्था, अन्न जातीय विवाट, अस्पृश्यता, खान पान सम्बन्धी 
निषेध, जातीय पचायत जैसे अनेक विषयों पर अपने बिवार प्रकट किये हैं। यही नहीं, अन्य 
समाजों में जाति तथा जाति में समकालीन परिवर्तन जैसे विषयों पर भी प्रकाश डाला है। 
भारतीय समाज में हो रहे परिवर्तन पर टिप्पणी करते हुए झू्मों नें लिखा है कि “समाज में 
परिवर्तन हो रहा है, किन्तु समाज का परिवर्तन नहीं हो रहा है।" उनवा “जाति की दृष्टि से 
गाव” और 'सभ्यतापरक दृष्टि से जाति' सबपी दृष्टिकोण अन्य लोगों के जाति अध्ययनों के 
पश्मिश्यों से पिन है। उन्होंने जाति व्यवस्था और भारत के गावों की सामाजिक सरचना के 
अध्ययन के लिये भारतविधाशासरीय (इन्डॉलॉजी) दृष्टि और सरचनात्मक ठपागम दोनों के 
प्रयोग वी बात कटी है। उन्होंने कहा है कि जाति व्यवस्था वो 888 के लिये भारतीय 
पौराणिक प्रथों में इस बारे में निहित विचारघाण को समझना आवश्यक €। 
भारत के धर्म और समाज के अध्ययन में डूमों ने ममग्रात्मक (टॉलिस्टिक) 0203 
और सरचनावादी दृष्टिकोण को अपनाने हुए हिन्दू विश्वार्मों, मूल्यों _और ब्यवहरं कक 3४/ 
महत्व दिया है। इसी परि्रिश्य के अनुमार, उन्होंने जाति व्यवम्या वो भारतीय ममाज कक 
आपाए्मूत सस्था माना है। जाति व्यवस्था का अपना समस्त विश्लेषण दूमों ने (32002 क्यो 
अपवित्रता (शुचिता-अशुचिता) की विवारधारा पर आधारित सस्तरण और को निरिवत कर ले 
के आधार पर क्या है। व्यवसायों और जावि समूटों के अज क्रम (पदक्रम) को निश्चित बा 
के लिये उन्होंने पवित्र के स्तर वो एक मात मापदढ माता है। जाति व्यवस्ार्यों के मूल्या 
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में भी दूमों ने घत्र या आय थी अपेक्षा पवित्रता वो ही प्राथमिक महता प्रदान व्तो है। यही 
नहीं, उन्होंने जाति के 'राजनोतिक-आर्थिक आयाम' को द्विनीयक मत्त्रा दो है। 

डूमों मानते हैं कि भारत के समाज वी मूलभूत सम्दा जाति पवित्र (ब्राह्मण) और 
अपवित्र (शूढ्र) के दो विरोधो, किन्तु परस्पर एक दूसरे पर निर्भर साम्कृतिक तत्वों से बनी हुई 
है। सरचना के ये दो विरोधी तत्व भारतीय जाति व्यवस्था के प्राण हैं। डूमाँ के अनुसार, 
ब्रह्मण और अम्यृश्य एक दूमरे के पूरक हैं और सम्पूर्ण रचना के लिये ये दोनों तत्व 
आवश्यक हैं चाहे इन दोनों में अममानता ही क्यों न हो। जाति-व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति 
दुछ असगतियों यो छोड़बर आर्थिक, राजनीतिक और सास्वारिय भूमिवाए अदा करवा है। 
इसमें राजनीतिक-आर्थिक पद औए जाति के माम्कारिक पद ध्यवम्था में काफ़ी साम्यता होते 
ह। अस्पृश्य की अशुचिता को सेद्धानिक दृष्टि में ब्राह्मण की शुचिता से पृथक नहीं क्या 
जा सकता टै। दूमरों की शुचिता बनाये रखने के लिये कुछ अन्य लोगों को अशुचि कार्य 
करने ही पढ़ेगें। अत समाज एक ऐसी ममष्टि है जो दो अममान, किनु पूरकों हिस्सों मे 
निर्मित है। दूमों ने जाति के मूर्त और अमूर्त दोनों पर्थों या विश्लेषण किया है। उन्होंने 
लिखा है कि जाँति को सामान्य अर्थ में पात्र एक समूह माना जाता है, किन्तु जाति समूह वी 
इस सामान्य धारणा से कहों अधिक है । यह एक मनोदशा भी है जिसकी अभिव्यक्ति विधि 
स्थितियों में विभित्र स्तरों के समूहों के ठदूभव में होतो है, जिन्हें हम जातिया कहते हैं। 

डूमों ने हिल्दू समाज वो ममझाने के लिये पारतविषा (इन्डॉलॉजी) स्वोतों (पौपणिक 
धार्मिक ग्रथों) का महाग्र लेते हुए ब्राह्मणवादी दृष्टिकोण से समाज को देखा-परखा है जिसवी 
भारी आलोचना हुई है। आलोचकों भें इन पर तोब्र प्रहार बर्ते हुए कहा है कि दू्मों ने 
जाति-व्यवम्था के अध्ययन में विविध स्त्रोत ग्रथों, मानयशात्त्रीय एवं समाजशास्त्रीय अध्ययनों 
का प्रयोग नहीं किया है। उन्होंने इसके पवित्रता और अपवित्रता के एक पश्च को ही सब कुछ 
मानते हुए जाति के सामाजिक, आर्थिक और राजनीतिक मदर्भ को सर्वया मुला दिया है। 
वैरीमन (979) ने लिखा है कि जाति-व्यवस्था की विकृत व्याख्या के अलावा दूमों की जाति 
की धाए्णा विद्वत स्त्रोतों का प्रयोग करते हुए भी सीमित, और अभिनविपूर्ण साक्ष्यों पर 
आधारित है। 

डूमों ने न केवल जाति-व्यवस्था के अध्ययन पर अपनी छाप अकित की है, अपितु 
दक्षिण भा की नातेदारी व्यवस्था पर भो पूर्ण विद्वता से सार्य क्या है, किल्तु इस विषय 
पर वे अपने गुरु बलाड लेवो स्ट्राम के विचारों से अधिक आगे नहीं बढ़ पाये हैं। इस सर्दर्ष 
में उनका दक्षिण भारत में परमली कल्लार नामक समुदाय पर किया गया सर्वश्रथम और गहत 
मानवशारतय क्षेत्र-कार्य विशेष उल्लेखनीय है। यह अध्ययन फ्रेंच आषा में मन्‌ 954 में 
प्रकाशित हुआ था। 'होमो हाइअरक्कस' के बाद ड्ूपों ने 'होमो एक्सिलस' (मण्डवेलो से 
मार्क्स ठक) पुस्तक लिखी जो यूऐप से सम्बंधित है। डूपों ने इस पुस्तक में यूफेप वो भारत 
के मास्कृतिक और वेचारिक दृष्टि से भिल गाता है। सन्‌ 986 में व्यक्तिवादिता पर लेख 
नामक पुस्तक में उन्होंने अपनी यूरोपीय विचारधारा को आगे बढ़ाया है। इसमें उन्होंने इस 
बाव को स्थापित किया है कि परिचम में व्यक्तिवादिता का विवास दुछ ऐतिहासिक एवं 
सास्वृतिक दशाओं के कारण हुआ है। इसी पुस्तक में उन्होंने सामाजिक मानवशाछर वी इस 
चात के लिये आलोचता को है कि इसमें समाजें के बीच पाये जाने चाले मूलभूत अर की 


फ्रात्या, 7.09. / 779 


अवहेलना वी गई है और समतायादिदा और व्यक्निवादिता को सार्यभौमिक मृल्य या सुल 
आचार तत्व (थॉज) मान लिया गया है। उनवी अतिम दृति 'ल इडिऑलॉजी अल्लेनमंड' 
जो सन्‌ 994 में फ्रेंच में प्रशाशिन हुई थी, में भी दूसमों ने यूगेप वी विचारधारा और सस्कृति, 
विशेष रूप में जर्मस समाज और मम्दृति का सारगर्मित विश्वेत्ण क्या है। 

भारतीय समाजशाहिरयों के बीच दूृमों विश्वत एक परिचर्चा वी शुम्आत के लिये 
भी प्रमिद् रहे हैं जो उन्होंने सन्‌ 957 में उपरोक्त ठल्लिखित प्रिया के प्रथम अऊ में अपन 
एक लेख के द्वारा वी थी। इमझा प्रशाशन पेरिस से डीएफ पाजाव के सह सम्पादकल में 
हुआ था। मम्पादक मण्डल बदलने के ठपरान्त आज भी इस पत्रिया वो अन्तर्राष्ट्रीय जगत 
में भारतीय ममाजशासत्र पर एक प्रतिष्ठित जर्नल माना जाता है। दू्मों ने इस पत्रिशा के 
माध्यम से भारतीय समाजशासख पर नवीनतम सामग्री वो विभिन्न मन मतानतों सहित बेहिचक 
प्रस्तुत काने का यल क्या है। अपने लेख “भाग्त के जिये समाजशाख” (फार ए 
मोमिऑलेजी ऑफ इन्डिया) में दृमा ने भारतीय समाजशाख की प्रवृति, सिद्धाल, 
अवधारणाओं और पद्धतिविड्न के बारे में अपने विचार्गे वो प्रकट करते हुए बुछ प्रश्न उठा 
कर परिचर्चा का समारभ क्या है। इस परिवर्ा में बाद में पुस्तरों, लेखों और गोप्ठियों के 
माध्यम भे कई समाजशासियों (बेली, मदान, आबेराय, डीनागयण, योगेद्धर्मिह इम्तिआज 
अहमद आदि) ने भाग लिया। इस लेख न भारतीय और बुठ जिदेशी समाजशास्यों में तीर 
प्रतिक्रियाएं उत्पल की और आज भी इस विपय पर किसी न सिसी रुप में वाद विवाद जाती 
है। इस बहस का मुख्य आधार सन्‌ 955 में ढेग विश्वविद्यालय में 'घारत के समाजशास 
की पीठ' वी स्थापना के अयमर दूर्मों वा उदूपाटन भाषण था। अपन इस भाषण में उन्हेंते 
भाल में समाजशास्तर के विश्राम के सघावित स्वरूप वी एक रूपरेखा प्रस्तुत करते हुए उन्होंने 
कह है कि 'भारतीय समाजशास्र एड ऐसी विशिष्ट ज्ञान की शाखा है जो भालविद्याशाय 
(इनहॉलेंजि) और समाजशाख के संगम स्थत पर स्थित है।' ठनके इस कथन से स्पष्ट है 
कि उन्होंने भारतीय समाजशास्त्र यो एक ओर भारतविद्या के आधार पर खडे करने, तो दूसरी 
ओर इसे भालविद्या मे पूर्णत अवग स्वतत्र रूप में विव्सित करने का सुझाव दिया है ! 
उन्हेंने लिखा है कि “भारत देतु समाजशास्त के स्थाई विकास वी प्रथम सर्त यह है कि इसके 
और शास्त्रीय भारतविद्याशास्र के मध्य ठचित मम्बन्धों वी स्वापता हो ।” भाग्तीय समाजशाख 
के अनुपम चरित्र के कारण दूमाँ ते “वर्शनात्मक समाजशाल्नम” के विचार वो रखा है जिसे 
अनेक ममाजशासियों ने अस्वीवार कर दिया। इसी प्रकार उनके विविधवा में एकता, मम्तरण, 
प्रदूषण-पवित्रता, सामाजिक संगठन सम्बंधी विचारों वी भी भार में हो रहे सामाजिक 
परिवर्नन के मदर्भ में भारी आलोचना हुई है। यही नहीं, ठतके इस विचार को भी नत्ाय गया 
है कि जाति व्यवस्था वी जहें ब्राह्मणवादी रूडिवादिता में गडी हुई हहें। 


आरतीय भमाजशास्र के अनिरिकत ड्ड्मों न्ने समाजशासख और मानवशाख के सामान्य 
विषयों पर भी ढेर साय लिखा है। उनके लेखनों छा मूलभूत विवार यह गा है कि श्र 
एढीवृत समश्टिया है किलु उनकी प्रकृति गुणात्मड दृष्टि से उनडो निर्थित जल ४४ ड़्मॉ 
के योग से घिल होती है। उनका यह विदार दुर्खाइम के विचार में मिलता-चुलत के 
का एक महत्वपूर्ण योगदान उनका “मूल्य सस्दरण की बोजना' रहा है। इस वा 
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लिखा है कि प्रत्येक समाज कुछ विशिष्ट मूल्यों के आपार पर संगठित होता है जिदको 
अभिव्यक्ति बई स्तरों पर होती है और इनमें से कई पृल्य ऐसे छोते हैं जो नोचे म्तर पर दुसरे 
मूल्यों को निर्धारित करते हैं | डूमों बताते हैं कि यूपेपीय ममाज में सर्वोच्च मूल्य व्यक्ति है। 
इस जअकार के शक्तिशालो एुल्पों यो समाज पें अन्य मूल्यों वी अपेक्षा अधिक आधघारपूतत 
माना जाता है। 

डूमाँ ने कई वर्षो तक ऑक्‍्सफोर्ड विश्वविद्यालय में अध्यापन किया, किन्तु सन्‌ 955 
के बाद वे त्रास में आ गये और यही लेखन एवं अध्यापन क्या। 


प्रमुख फृतियाँ 

- मचागदोज़ क्रात ैैशबढू० शैडबा0० था 90णी ॥09 #79॥9, (954) 
-  मिठ्या० साटागााएए०5, (970) 

-. रिशाक्षण्ण, 70॥005 800 विछाणए था 560793, डिएया ).॥06श९ 40 'चै॥४5७ 
(क्र0) 

छि६5१५5 05 ॥47श60०5७, (986) 

- 2 6600'८ #७|टवाग्राव८ (994) 


ज्शजधशं॥, लिा]९ 
एमिल डरकाईम एदुर्खाइम) . ... तक्यञ० 'डरकाईम (दुर्खाइम) (888-497 
एपिल डस्काईप (दुर्खाइप) वो आपुनिक ममाजशास्त विषय के भस्थापकों में से एक अग्रमौ 
प्रवर्तक मात्रा जाता है, जिन्होंने ममाजशासत्र को एक अकादमिक विधय (रेकेंडेमिक 
डिसदृप्लित) के रूप में प्रम्थापित बरने में मत्ल्वपूर्ण भूमिवा निभाई है। दुर्खाइम ने 
ममाजशासत्र की विपय-दस्नु को न केवल स्पष्ट किया अपितु सम्रावशास्तर को एक स्थत्त एवं 
स्वायत्त विज्ञान के रूप में दिकमित विया। यद्यपि वोम्त, स्पेन्मर और मास ने समाज के 
विषय में कई नये विचार रखे, क्ननु दुखाईम ही पहले व्यक्ति थे जिन्होंने समावशासत्र वो 
एक वैध अकादमिक विषय के रूप में प्रतिठित किया और इसकी छवि को निखार। 
इसीलिए दु्खांइम को पहला अकादमिक समाजशाखी माना जाता है। इससे पूर्व प्रॉसीसी 
रिक्षा-व्यवम्था तथा अन्य स्थानों पर समाजशाल्ध नामक कोई विपय नहीं था; यद्यपि इसमे 
मिलते-जुलते मा्वन्धित विषय जैसे शिक्षा, मनोविज्ञान और सामाजिक दर्शनशाल अवश्य 
प्रदाये जाते थे। सन्‌ 892 में सर्द प्रथम पेरिस विश्वविद्यालय ने दुर्खाइम को समायशाश् 
में शोध-ठपाधि (पी एचड़ी) दी। इसके 6 यर्षों के बाद, वे प्रथम प्रासीसी विद्वान थे जिहें 
समाजशाल्लन वी पीठ (चेअऐ पर आसीन होने का गौर प्राप्त हुआ। 

दुर्खाइम का जन्म फ्रास्त के एपिनल कस्बे में हुआ था। चे यहूदी माता-पिता की 
सन्तान थे। उनके पिता रब्बी (यटूदियों के गुर) थे। उनकी श्रारभिक शिक्षा पेरिस के प्रख्यात 
शिक्षण-सस्थान 'ईकॉल नॉर्मल सुपितैअए में हुई ची जहा उन्होंने मुख्य रूप से दर्शनशाल वी 
शिक्षा मटण की। शिक्षा समाप्त करते के बाद उन्होंने यह छुछ समय तक ग्रांतीय स्वूलों में 
दर्शनशास्र का अध्यापन किया। तदूपरान, वे जर्मनी चले गये जहां वे विलह्ेम बुंड के 
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चैज्ञानिक मगेविज्ञान और अँगस्त कोम्त के समाजशास्र और प्रत्यक्षवाद सम्बन्धी विचारों के 
सम्पर्क में आये जिसके आधार पर ही उन्होंने बाद में अपने समाजशार्वीय प्रत्यक्षवाद' को 
जन्म दिया। सन्‌ 887 में वे पुन पेरिस आ गये। यही उन्हें बोडेंक्स विश्वविद्यालय में 
सामाजिक विज्ञान और शिक्षा के व्याख्याता पद पर नियुक्ति मिल गई। यहा से वे सो्बोन 
कालेज चले गये। इसी अवधि में, दुर्खाइम ने 'ले अन्न सोसिआलॉजिक' नामक पत्रिका का 
फ्रासीसी भाषा में प्रकाशन किया जो बाद में फ्रास में समाजशासत्र की एक सर्वाधिक प्रतिष्ठित 
पत्रिका बन गई। इस पत्रिका ने समाजशाल्ल विषय का प्रचार प्रसार करने और दुर्खाइम वादी 
सम्रदाय के समाजशास्त्र कौ स्थापना बरने में महती भूमिका अदा की है। इसी पत्रिका ने 
समाजशास्र को एक स्वतत्र अकादमिक विज्ञान (ऐकडेमिक डिस्‌इप्लिन) के रूप में फ्रास में 
प्रतिष्ठित करने में मदद को | दुर्खाइम आजीवन निरतर इस पत्रिका में लिखते रहे जब तक 
अपेक्षाकृत 59 वर्ष की अल्पायु में उनकी मृत्यु नहीं हो गई। 

यह दुर्भाग्य ही कहा जायेगा कि एक कुशल एवं प्रतिभाशाली अध्यापक और 
शोषकर्त्ता तथा तेजस्वी व्यावसायिक जीवन और ढेर सारी पुस्तवों और लेखों के प्रकाशन के 
बाद भी उनकी विद्वता को नहीं स्वीकार गया और पूरे 5 वर्षों के लम्बे अन्तराल के बाद 
पेरिस विश्वविद्यालय में समाजशास््र की नव निर्मित पीठ (चेअ0 पर आसीन होने के लिये 
उन्हें आमत्रित किया गया इस बारे में कुछ लोगों का मत है कि सप्नव है कि वे फ्रासीसी 
बौद्धिक जीवन के “सामीवाद विरेध' (एन्टी सिमिटज्य) या नस्‍्लवाद के शिकार हो गये हों 
जिसके कारण इतनी देर से उनकी प्रतिभा को स्वीकार किया गया। किन्तु, स्वय दुर्खाइम ने 
एक अन्य मामले (यहूदी सेना के कप्तान ड्रेफुस को कोर्ट मार्शल की सजा) के हवाले से 
फ्रासीसी व्यक्तियों में नस्लवाद की भावना के होने का खडन किया है। 

दुर्खाइम पर रूमो, सेट साइमन और कोम्त की फ्रायीसी परम्पत का गहरा प्रभाव 
पड़ा है। सेन्ट साइमन और कोम्त के प्रत्यक्षवाद (पॉजिटिविज्म) का अनुसरण करते हुए 
दुर्खाइम मे समाजशारू को परिभाषित करने तथा उसके विषय क्षेत्र की रूपरेखा अस्तुत करे 
में मुख्य भूमिका निभाई है। दुर्खाइम के मतानुसा, समाजशाख सोचने-समझने का एक 
व्यवस्थित एवं विशिष्ट वीका है जो सामाजिक घटनाओं को व्यक्तिगत अनुभव और 
व्यक्तियों की सामान्य विशेषताओं के रूप में परिभाषित किये जाने की सामान्य प्रवृति से 
पिन है। दुर्खाइम हो पहले व्यक्ति थे जिन्होंने सामाजिक घटनाओं को व्याख्या के पूर्व 
प्रचलित जैवकीय और मनोवैज्ञानिक परिेषयों को प्रभावशाली ढग से नकारा और कहा कि 
'समाजशाख साम्राजिक तथ्यों का अध्ययन है और सामाजिक तथ्यों की आफ हर 
सामाजिक तथ्यों के सदर्भ मे ही की जानी चाहिये।' चूकि ये तथ्य व्यक्ति से परे होते हैं, 
अत व्यक्तियों के बाद भी ये बने रहते हैं। इनको उम्र काफी लम्बी होती है। अथा, 
00०88. कानून, सामान्य शिष्टाचार के नियमाचार आदि सामाजिक तर्थ्यों के ही कुछ 
ठदाहरण हैं। 

दुर्खाइम ने अपने अल्प जीवन में काफी लिखा है। उनकी पलक गा 
वी धरोहर बन गई हैं, जिनकी गणना समाजशाखर की 'क्लासिक्स 202 अर 
है। उनकी अधिकाश प्रमुख पुस्तकों का अग्रेजी में अनुवाद उनकी मृत्यु के उपरान्त हू 
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यह उल्लेखनीय है कि आज भी उनको अग्रेजी में अनुवादित पुस्तकों का प्रकाशन जारी है। 
अपने प्रथम ग्थ समाज में श्रम-विभाजन' (द डिविजन ऑफ लेबरें इन मोमाइटी, 893) में 
उन्होंने ब्रिटिश लेखक हरवर्ट स्पेन्सर के इस वर्क का खडन क्या है कि औद्योगिक समाजों 
की सामाजिक व्यवस्था यो व्यक्तियों के निजी स्वार्थों के आधार पर निर्मिंग सविदात्मक 
ममझौतों के द्वारा समझाया जा सकता है। दुर्खाइम के अनुसार स्व-हितों की तुष्टि के लिये 
क्यि गये प्रयाम साप्राजिक अस्थिरता को बड़ाते हैं, जेसा कि हमें आत्महत्या जैसे अनेक 
विचलन के रूपों में देखने वो मिलता है । दुर्खाइम ने अपने तर्क की पुष्टि के लिये आदिम 
और आधुनिक ममार्जी की सामाजिक व्यवम्दा में अन्य प्रदर्शित क्या है। उन्टति आदिम 
समानों में पाई जाने वाली सायाजिक व्यवस्था को “यात्रिक एकजुटता" (मेकेलिकल 
सॉलिडंर्ली) और आधुनिक औद्योगिक मंपाजो की सामाजिक व्यवस्था छो “सावयपिक 
एकजुटता" (ऑ गनिक सॉलिडास्टी) का नाम दिया हैं। आदिम समाजों वीं यात्रिक 
एक्जुटना (एकात्मता/एक्ता) सामूहिक चेनना' में निहित समान विश्याों और मतैक्यता 
(सर्वमम्मति) पर आधारित होगी है। ऐसे समाजों का प्रत्येक्त सदस्य यत्रवत्‌ एक मशीन के 
पुरजे क्री भाति अपने दायित्वों का निर्वाह करता चला जाता है। इस प्रकार के यात्रिक एकता 
वाले समाजो में काम [न का चरित्र टमबात्यक होता है। जैसे जैसे समाज औद्योगीकृत और 
नागरीकृत होते जाने 4 और जदिल बनते जाते हैं, वैमे-वैस बढता हुआ श्रम-विभाजन यात्रिक 
एकजुटता और नैतिक सुदृढ़ता को नष्ट कर देवा है, परिणामत सामाजिक व्यवस्था 
समस्यात्मक बन जाती है। यह लिखने ममय दुर्खाइम इस तथ्य से पली-भाति परिचित थे 
कि औद्योगिक ममाजों में कई तनाव काम बरते हैं और यह शक्ति ही हें पूर्ण सामाजिक 
विघटन में रोकने का एक मुख्य वारक है। किन्नु, दुर्खाइम या विश्वास था कि भावयविक 
एकजुटता के आधार पर एक नवीन प्रवार की व्यवस्था का विकास होगा। यह सावयविक 
एकजुटता यात्रिक एकजुटता के विपर्शठ भिन्‍्नता पर आयारित होती है। व्यवित की स्वत 
इच्छा होते हुए भी ठसमे कानून के पालन की अपेक्षा को जाती है ताकि सामाजिक व्यवस्था 
बनी रहें। कानून का रुप ऐसे सयाजो में छ्तिषूर्ति का होता हैं। यह नवीन व्यवस्था 
आधुनिक अर्धतत्र के अदर विभेदोबरण और विशेष॑करण में उत्पल आर्थिक मम्बन्धों वी 
पारस्परिकता वी भावना द्वारा उत्तल वैतिक दबाव से निर्मित होती है। दुर्खाइस ने इस सदर्भ 
में अपयध और दड़ वी व्याय्या इन शब्दों में को है,” अपराध एक ऐमा दार्य है जो सामूहिक 
अन्तगत्मा (चेतना) की मुद्दद और सुस्पष्ट स्थितियों पर आपात बरता है और दड उद्वेगात्मक 
संतुलन की पुत्र श्रात्नि वों आवश्यक्दा या परिणाम है।” 

दुर्खाइम के इस मत की पुष्टि उनके बई लेखनों से वी जा सकती है। उदाररणार्थ, 
प्रथम सुद्ध के दौरान लिखे गधे उनके दो लम्बे लेख पिम्फ्लेट्म) में कहा गया है कि युद्ध के 
सामुदायिक अनुषवों ने क्रम में एक पैतिक सर्वसम्मत्ति और ऐसे सार्वजनिक उत्मवों में 
सहपागिता को जम दिया है जो बहुत-चुछ रुप में धार्मिक त्योहारों से मिलती-जुलती रे 
दुर्खाइम ने अपने धर्म के ममाजशास्र में भी यह बात दोहयई है कवि आधुनिक समाज वो 
समकालीन परिस्थितियों के अनुरूप छालने हृतु कसी न कसी प्रकार की सामूहिक चेतना 
बी आवश्यवता होगो। उनका यह विचार स्पष्ट ूप में सेंट साइमन के “नव ईसाइयत' 
चारणा पर आधारिद पतोत होता है। क्न्नु, आधुनिक समाओं में धामिक सूल्यों वी सतत 
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महत्ता के दुर्खाइम के विचार को पचाना धोडा कठिन है। ऐसा प्रतीत होता है कि उन्होंने इस 
विचार को अपने जीवन के सध्या काल में समाज में श्रम विभाजन के विचार के साध उस्तुत 
किया जो सामाजिक मतैक्यता के निर्माण के लिये आर्थिक पारस्परिकता वी महत्ता को 
रेखाकिंत करता है। दुर्खाइम के समाजशास्त्र में 'तैतिक मतैक्यता की धारणा के छाये रहने 
के बोरे में काफी विवाद रहा है। पार्सन्म ने कहा है कि वैज्ञानिक परिमेक्ष्य में सामाजिक तथ्यों 
को देखने परखने का दुर्खाइम का प्रारंभिक सोच तत्र बिखर गया जय उन्होंने स्वेच्छिक 
क्रिया' (वॉलन्टरिस्टिक एक्शन) के विचार को अपना लिया। दुर्खाइम के बारे मे एक 
वैकत्पिक सोच यह घी है कि उसके समाजशाख की केद्रीय धारणा नैतिक और आदर्शात्मक 
बाष्यता का विचार है। हक 
समाजशास्त्र को एक स्वतत्र मामाजिक विज्ञान के रूप में प्रतिष्ठित करने के लिये 
दुर्खाइम ने सन्‌ 895 में 'समाजशास्तोय पद्धति के नियम' (द रल्म ऑफ सोसिआलॉजिक्ल 
मेथड) के नाम से एक पुस्तक लिखी। इस पुम्तक में सर्वप्रथम यह स्पष्ट किया गया कि 
समाजशाख का अध्ययन द्ेत्र व्यक्ति नहीं, अपितु समाज है। यह सामाजिक तथ्यों का 
अध्ययन करने बाला एक ऐसा विज्ञान है जो अमूर्त सिद्धानों को अपेक्षा अवलोकन पर 
आपारित है। दुर्खाइम के अनुसार, समाज की अपनी ययार्यताए हैं जिल्हें व्यकतियों के 
व्यवदरों और उद्देश्यों मात्र में बदला नहीं जा सकता। यही नहीं ध्यक्तियों का निर्माण उनके 
सामाजिक परिवेशों द्वारा होता है, उन्हों से वे नियत्रित और सचालित होते हैं। दुर्खाइम ने 
विस्तार से समाजशास्त्र के अध्ययन के नियमों और विधियों के माय माथ सामाजिक तथ्यों 
की प्रकृति (जो कि दुर्खाइम के अनुसार ममाजशासतर वी मूल अध्ययन वस्तु हैं) का विश्लेषण 
इस पुस्तक में किया है। सामाजिक तथ्यों को स्पष्ट करने हुए उन्होंने इन्हें मनोवैज्ञानिक वध्यों 
से अलग-घलग किया है और इसके लिये उन्होंने सामाजिक तथ्यों को दो प्रमुख 
विशेषवाओ-वाह्यता (एक्सूटिस्ऑरिटो) और बाध्यता (कन्‍्ट्रेन्) का वर्णन विश्लेषण क्या 
है। उन्होंने लिखा है कि इन तथ्यों का अस्तित्व मानव व्यक्ति से परे (बाहर) बा जिन्हे 
भूल से जैवकौय मान लिया जाता है। इन तथ्यों की जिन्दगी भी बडी 8258 होती है, जब 
की व्यक्तियों की जिन्दगी छोटी होती है। व्यक्ति की मृत्यु का इनके जीवन पर कोई असर मई 
शोदा। बाह्यदा के अलावा इन तथ्यों की एक अन्य विशेषता इनकी बाध्यता की प्रकृति गा 
अर्थात्‌ व्यक्ति पर इनका भयमूलक प्रभाव पडता है| इनके दबाव के कारण व्यक्ति 0 
इनकी अवहेलना या अवमानना मही कर पाता है। सामाजिक तथ्यों को परिभाषित करते हक 
दुर्खाइम ने लिखा है कि “सामाजिक तथ्य विचारने, अनुमव करने आर व्यवहार कल के 5९ 
तरीके है जो व्यक्ति के अस्तित्व के परे होते हे तथा जिसमे बाध्यता या दवाव की ला 
है जिसके द्वारा वे व्यक्ति पर नियत्रण स्थापित करते है।" बाद की कृवियों गे अपने 
सामाजिक रथ्य की इस परिभाषा से पीछे हट गये प्रतीत होते हैं और बाह्यता है दल 
कठोर रूख को थोडा नए्म करते हुए कहते हैं। “यद्यपि सामाजिक तथ्य व्यक्ति के ऑ कल 
से स्वतत्र शेते है, तथापि वे प्रभावी तभी होते हैं जब उनका आन्वरीकरण कर लिया जा 
।” अब बाध्यता का ठात्पर्य मात्र बाह्य नियत्रण से हो नहीं है, अपितु यह 29222 क्रे। 
एक नैतिक दायित्व भी है कि वह समाज के नियमाचाें और निषेधाज्ञाओं का पालन 
अदि सक्षेप में, दुर्खाइम ने अपनी इस पुस्तक में समाजशास्त्र वी विषय वस्ठु 
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तथ्य), इनकी विशेषताएं (आह्यता और बाघ्यदा) और इनके अध्ययन करने वी वैद्ञानिक 
कार्य-अणाली (अवलोकन, परीक्षण और तुलना) पर प्रकाश डाला है। इस सब में, उन्हेंते 
ऐतिहासिक विधि को कोई महत्व नहीं दिया है। 
“समाजशास््रोय पद्धति के नियम' पुस्तक में समाजशासत्र के अध्ययन के जिन नियमों, 
पधियों, उपागमों का प्रतिपादन किया गया, उन्‍हें दुर्खाइम ने अपनी ही दीमरों महत्वपूर्ण 
पुस्तक 'आतहत्या' (मूइसाइड, 897) में प्रयोग कर दिखाया। आत्महत्या वी व्याख्या करते 
हुए दुखोंइम ने कहा कि आयहत्या जो ऊपरी तौर पर एक व्यवितगत तथ्य और मानसिक 
कारकों का परिणाप्र नजर आती है, उसका निर्धारण अन्त. समाज द्वारा होता है। ठत्होंने 
बताया कि बाह्य रूप में यह दिखाई देता है कि एक व्यक्ति द्वारा आत्महत्या की जाने वो 
प्रक्रिया उसके व्यक्तिगत निर्णय का परिणाम होतो है, क्ननु इम विचार मे पूर्णत अमहमत्ि 
प्रकट करते हुए वे कहने हैं कि आत्महत्या की क्रिया व्यक्तिगत निर्णय की अपेक्षा सामाजिक 
परिवेश के सामाजिक एकजुटता के विभिन्‍न स्वरूपों से प्रभावित होती है। इमो आपार पर 
उन्होंने वीन प्रमुख प्रकार की आत्महत्शओ यथा अहवादी, एनॉमिक, और परा्थवादी 
आतहत्या का विभिन्‍न समाजों के विभिन्‍न भमूहों में पाई गई आत्महत्याओं की साख्यिकी के 
आधार पर विश्लेषग वक्‍्या है। दुर्खाईम के अनुमार, अहवादी (ईगोइम्टिकी और 
मानकशून्यतावादी (एनॉमिक) आत्महत्याए मामान्यद आधुनिक समाजों में देखने को मिलती 
हैं जहा यात्रिक एकजुटता (एकता) की तरह साम्ूतिक चेतना वो उललल करने बाले सामाजिक 
नियमाधारों और एकता के पारम्परिक स्वरूप विलुष्ण हो गये हैं। ठदाररणार्थ, आधुनिक 
प्रोटेम्टेंट पर्मावलम्बियों में फेथोलिक धर्मावलम्बियों वी अपेक्षा उनकी ऐसी घ्यक्तिवादी 
धारणाओं के कारण आत्महत्या की दर अधिक होती है जिनमें उनकी स्वय वी मुक्ति के लिये 
व्यक्तियों को हो उत्तरदायी माना जाता है। इसी प्रकार, मानकशून्यतावादी आत्मह॒त्याएं तब 
होठी हैं, जब व्यक्नि मानदडों के आपसी संघर्ष या मानदड विहोनता की स्थिति का अनुभव 
करते हैं। आत्पतत्या के ये दोनों से रूप तब उत्पन्न होगे हें जब पारम्परिक समाजों की 
विशिष्टवा वाले व्यक्तिगत व्यवारों पर साम्राजिक प्रतिबंध (जनरीतिया, प्रथाए आदि) अपनी 
शक्ति खो देने हैं । 
आदिकालीन भमाजों और आधुनिक समार्जों के सैन्यवलों में जहां यात्रिक एक्जुटवा 
काफी सशक्त होती है, वहा ममूह के हिद के लिये परार्थवादी (ऐल्ट्डूम्टिक) गरत्महत्याएं 
अधिक मामान्य होती है। दुर्खाइम ने इन तीन प्रवार कौ आत्मरत्याओं के अतिरिक्त एक 
अन्य धाग्यवादी आत्यत््या वी पी चर्चा को है। उनके अनुसार, भाग्यवादी आत्महत्याओं की 
प्रवृति अत्यधिक सामाजिक नियत्रण के काएण गुलाम लोगों में अधिक देखी गई है। 
आत्महत्या के ठपरोवत् विश्तेषण से एक बात स्पष्ट है कि दुखांइम आत्महाया को एक 
सामाजिक तथ्य मानते हैं, मनोवैज्ञानिक नहीं। अत वे इसकी व्याय्यां अन्य सामाजिक तर्य्यों 
के मर्दर्भ में किये जाने की बात कहते हैं। उन्होंने इसीलिये कारणात्मक व्याख्या या प्रयोग 
हे हुए आह्महत्याओं अभाव) को अनर्वितित मामाजिक घारओं (कारण) का परिणाम माता 
। 
यह सही है कि अटकिनसन 0978) जैसे लोगों ने दुर्खाइम के आत्महत्या के 
विश्लेषण को भारी आलोचना की है। फिर भी समस्त आलोचता प्रत्यालोचनाओं के उपपल 
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भी यह समाजशासीय साहित्य वी एक शाझ्रीय पुस्तक है जिसमें साप्यिकीय आकडों के 
आधार पर सामाजिक घटनाओं की व्याय्या या प्रथम वस्तुपस्‍व प्रयास किया गया है। 
दुर्खाइम पहले व्यक्ति थे जिन्होंने “एनॉमी” शब्द वा प्रयोग सर्वप्रथम अपनी पुस्तक 'समाज 
में श्रम-विधाजन' में किया है जिसे बाद में अपनी पुस्तक आत्महत्या में पूर्णत विकसित 
किया है। आत्महत्या के विश्लेषण के द्वाया दुर्धाइम ने अप्रत्यक्ष रूप में अपराध के सामाजिक 
सिद्धान्त को प्रतिष्ठित किया है। 

दुर्घाइम ने धर्म के समाजशास््रीय अध्ययन में भी महत्वपूर्ण योगदान किया है। इस 
सम्बन्ध में उन्होंने एक पुस्तक 'घार्मिक जीवन के प्रारभिक स्वरूप' (द एलिमेन्द्री पॉर्म्स ऑफ 
रिलिजस लाइफ, 92) लियी। दुर्खाइम यी नैतिकता और नैतिक सत्ता के प्रति आजीवन 
रुचि (जो उनके शोध-उपाधि प्रबंध 'समाज में श्रम विभाजन में यात्रिक और मावयविक 
एकजुटता (एकता) के विश्लेषण में भी प्रकट होती है) उनके धर्म सम्बन्धी लेखनों में पूर्णव 
मुखर होकर उभती है। उन्होंने अपनी उपर्युक्त पुस्तक में आदिवासौय घर्मों के अपने 
विश्लेषण में सामाजिक चेतना, सामाजिक प्रतिनिषान और पवित्रता अपवित्रता के माध्यम से 
पर्म के समाजशास्त्र पर प्रकाश डाला है। दुर्खाइम के अनुसार, पत्र बस्‍तुए समुदाद और 
सपाज के एकत्य भाव को प्रतीकात्मक रूख में अभिव्यवत करती है। धार्पिक संस्कृति 
सायूहिक मूल्यों द्वारा निर्मित हुआ करती है जिसमें समाज की एकता और व्यवितच की स्पष्ट 
झलक देखी था सकती है। धार्मिक उत्सव त्योहारों के अवसर पर सामाजिक मूल्यों को 
जागृत काने के साधन हैं जो व्यकितियों में ममुदाय के प्रति एयल्व (एकता) एवं निष्ठा के भाद 
वो मशक्त यरते हैं। धार्मिक कर्मबार्डो द्वाा मूलभूत सास्कृतिक मूल्यों और स्वय समाज की 
प्रतिमा में विश्वास ठपन बर सामाजिक जुडाव के भाव (कोहीयेन) में वृद्धि वी जाती हें। 
इस त्य को स्पष्ट रूप में आदिवामीय समाजों में देखा जा सकता है। किस्तु दुर्धाइम के 
मतानुसार, आधुनिक सावयविक समाजों में इसी प्रवार वी, पवित्र बलुओं और 
सामाजिक-धार्मिक अनुष्ठानों वो देखा जाना कठिन है। दुर्घाइम का पवित्र अपवित्र (दृषित) 
का द्विभाजन लौकिवीकरण (सेक्यूलेंगाइजेशन) धारणा का एक अमुफ्त विवल्प कहा जा सकता 
है। संस्कृति की सरचना के पवित्रता अपवित्रता के उनके द्विभाजन मे परवर्ती सरचनावाद के 
विवास को भी प्रभावित किया है । इस प्रकार, पार्किक व्यवस्थाए, दुर्पाइम के अनुसार, समाज 
कौ निरतरता वो बनाये रखने में एक महललपूर्ण भूमिका अदा वर्ती हैं। कई 

सक्षेप में, दुर्खाइम ने पर्म की व्याख्या विरीक्षण योग्य एक तथ्य के रूप के रे ] 
यह व्याख्या एक अतिप्राकृतिक सता (ययलर के अनुमाएं के रूप में ईश्वर वा ठ ईश्वर ने हो 
जाने से भित्र है। एक अतिप्रावृतिक सत्ता में विश्वास वी धारणा के ओतुम्तार ईश्वा खत्म 
मानवता और विश्व की सृष्टि वी है जिसमें हम रहते हैं। इसके विपरीत, दुर्खाइम की हक 
इस तथ्य पर बल देतो है कि यह मानव प्राणी ही है जिसने ईश्वर की सृष्टि 4 हक 
अस्तित्व वो बनाये रखने में वी है। यही मी, यह मानव ही है जिसने ईश्वर मी दा 
अस्तिल में विश्वास पैदा किया है। ईश्वर वस्तुत- समाज का ही छदमवेश है। का कक 
में व्यक्तिगण समाज की ही पूजा करो हैं। समाज ही वास्तविक देववा है। अत मासिक था 
अनुसार, धर्म एक सामाजिक घटना है। यह एक सामाजिक तथ्य है, न कि मारना 
आध्यात्मिक तथ्य, जैसा कि सामान्यत इसके विषय में मात्रा जाता है। 
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दुर्खाइम के आलोचवों ने कटा है वि यह भिद्धान धार्मिक्ता से अनुद्ाित अतग्रज्ञ 
की विवेचन करने में असफल है जो समय-समय पर हमारी आनुभविक मीमाओं से परे चली 
जाती है तथा मानव प्राणियों के स्वय के नेतिक संबंधों दो स्वीकार करती है। द्वितोय, यह 
मिद्धान भविष्यमुचक मनोभावों और प्रेगम्बर के झावों के वैनिक आधार वा विवेधन करने 
में भी अमफल है। यह मिद्धाल एक गतिहोन “बद समाज” के लिये ही उपयुक्त है। 

उनको एक अन्य पुस्तक आदिम वर्गाकरण (903), जो उन्होंने मार्मल मॉस के साथ 
लिखी, में बताया कि मानवीय विचारणा को आपास्भूव वोटिया जैसे अक समय और स्थान 
आदि सामाजिक सगठन के स्वरूपों के आपार पर निर्मित होती हैं। अपने एजनीतिक लेखनों 
में (जो अधिक नहीं हैं) दुर्खाइम ने उन व्यक्नियों द्वार समाज यो होने वाले खतरों के प्रति 
अपनी पीडा प्रकट की है जो यह मोचने हैं कि सामाज्फि मानदड उनके लिये सार्थक नहीं है 
और वे शून्यता की स्थिति में हैं। उन्होंने बामगार वर्ग के ममाजवाद के प्रति आकर्षण वो 
निजी मम्पत्ति की समाप्ति के प्रति उनकी अभिलाषा मानने की अपेक्षा पारम्परिक सामाजिक 
बच्चों और मृल्यों के टूटन के विरोध में अपनी अमत्पनि जताई है। उन्होंने समक्‍न और 
एकजुट भामाज्क भमुदायों के पुरर्तिर्मण के साधन के रूप में गिल्ड समाजवाद की स्थापना 
वा सुझाव दिया है। 

दुर्खाइम को समाजशाख मे 'प्रकार्यवाद प्मिह्य' (फेन्कशनलिम्टिक पेंम्पेक्टिव) के 
शुरुआत करने का श्रेय दिया जाता है। इस परिप्रेश्ष्य की आधारशिला दुर्खाइम के समाज के 
बारे में इस मोच-विचार में प्रास्प होती है कि चह क्‍या चीज है जो सामाजिक व्यवस्था वो 
बाँधे रखती है और किस प्रवार सामाजिक व्यवस्थाओं का सगठन और कार्य-मचालन स्यूर्ग 
व्यवस्था के लिये दिल प्रकार के परिणाम ठत्पन करती है। इस सदर्भ में उन्होंने अनेक 
पूव॑वर्गी तथा उनके समय में अ्चलिद उपयोगिवावादी इस दर्क का खडन किया है कि समायों 
को व्यक्तियों द्वार अपने विवेकमम्मन स्वहितों वी पूर्ति किये जाने मात्र से बाघे रखा जा 
सकता है। उपयोगितावादियों के इन विचारों का दुर्खाइम ने अपने गौरव प्रध 'आत्महत्या' में 
व्यवस्थित रूप में सकलित किये गये आक्डों और उनके विश्लेषण द्वार व्यक्तिगत व्यवहार 
और मामाजिक सरघना के बौच पाये जाने वाले सम्बन्धों को कई प्राक्कल्पनाओं के परीक्षण 
00944 सिद्ध क्या है। दुर्खाइम यो कृतियों को ब्विठानी मामाजिक विचाराश में 
दो परम्प का विशेधी माना जाता है क्योंकि इस विचारधारा के अनुसार 
सामाजिक घटनाओं की व्याख्या व्यक्तियों की क्रियाओं और उनके उद्देश्यों के आधार पर की 
जावी है। इसके विपयोत, दुर्खाइम ने अपने समाजशास््रीय विश्लेषण में सामूटिकितावादी 
परिमिक्ष्य को अपनाया है। उन्होंने व्यक्तिपएक उपयोगिवावादी दृष्टिकोण को अस्वोकारते हुए 
यह कहा कि यह दृष्टिकोण ऐसे आधार को प्रस्तुत नही करता जिस पर सुदृढ़ समाज की 
रचना को जा सकती हो। 

दुर्खाइम ही पत्ते व्यक्ति है जिन्होंने “सायाजिक प्रकार्य” को अवधारण का प्रयोग एक 
सुस्पष्ट सिद्धाल के रूप में क्या है, यद्यपि इनके पहले “प्रवार्य” को अवधारणा का, विशेषत 
टर्बर्ट स्पेन्मर को दृतियों में योग हुआ है। अपनो पुस्तक समाजशास्त्रीय पद्धति के नियम 
(895) में इसवी व्याख्या करते हुए उन्होंने लिखा है कि “घटनाओं को एक स्ववत्र इकाई 
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के सर्दर्भ में देखे जाने की अपेक्षा उन्हें किसी कार्य प्रणाली के अन्तर्संबधित भागों के सदर्भ 
में देखा जाता चाहिये ।” दुर्घाइम ने घटना को उत्पन्र करने वाले कारणों और उसके प्रकार्यों 
में स्पष्ट अन्तर करते हुए लिखा है कि "जय कभी हम किसी घटना की व्याख्या करते हे, 
तथ हमे उस धटना के उत्पन्न करने याले कारणों और उक्त घटना द्वाया सप्पादित किये जाने 
बाले प्रकार्यों को पृथक रूप में खोजने का प्रयास करता चाहिये।" इस सदर्भ में दुर्खाइम ने 
“लक्ष्य” और “उद्देश्य” के स्थान पर प्रकार्य के विचार को अधिक महत्व दिया है। उन्होंने 
लिखा है कि 'सामाजिक घटनाओं का अस्तित्व उनके द्वाय् उत्पन परिणामों के कारण नहीं 
होवा २ -- +- - 'हमें इसे सामाजिक सावयव (समाज) की सामान्य जरूरतों और सामाजिक 
घटना के बोच सबधों में खोजना चाहिये।' दुर्खाइम मे सामाजिक प्रवार्य सबधी अपने इस 
दिचार को स्पष्ट करने के लिये सामाजिक प्रथाओं, कर्मकाण्डों, उत्सवों, मेलों और यहा तक 
कि अपराध के प्रकारयों को भी इगित किया है। 

दुर्घाइम की विग्सत विशाल है जो आज भी सामाजिक जीवन यी मूलभृत प्रकृति के 
बारे में समाजशास्रीय सोच को प्रभावित कर रहो है। उनवी सभी कृत्ियों के सूक्ष्म 
अवलोकन से उनकी दूरदर्शिता का अनुमान लगाया जा सकता है कि वे उभरते हुए 
औद्योगिक समाज की समस्याओं, विशेषत उसके सामाजिक और नैतिक आधार के बारे में 
कितने चिन्तित थे। आज भी कई समीक्षक निरतर उनकी कृत्तियों वी समीक्षा वाम पथ और 
दक्षिण पथ के राजनीतिक चरमें के शीशे से बरते हैं। किन्तु शिक्षा सम्बन्धी उनके लेखों में 
"अवसर की समानता' के सिद्धान्त के प्रति उनके योगदात के कारण उन पर लगे 'रढ़िवादी 
बिन्तक' होने का लेबल कभी का हटा दिया गया है। स्टीवेन लुक्स वी बुछ वर्ों पूर्व उन 
पर लिखी गई एक मानक पुस्तक 'एमिल डरकाईम टिज़ लाइफ एड वर्क्स/ 973 पुस्तक 
में उन सभी मुख्य अवधारणाओं, द्विभाजनों, तथा त्यों पर प्रकाश डाला गया है जो 
दुर्खाइमबाद की विरासत के नाम से जानी जाती हैं। 'सामूरिक चेतना", 'सामूरिक प्रतिनिधान 
और 'सामाजिक तथ्य' जैसी कुछ ऐसी दुर्खाईम की अवधाएाएं हैं जो समाजशात्र को अन्य 
सामाजिक विज्ञानों (मनोविज्ञान) से अलग बर इस विज्ञान वो विशिष्टता प्रदान करती है। ये 
अवधारणाए समाजशारीय व्याख्या के प्रमुख औज़ार हैं। इसके अतिरिक्त, समाजशाल्र हे 
एक प्रमुख समस्या, अर्थात्‌ व्यक्ति और समाज के सम्बन्धों वो स्पष्ट करने 480 
व्यक्ति बनाम समाज विवाद पर दुर्खाईम ने कापी लिखा है और इस विवाद में उ ५ 
व्यक्ति वी अपेधा समाज को अधिक महत्व दिया है। उनके अनुसार, व्यवित समाज 
रचनाकार होने की अपेक्षा उसकी उपज अधिक हैं, यद्यपि व्यवितयों के द्वार ही ता है 
है, व्यक्ति समाज के अग होते है, किन्तु समाज के रूप में जिस सवा का निर्माण होता है, वह 
व्यक्त से परे है, व्यक्ति के अस्तित्व से स्वतत्र है। व्यक्तियों के द्वाा जिस सर का 
समुदाय, समित्ति, समाज) की रचना होती है, उसकी अपनी विशेषताए होती हैं, जया 
'सच्चाई' होती है जिसे उस्त स्तर के सामाजिक वर्ध्यों से ही स्पष्ट किया जा 3008 88 
की जा सकती है। समाज को अधिक महत्व दिये जाने की अपनी मूल और या सामूहिक 
दुर्खाइम ने व्यक्तियों कौ विशेषताओं के अध्ययन को अपेक्षा समूहों (पके अपने 
सरचनाओं की विशेषताओं के अध्ययन पर अधिक जोर दिया है। उदाहरणार्थ, प 
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अध्ययन में उन्होंने धार्मिक विश्वा्ों के अनुसरणवर्नाओं के व्यक्तिगत लक्षणों पर ध्यान देने 
के स्थान पर थार्मिक समूहों में एकता या एकता को कप्री (अभाव) को जानने की बोशिश 
की है। यही बात, दुर्खाइम के आत्महत्या के विश्लेषण पर चरिनार्थ टोती है। उन्होंने 
आलरत्या की व्यक्तिगत क्रिया वो महत्व न देवर आत्मरत्या बी दर वो जानने पर बल 
दिया है जो उनके अनुसार एक सामाजिक तथ्य है । 

दुर्खाइम का पद्धदिविज्ञानीय च्यक्तिवाद के प्रदि घोर विग्मेध ने उन्हें ममश्वाद की 
ओर ध्केल दिया जिसके कारण वे कभी-कभी समाज वो ही मूर्त रूप में देखने लगने हैं। 
गेट आगेप बाद के प्रकार्यवादियों पर भी लगाया गया है जिन्होंने दुर्खाइम कौ भाति ही 
समाज को एक मर्माष्ट के स्प में देखा है। दूसों द्विभाजनों वा विकास भी व्यवित और 
समाज के मूल जोडे से ही हुआ हे, जेसे पविंर और अपवित्र शदृषित) का अन्तर। पवित्रता 
का विचार सामृहिकता से ठत्पल होता है, ओर अपवित्रता (रदूषितता) का विदयार व्यक्तिगत 
और निजी जीवन को अप्रिव्यक्त करता है। पवित्रता नेतिकदा छो इगित करती है, तो 
अपवित्रदा विषयामक्तता वो । 

दुर्खाइम ने समाजशासत्र को एक ऐसे विज्ञान के रूप में निर्मित करने का प्रयास क्या 
जिसकी स्वयं वी अपनी विषय-वस्तु हो, अपना पद्धतिविज्ञान हो तथा अपने व्याख्यात्मक 
मॉडल्स हों। अपने इस प्रयास में उन्होंने कोम्त और सेन्ट साइमन के विचारों से निरतरता 
बनाये रखी है। चूकि दुर्खाइम ने प्रारभ से ही समाज में नेतिकता बनाये रखने की बात अपने 
सभी लेखनों में प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप में की है, अत उन्होंने समाजशाखत्र को विज्ञान बनाने 
के प्रयामो के साथ-माथ 'यामाजिक अभियात्रिकी' (सोशल इजीनियरिंग) के विचार को थी 
प्रश्नय दिया हैं। उनका विचार था कि जब साम्राजिक विकास द्वार समाज में सामाजिक 
व्यवस्था मही बनाये रखो जा सके, तब समाजशास्तर थो वैज्ञानिक ढग से इस भासते में 
हल्लक्षेप करना चाहिये और समाजशास्त्र यह कार्य करने में पूर्ण सक्षम है। 

दुर्घाइम ने कार्ल मार्क्स सहित सभी तिक्ट के समवालोन विचारक-लेखब्ोों को पढ़ा 
है और उन्हें जह्-तत्त आत्मसाद भी किया है, और सभवत यही तथ्य इसवी पुष्टि करता है 
कि उन्हें 'आदर्शवादी', “यधार्थवादी ', 'प्रत्यक्षवादी', ओर 'उद्विव्ममवादी' होने के कई रूपों 
में चित्रित किया गया है। आजकल उन्हे सरवनावाद (स्टक्वेरलिज़) , सापाजिक भाषावाद 
(सोसिआलिगूविस्टिक) और उत्तर-आधुतिकतावाद का भी अग्रणी विचारक पाना जाने लगा 
है, क्यों कि कुछ शोधार्थियों ने उनके लेखनों में ऐसे विचारों और मनोभावों की अभिव्यक्ति 
के माध्य प्रस्तुत किये है जो इसकी पुष्टि करते हैं। दुर्खाइम ने अपनी रचनाओं में विज्ञानवाद 
(त्यक्षगद) और समूहवाद का अच्छा समन्वय किया है। माथ ही, उन्होंने अनेझ अनुभवपरक 
सामाजिक समस्याओं के अन्चेषण और विश्लेषण की योजना भी प्रस्तुत की है। अपनी 
'विज्ञनवादी पद्धतिशास्रीय अर्च्त॑दृष्टि का अनुगमन करते हुए उन्होंने एक ओर समाजशास्त्र को 
दर्शनशास्त्र से अलग किया, तो दूसरे ओर उन्होंने इसे मतोवज्ञित के सिकजे से सुक्त किया! 
चली नहीं, उन्होंने अपने समाजशाम्त्र में बोम्त के दोन अवस्थाओं के नियम तथा एक पृथक 
समाज के निर्माता के रूप में कोम्त की मानवता वी अवधारणा के श्रति भो अपनी असहमति 
अबट की है। 


इस प्रासीसी प्रज्ञाजीवी महामना कौ मृत्यु 5 नवम्बर 97 में हुई, किन्तु यह 
आश्चर्य ही है कि उनकी मृत्यु के बीस वर्षों बाद तक, अर्थात्‌ जब ठालकट पार्सन्स की 
पुस्तक “सामाजिक क्रिया की सरचना' (द स्ट्रक्चर ऑफ सोशेल एक्शन 937) का प्रकाशन 
हुआ, तभी से अमरीकी समाजशास्त्र पर उनकी कृतियों का महत्त्वपूर्ण प्रभाव देखा जाने लगा। 
प्रमुख कृतियाँ 
- 6 गञाधच्नण्व ण॑ [007 पथ 50069, (893) 
- 6 7रषा८5 6 $०2००९८३४ ८०9, (895) 
+ उिचलंवल ; # आएव। था $०20०६5५, (897) 
>>. प्रठ हीतादा।आज छ07 ण॑ 8 सिटाहा005 ॥.6, (92) 
-. (9॥ ॥णा०3 ३१5४5, (978) 
-. विग्याती६९ (35घरीटआ0म (छा ७७५५७), (903) 
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नॉबट इलिऑस 0897-99) 
जर्मनी में पेदा हुए यहूले नोवर्ट इलिओस सन्‌ 933 में जर्मनी से पलायन बर इग्लेण्ड में 
आ बने अर यहा लेकस्टर विज्वविधालय में समाज्शारू विभाए में कई पदों पर 
किया। वे यहा मन्‌ %2 में मेवानिवृत हो गये और सन्‌ 962-64 के बोच घाना 
विश्वविद्यालय में आदार्य पद पर आमीन रहे। यह दुर्भाय हो बहा जायेगा कि उसके 
काल में उनके लेखनों पर अपेक्षाकृत बहुत कम ध्यान दिया गय'। सन्‌ 939 में जब उनको 
एक प्रमुख कृति नगरोयर प्रक्रिया और सभ्यता का जर्मन भाषा में प्रकाशन हुआ, तब काफो 
ममय तक यह उपेक्षित रहो, किन्तु जब इसो कृति का प्रवाशन बाद में अग्रेजी में मन्‌ 978 
में 'सध्यताक्रण कौ प्रक्रिया' के रूफ में हुआ, तब इसे ऐविहरसिक समाज्यारू के एक गौरव 
मंथ (क्लैमिक) के रूप में काफ़ों मस्तान दिया गया। 

नॉब्ट इलिआँस को प्रदुख रुचि व्यक्ति के विकास, शिष्टाचाए और खानपान के 
आउररण जैसे नियमायाएं के नेतिक स्परूर्रों के माध्यम मे मध्यकालोन समाज में शाति 
स्पायना में रहो है। अपनो एक कृति 'द कोर्ट सोसाइटी” (969) में इलिऑस ने क्राति के 
पूर्व फ्रासोसी न्यायालय में उत्मव के उद्विकाम और इसके अ्रभ्ाव के लिये आतरिक 
अतिस्पर्ा के परिणामस्वरूप कुलोठतत्रीय समाज का आर्थिक रूप में पतन, तथा बुर्जुआई 
समाज के उद्भव का अध्ययन किया है। लौकिक समाज में मृत्युअक्रिया पर नियत्रण सबंधो 
ब्यक्तिगत मानदडों के प्रभाव का अध्ययन, दोब्ट इलिऑँस ने 'द लोनलिनेस ऑफ डाइग 
0982) में किया। उन्होंने समाजशारू क्यो सैद्धानिक समस्याओं के बारे में भो महत्वपूर्ण 
योगदान किया है, उदाहरणार्थ अपनों पुस्तक 'व्याट इज मोसिऑलाजो ? (970) मैं 
“आकायत्मक विश्लेषण' (फ़िग्युरेशनल अनेलेमिम) को विकसित किया और बताया कि 
जीवन न तो पृथक अकेले क॒त्तों पर और न ही सामाजिक व्यवस्था पर आधारित 
है जियका अस्तिव्व व्यक्तियों से परे होता है। जिसे हव सामाजिक जोवन कहते है, वह 
अन्र्निर्भर व्यक्तियों को अतर्क्वियाओं दा प्रतिफत या उपज है। समृह था समुदाय की 
अवधारणार परस्पर निर्भर व्यक्तियों के आकारों वा सकेत देतों हैं। नॉबर्ट इलिऑंस के ज्ञान 
के सबध में किये गये योगदान को लेकर उनको “इन्वात्वमेंट शण्ड डिटेचमेंट' 
(2986) नामक पुस्तक प्रकाशित हुई है। 

इलिऑम के सयाजशाख को दो प्रमुख विशेषताएं है। सर्वप्रथम, उनकी रुचि सभ्यता 
की प्रक्रिया को जानने में थो। यह एक ऐसी अक्रिया हे जिसके द्वारा व्यवहार पर बाह्य 
सनियत्रणों का स्थान आतरिक नेतिक नियमों द्वास् ले लिया जाता हे। द्विताम, इलियास ने 
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प्रकार्यवाद और सरचनावाद दोनो की कु आलोचना की क्योकि इनमे सामाजिक व्यवस्था 
को थथावत्‌ बनाये रखने वो प्रवृति होती है। इनके स्थान पर इलियास ने “आकारात्मक 
समाजशास्तर” (फिग्युरेशनल सोसिआलॉजी) का विचार रखा। आकारत्मक या लाक्षणिक 
समाजशाखत्र से उनका तात्पर्य समस्त सामाजिक सम्बन्धो के निरतर और अतहीन क्रमिक 
परिवर्तनों के अमूर्तीकरण से है। यही कारण है कि उन्होंने 'सभ्यता' पर लिखने की अपेक्षा 
सम्यताक्रण की प्रक्रिया' पर लिखा है! इलिऑस के उपर्युक्त विचारों की आलोचना भी 
हुई है। प्रथम, यह स्पष्ट नही है कि वे कौन से कारण ठथा विधि विधान हैं जो 'सभ्यताकरण' 
की प्रक्रिया को जन्म देते हैं। द्वितोय, यह आय्रेप भी लगाया गया कि इलियास के सिद्धान्त 
आलनुभविक साक्ष्यों पर आधारिद नहीं हैं क्योंकि यदि आधुनिक समाज को पहले के समाजों 
से अधिक सम्य माना जाद है तो आधुनिक समाज रोजमर्रा की अनैतिकता, क्रूरता और हिंसा 
की दृष्टि से काफी अस्म्य हैं। 

इलिआँस़ ने यद्यपि समाजशार्व के किसी नये सम्प्रदाय की रचना नहीं की, तथापि 
एमेस्टरडम में उनके विचारों के आज काफी अनुसरणकर्ता हैं जहा इलिआँस ने अपने जीवन 
के अन्तिम वर्ष व्यतीत किये। उन्हें सन्‌ 977 में धिओडर एडर्नों पुरस्कार से और सन्‌ 988 
में उनकी पुस्तक “द सोसाइटी ऑफ इन्डिविड्युअल्म' के लिये “अमल्फो पुरस्कार से 
सम्मानित किया गया। सन्‌ 979 से 984 तक उन्होंने बेलफील्ड विश्वविद्यालय के 
अन्तर्विषषी शोष सस्यान में अतिथि आचार्य और प्रतिष्ठित फ्रैंकफर्ट विश्वविद्यालय में 
आचार्य पद पर भी काम किया है। 


प्रमुख कृतियाँ, 
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>ा #॥ 25539 ०४ पण०, (984) 

- ॥एत0फ्ट्याला। 800 02०३साग्ढग, (986) 

+.. 00650 0 फिलडफल् . 5छएण( आत॑ [.६७5ए९ था ८ (यशोट्याहु 000655, 
जप 00078, 5. (986) 

+ वफ6 502८३ रण ॥04०॥5, (2988) 


परत, शशापांशः 


बैरिय एलविन 699 ) एलविन (902- ) 
इग्लैण्ड में जन्मे वैरियर एलविन का पालन-पोषण एक धार्मिक परिवार में हुआ था। उनके 
चादरी पिता इग्लैण्ड की एक चर्च के बिशप थे। इस्लैण्ड में अपनी शिक्षा दीक्षा के बाद दे 
वही एक विद्यालय में प्रिंसिपल बन गये किन्तु वहा उनके मित्रों ने भारत में अध्यापन की 
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सलाह दी। सन्‌ 927 में भास्त आकर मर्वप्रथम पूता में 'क्रिस्टा सेवा सघ' में रहने लगे, 
किन्तु उन्होंने इस मगठन के धर्म प्रचार-प्रसार के सिद्धान्त में घोई रुचि प्रदर्शित नहीं की और 
वे महात्मा गाधी द्वारा संचालित 'सावरमती आश्रम' में आ गये। यहां ये धार्मिक मेता ठक्‍्कर 
थापा के सम्पर्क में आये और कुछ समय तक उनके साथ हरिजन बम्तियों में छार्य क्या। 
इसके बाद वे सरदार पटेल के सम्पर्क में आने से भारत के स्वतत्रता आदोलन मे जुड़ गये। 
उन्होंने पटेल के 'बारडोली आदोलन' पर “द डिस्टर्ब गुजणन विलेज” नामक पुस्तक लिखी। 
इसके बाद पेशावर के 'पठान आदोलन' के आधार पर उन्हेंने 'द डॉन आफ इंडियन प्रोडम' 
नामक पुस्तक की रचना कौ। कुछ समय के लिए अपनी माठा से मिलने के लिए वे इग्लैण्ड 
गये । वहा ब्रिटिश सरकार ने उनके भारत वापिसी पासपोर्ट पर उनके द्वारा स्वतव्रता आदोलन 
में भाग लेने को प्रतिबधित कर दिया, किन्नु वे येन-केन-प्रकोरेन भारत पहुच बर जनजावीय 
अध्ययन के लिये पहले बेतूल और बाद में पाटनगढ जाकर रहे। यहा उन्होंने 22 वर्ष प्रख्यात 
मामवशास््री जे मी. हेड्ेस के सानिष्य एवं निर्देशन में जनजातियों दा अध्ययन किया | बाद में 
परघान, बैगा, अगारिया, मरिया, मुरिया, कुटिया कोड, बौंड जैसे अनेक आदिवासी समूरों का 
अध्ययन क्रिया। 952 में वे आमाम के तत्यालीन गवर्नर के आमव्रण पर वहा गये और 
मणिपुर आसाम (नेफा प्रदेश) को जनजातियों का अध्ययन किया और कई पुम्तकें लिखी। 
उन्होंने “अनुसूचित जाति और आदिम जाति कमीशन” में सचिव के रूप में कार्य किया और 
सन्‌ 950 में सरकार को इसकी रिपोर्ट प्रस्तुत कौ। एल्विन भारतोय सरकार के जनजातीय 
मामलों के सलाहकार भी रहे हैं। उन्होंने जनजातियों की समस्याओं के समाधान हेतु परम्म 
में “नेशनल पार्क” (अलग-थलग की नौति) के ठपागम वो प्रस्तुत किया किन्तु बाद में उन्होंने 
तत्कालीन प्रधानमत्री जवाहरलाल नेहरू की “एफीकरण को नोति” (आरक्षण एवं विवास) वा 
समर्थव किया। एल्विन ने भारतोय जनजातियों के सबध में भारत सरकार की नीतियों के 
निर्माण एवं नियोजन कार्य में महती भूमिका अदा को है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+ 776 8989, (939) 

-+ 7796 28979, (942) 

- 96 #0०8झकझ्ञव25, (4943) 

- गन, >रनपाएटा आते $प्रालंदेट, (943) 

+-  चैशीा5 ०0 90०५ ॥9095, (947) 

+-. 476 |शंए३ ००७ व८ए 500, (947) 
+-. 30790 प्रांझग्राधाएंक, (950) 

+ 6 गराणग व ० ाठठ6 9909, (95॥) 
+- वा6 7.055 ० ए6 िशा४८5, (952) 

+- वरएग 'रज़ाक ण 0059, (4954) 

- 6 रटॉइिंगा रण 4॥ 055 ००, (7955) 
- #& ?]॥05णणए७ दि )ग८ए४, (7959) 
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घराए९५, पिंंशतंला 


फ्रैडरिक एंजिस,................. तप एंजिल्स (820-895) 


अठार्वी शहाब्दी के दार्शनिक, समाजवादी, उद्योगपति और मार्क्सवाद के सह-प्रतिपादक 
फ्रैडरिक एजिल्स को अधिकाशत आधुनिक साम्यवाद की विचारघाग के प्रमुख प्रवर्तक कार्ल 
मार्क्स के एक प्रमुख सहयोगी एवं घनिष्ट मित्र के रूप में जाना जाता है। वे जर्मनी में पैदा 
हुए थे और एक बडे उद्योगपति थे जिरके परिवार का गैनचेस्टर (इग्लैण्ड) में अपना कपड़े 
का व्यवसाय था। एजिल्स ने ही सर्व प्रथम सन्‌ 840 के करीब मार्क्स को अर्थशास्त्र से 
परिचित करवाया, पारिवारिक खर्चा चलाने के लिये आर्थिक रूप से सहयोग दिया और बाद 
में उनकी अमर कृति 'केपिटल' की पाण्डुलिपी तैयार करने में मदद की और मार्क्स की मृत्यु 
के बाद इसके दूसरे और तीसरे खड को प्रकाशित करवाया। जब वे इसके चतुर्थ खड वो 
तैयार कर रहे थे, तभी उनकी 75 वर्ष की उप्र में मृत्यु हो गई। 

सन्‌ 844 में एजिल्स ने एक अखबारीय लेख “राजनीतिक अर्थव्यवस्था की समीक्षा 
को एक रूपरेखा' (आउटलाइन ऑफ ए क्रिटिक ऑफ पॉलिटिक्ल इकॉनमी) के नाम से 
लिखा। इसमें उन्होंने पूजीवाद का निजी सम्पत्ति और वर्ग-संघर्ष पर आधारित एक 
अर्थव्यवस्था के रूप में विश्लेषण किया और ठदारवादी अर्थशास्त्र के विशेषाभासों की 
खुलकर आलोचना की। इस लेख ने मार्क्स के साथ उनके सम्पर्क स्थापित करने और 
सम्बन्धों को प्रगाढ बनाने में भारी मदद की | इसके बाद दोनों ने मिलकर काम शुरू किया 
और “पवित्र परिवार! (द होली फ़ैमली, 845), जर्मन विचारधारा' (द जर्मन आइडिऑलाजी, 
845) और “साम्यवादी घोषणापत्र (कॉम्युनिस्ट मेनिफेस्टो, 7848) पुस्तकें लिखी । दोनों में 
इतने धमिष्ट बौद्धिक साझेदारी सम्बन्ध थे कि बहुधा यह कहना कठिन हो जाता है कि दोनों 
में से किसने क्या लिखा। 

अद्यपि एजिल्स एव मार्क्स ने कई वर्षों तक बड़े घनिष्ट रूप में मिलकर काम किया, 
तथापि एजिल्स कई मसलों पर मार्क्स से भिल मतर रखते थे, ठदाहरणार्थ, () उनका 
विश्वास था कि यद्यपि साम्यवाद में आय और सम्पदा में समानदा सभव है, फिर भी शक्ति 
और सत्ता में असमानता होना हर समय आवश्यक है ताकि जटिल श्रम विभाजन में समन्वय 
स्थापित किया जा सके। (2) मार्क्स की मृत्यु के बाद, एजिल्स ने कहा कि कानून तथा 
विचारधाय जैसे अधिसरचनाई तत्वों का आर्थिक आधार से न केवल कुछ स्व॒तत्र अस्तित्व है, 
अपितु कई अवसरों पर ये आर्थिक आधार का निर्धारण भी करते हैं और इस प्रकार उन्होंने 
आर्थिक कारकों को अन्य दूसरे कारकों से अलग किया जो मार्क्स नहीं कर पाये। 8) 
एजिल्स ने “एण्टी डुहरिंग” (877-78) पत्र में, जिसे आज “द्वन्दात्तक भौतिकवाद” कहा 
जाता है, की आधारशिला रखी और मृत्योपरान्त प्रकृति की इन्द्रात्मकता' (डाइलेक्टिक्स ऑफ 
भेघर, 952) नामक पुस्तक का श्रकाशन हुआ। यहा उल्लेखनीय है कि 'डाइलेक्टिकल 
मेंटिअर्‌अलिज्य' शब्द की गढ़ना सर्वप्रथम एजिल्स ने हो की थो। इस शब्द से उनका मन्तव्य 
ओतिकवाद के एक ऐसे स्वरूप से रहा है जो नवीन विकास को समाहित करने के लिये काफी 
लचीला और खुला हो। (4) चार्ल्स डार्विन से प्रभाविव होकर उन्होंने यह विश्वास प्रकट 
किया कि सामाजिक विकास उदविकासीय सिद्धान्त के अनुसार होता है। वास्तव में, एजिल्स 
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जे भार्क्स से अधिक वजनदार शब्दों में एक्ेखोय विकास की बात कहीं है जो मार्क्स नहीं 
कर पाये। 6) एजिल्स ने सार्क्सवाद को प्रावृतिक वैज्ञानिक आधार पर विकमित करने वा 
भ्रयास किया क्योंकि प्राकृतिक विज्ञन भौतिकवादी होने के साथ साथ उन पर द्वद्धातमक्ता के 
नियम भी लागू होते हैं। (6) एजित्स ने इतिहास, मानवशास्र और सैनिवों पर भी लिखा है। 
उन्होंने मैनचेस्टर और सेलफीर्ड कस्बों का प्रत्यक्ष अवलोकन कर 'इग्लैण्ड के फामगार वर्म 
को दशा' (845) नामक एक अध्ययन प्रकाशित क्या। यह अध्ययन ओद्योगिक इग्लैण्ड के 
सामाजिक-आर्थिक शोध का आज भी एक 'क्लेसिक' (गौरव प्रथ) माना जाता है। इम 
अध्ययन की विशिष्टता यह है कि यह-उद्योगवाद के परिणामस्वरूप उत्पन्न गरीबी, 
पारस्थितिकीय पतन, रूग्न स्वाम्ध्य के बोच सम्बन्धों को उजागर करने वाला एक अग्रणी ग्रय 
है। आधुनिक इतिहासकारों में इस बाठ पर विवाद है कि एजिल्स ने दामगार वर्ग के घटिया 
जौवन दशाओं का जो वर्णन क्या है, क्या उनमें वास्तव में पतले से अब बोई भुधार है या 
इनमें पहले से भी अधिक पतन है। (7) एजिल्स वो बाद की दृत्तियों में स्पष्टट उनवी 
मौलिक्ता झलकती है। उन्होंने अपनी एक पुस्तक परिवार, निजो सम्पत्ति और राज्य बा 
उदभय” (884) में ऐतिहासिक भोतिकवाद वी मोमाओं का विस्तार आभुनिक मानवशासख 
तक किया है। इस शोध-कार्य में उन्होंने निजो सम्पत्ति और एक विवाह की सस्था के सदर्भ 
में महिलाओं के भौतिक रूप में पित्रतत्रीय पाधोनदा के इतिहाम को खोजबीन का प्रयास 
किया है, किन्तु इस पुस्तक में कई स्थानों पर मानवशारीय साक्ष्यों को अस्वीकार किया गया 
है| कई कमियों के बावजूद एजिल्स को यह कृति कई आधुनिक महिलावादियों को आज भी 
गभीर रूप से आकर्षित कर रही है। 

उपर्युक्त विवेचन से एक बात स्पष्ट है कि एजिल्स ने मार्क्स के साथ ते कार्य किया 
हो है, किन्तु उनका स्वय का योगदान अपने सहयोगी एवं पसमर्शदाता मार्क्स के कार्यों को 
लोकप्रिय बनाने से अतिरिक्त भो था। कित्तु दुर्माग्यवश, एजिल्म के विचारों को बाद में 
सोवियत रूम के नेतृत्व ने मदाघ विचारधाण में बदल दिया ओर उनके कार्यों से कोई 
संगेयार न रख कर उठ्हें भुला दिया गया। 


प्रमुख कृतियाँ, 

-+. (.णाफ्ांए5 रण एड १४०तकड एाड८छ का ह्व॥80 छ 844, (2845) 

+-. ८ 07छ7 रण फट फक्रा9, एलर्शट ?ए70फटाए 25०० 706 5996, (884) 
- प्रशठ मतों) फ्णोए (प्लेती ०४0, (845) 

+-. रद ठ5च्यण्व््र 060ण०5ए (जा १०७), (845) 

- 06 (ए०0एण्ाणात्र कैशा।2६0, (848) 

-  शिंबेट्लांर ता रिवाएम्ट, (7952) 


ए्शाष-एऐतगॉथिायरँ, ७ प्तज़वाएं एएपा 


सर एडवर्ड इवान इवान्स प्रिचार्ड (6902-97) 
सर एडवर्ड डवान इदास्स प्रिचार्ड एक अग्रणी ब्रिटिश सामाजिक मानवश्मास्ी थे जिन्होंने 





किक काकाकव, 57 2 माय /.- 735 


अफ्रीकी समाज में मुख्य रूप में अजेन्डे और न्यूए जनड्ावियों में कई नृझ्ावीय अध्ययन 
क्ये हैं। उन्होंने सामाजिक मानवशाख छो समाज छा एक प्राकृतिझ अध्ययन मानते के 
स्थान पर इसे एक मानवावादी अध्ययन मात्रा है। यही कारण है कि उन्होंने प्रकार्यवादियों, 
विशेषत॒रेडक्लिफ ब्राउन से दूर बनाये रखो जिनका स्थान प्रिचार्ड मे ऑक्सफोर्ड 
विश्वविद्यालय में लिया था और वे वहा मन्‌ 945 में 7970 ठक सामाजिक मानवशास्तर के 
आचार्य (ध्ोफेमए) पद पर आमीन रहे। भ्रारत् में इविहाम में दौध्ित होने के कारण प्रिचाई ने 
अपने अध्ययनों में इतिहाम के पुट को भी सम्मिलित क्या और इसी के आपार पर उन्होंने 
बठाया कि कम प्रकार समाझों में एक लम्बी अवधि में परिवर्नन होता है और परिवर्तन का 
प्रवधन क्या जाता है। अध्ययन का यह दृष्टिकोण श्रकार्यवाद के स्थिर विश्नेषण में सर्वथा 
भिल था। दूमगे ओर, उन्होंने दुर्खाईम का अतुसरण करते हुए ममाडों को एक सम्टि के रूप 
में देखने का प्रयाम क्या। 
इवान्म प्रिचार्ड ने मानवशाल्र के केन्र बिन्दु को बदलने में भी महती भूमिका अदा 
की है। जहा एक ओर त्रकार्यवादी कर्मकाए्डों और गति रिवाजों के समाज में प्रकार्य जानने 
में तल्‍्लीन थे, वर्तों प्रिचार्ड ने यह जानते पर डोर दिया कि कमी भी ममाज के सदस्य 
रीति रिवाजों का क्‍या अर्थ लगाते हैं, उठको दृष्टि में इतर रिवाजों और कर्मकाप्डों का क्या 
अर्थ है। उन्होंने कहा कि मानवशास्त्र का मुख्य कार्य एक मम्कृति का इस प्रकार भाषान्तर 
करना है ताकि दूसरी सम्दृति के सदम्य उन शब्दों, अवेधाए्णाओं को आसानी से समझ 
सकें। स्वय प्रिचार्ड ने इम दिशा में स्मरघीय कार्य क्या है जो ठनकी कृतियों से स्पष्ट 
झलक्ता है और जो आज भी लोकत्रिय हैं। 
इवान्म श्रिचार्ड शायद प्रथम व्यक्नि ये जिन्होंने जादू टोना, गेनागिरो और भूत-ओेद 
सम्बन्धी विश्वासों और इनकी विधियों का सविस्तार वर्णन विश्लेषण क्या है। दक्षिणी 
मूडान के अजेण्डे लोगों का अध्ययन करते हुए उन्होंने बताया कि ये लोग कसी व्यक्ति से 
सम्बन्धित कमी पौी दुर्भाग्यपूर्ण घटना को व्याख्या जादू टोने के आधार पर करते हैं। वे सभी 
प्रकार की मृत्यु का कारण टोतागिरों को मानते हैं। इस विष्रय को लेकर उन्होंने अपना 
सर्वप्रथम शोध ग्रथ 'विचक्राए्ट, ऑरिकल्म एण्ड मैजिक अमग द अजेन्डे! (937) प्रकाशित 
क्या। इस पुस्तक में उन्होंने 'मरचनात्मक-प्रकार्यवादी' उपायम का थोडा भिन रूप में प्रयोग 
करवे हुए सामाजिक मरचना और मस्कृति के पारस्परिक सम्बन्धों पर प्रकाश डाला है। इसके 
बाद उन्होंने 'न्यूर' जनजादि के अष्ययन पर सन्‌ 940 में एक पुस्तक लिखी। इस पुस्तक 
में इवान्स प्रिचार्ड ने राज्यविहीन समाजों में राजवीविक एकीकरण के सिद्धान्त को पत्विपादित 
किया। क्न्नु, बाद में उनके वशज्र मॉडल की कार्फी आलोचना भी हुई। 
रेडक्लिफ ब्राउन की अपेशा प्रिदाई के अध्ययनों में वैड्ञानिक्दा की कुछ कमी है, 
किल्तु ब्रॉनेम्ला मेलिनोस्की की अपेक्षा उनमें अधिक सैद्धान्विक्ता है जिनमे उन्होंने गहन 
कै्रकार्य की विधि सीखी थी। सेयर फोर्टस के साथ मिलकर उन्होंने “अफ्रीकी राजनीतिक 
व्यवस्थाए' (अफ्रिकन पॉलिटिक्ल मिम्टम्स, 940) नामक ग्रथ का सम्पादन क्या है। इस 
पुस्तक ने राजनीतिक मानवशास्त्र में क्राति उत्पल कर दी। उठकी एक पुस्तक “सामाजिक 
मानवशास्त्र सम्बन्धी लेख' (एसेज इन सोशल एल्ड्रोपालॉजी, 964) में उन्होंने सामाजिक 
मानवशाख्त्र के क्लेवर को स्पष्ट करते हुए समाजशास््र सहिव अन्य सामाजिक विज्ञानों के साथ 
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इसके सम्बन्धों पर प्रकाश डाला है। उनकी कृवियों के ममाजशास््रोय महत्व पर मेरी डयलस 
ने उनके जीवन और कृतित्व सम्बधी पुस्तक में स्विस्तार वर्णन किया है। इसी पुलतक में 
3नके भाषा, तार्विक क्रिया और धर्म सम्बन्धी सिद्धान्तों वा भी विवेचन किया गया है । 


प्रमुख कृतियाँ 
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एडम फर्गुसन (7724-86) 
स्कॉटलैंड के प्रयोधकाल के तेजस्वी व्यक्ति एड्टम फर्गुसन वो एक दार्शनिक के रूप में वह 
प्रसिद्ध नही मिल पाई जो उनके समकालीन सहयोगी प्रख्यात दार्शनिक डेविड ह्यूम को 
मिली। फर्गुसन को आधुनिक समाजशास्त्र के सस्थापकों में सम्मिलित किये जाने का दावा 
कुछ लोगों ने किया है। मानवीय प्रकृति की 'स्व-हित' के दृष्टिकोण कौ उनकी आलोचना 
झूम के विचारों का अनुसरण है। श्रम-विभाजन के प्रभाव सम्बन्धी फर्गुसन के विचार कार्ल 
मार्क्स और इमाइल दुर्खाइम के इसी विषय से सम्बंधित विचारों के पुरोगामी कहे जाते हैं। 
यही नहीं, उनके लेखनों में आत्म विलगाव और अलगाव (एलिअनेशन) जैसी अवधारणाओं 
का भी उल्लेख हुआ है। 





इ#छएप्रटाफा292॥, ।.प्तएांए 
लुड॒विंग फारबॉक (804-872) 


आधुनिक साम्यवाद के प्रवर्दक विचारक कार्ल मार्क्स पर जिन दो प्रमुख व्यक्तियों के विचाएं 
का सर्वाधिक प्रभाव पडा, उनमें होगल के अतिरिक्त युवा हौगलवादी लुडविग फारबॉक भी 
हैं। फारबॉक ने हीगल के विचारों को सशोधिद रूप में रखा। मार्क्स ने इन दोनों के विचारों 
को बडी चतुराई और पैनी दृष्टि से समन्वय कर एक नये रूप में अपने सिद्धान्त को रखा। 
फारदॉक वास्तव में, हीगल और मारव्स के यीच एक सेतु थे। उन्होंने हीगल के चेतना और 
समाज की आत्मा” सम्बन्धी विचारों पर अत्यधिक बल दिये जाने की कद आलोचना की 
और हौगल के आदर्शवादी दर्शन के स्थान पर भौतिकवादी दर्शन को स्वीकार किया। इसी 
आधार पर उन्होंने विचारों के स्थान पर मानव प्राणी की भौतिक वाघ्तविकता पर बल दिया। 
होगल के विचारों की आलोचना में उन्होंने हीगल के धर्म सम्बन्धी विचारों पर स्वयं को 
क्रेद्ठित किया। फास्योंक के अतुसार ईश्वर व्यविनियों की अपने मानवीय तत्व की 
अव्यक्तिगत शवित के रूप मे प्रक्षेपण मात्र है। व्यक्ति ईश्वर को अपने से बड़ा और ऊपर 
मान लेते है जिसके कारण उनका ईश्वर से बिलगाव (एलिअनेशन) हो जाता है। वे ईश्वर 
के साथ कुछ सकागत्मक विशेषताओं को जोड देते हैं, जैसे ईश्वर सर्वगुण सम्पन्न है, वह 
सर्वशक्तिमान और परकितम है, आदि-आदि। इसके साथ ही, वे स्वय को दीनेहीन, 
शक्तिविहीन, पापी, गुणहीन आदि मान लेते हैं| फारबॉक कहते हैं कि इस प्रकार के विश्वार्सो 
(धर्म) को समाप्त किया जाना चाहिये और इसकी विनृष्टि के लिये भौतिकतावादी दर्शन का 
अयोग किया जाना चाहिये जिसमें व्यक्ति, न कि पर्म, सर्वोपरि होता है, वे स्वयं अपने मालिक 
होते हैं और पे स्वय ही लक्ष्य होते हैं। 


बउ8 १ माल, ग्रलत 


छठ्स्‍९5, ऐैछासः 
प्रेयर फोर्ट्स (906-4983) 


सरचनात्मक प्रकार्यवाद के उन्कठ ममर्थक दक्षिणों अक्लेकी सामाजिक मानवशाह्ती मेयर 
कोर्ट्स नें अपना अधिवाश ममय ब्रिटेन में व्यतोत क्या। उन्होंने उनरी घात्रा के तलैन्मी 
लोगों वो नातेदारे व्यवम्था पर ढेर सारे नृजादीय दध्यों दा एक्द्रण क्या है। 





प्रमुख कृतियाँ 
- 6 एक्क ण॑ ॥ज्क्राफ ##०76 फिट वीट89७, (2949) 
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#णएत्या। भतार 
मिशेल फूको (माइकल फोकाल्ट) 0926-98$) 


एक अत्यत विवादास्पद प्रासीमी दार्शनिक मिश्लेल फूबों ने म्मकालौन समाजशास्र को गहरे 
रूप में प्रभावित क्या है। उनके लेखनों ने ममाजशास््र के अलावा ज्वन वो बई विषाओं पर 
अपनी गहरों छाप अक्ति को है। उनके अध्ययन-अनुमधान के क्षेत्र का छ्षितिंज कापी 
व्यापक है। पागलपन और निदानयृह, चिक्त्सा और नैदानिक चिक्त्सा सेवाओं का जन्म, 
अपराध और दडशारर, कामात्मकता (सेक्शुऐेलिटो) और कामात्मक्ता पर सामाजिक नियत्रण, 
स्थापत्य और कायगृट, पागलपन जेसे अनेक विविध विषयों पर फूको ने सर्वधा एक नवीन 
दृष्टि से लिखा है। ये सभी विपय शरोर, ज्ञान और शक्ति (सता) के प्रारम्परिक संबंधों कौ 
खोज के उनके मूल मुद्दे मे जुडे र॒ए हैं। उनका ज्ञान और शक्ति (सत्ता) वा विश्लेषण अन्य 
समाज वैज्ञनिकों से सर्वथा भिन है। उन्होंने अपने विश्लेषण द्वारा ज्ञान की शक्ति जो आज 
के युग में अत्यत मह्चपूर्ण हो गई है, उसे उपाय है। संक्षेप में, “ज्ञान कौ शक्ति” उनके 
समस्त लेखनों की धुरे है जिसके चायें ओर उन्हेंने अपने विचारों के जाल वो बुना है। वे 
शान वो देर, स्मृति, कामना और सत्ता से गहो रूप में जुडा मानते हैं। 

मूल रूप में, फूको एक दार्शनिक और मनोवैज्ञानिक थे, किन्तु यदि उन्हें एक कुशल 
विज्ञानवेत्ता, साहित्य का मर्मज्ञ और सामाजिक चिन्तन का एक इतिहासकार भी बहा जाये तो 
अतिश्योक्नि नर्ों होगी। सामाजिक व्यवहार और सामाजिक व्यवम्था को प्रभावित करने 
दाले विशिष्ट कारकों को उनको गहन खोज ने हो समाज वैज्ञानिकों, विश्ञेपत समाजशासियों 
को उनके विचारों को ओर आक्षित किया है। समाजशाझ्सियों ने उनके लेखों में एक 
समाजशास्र नहीं वस्त्‌ कई समाजशाज्तर के दर्शन किये हैं। बाह्य रूप में, उनके लेखनों में एक 
समाजशासत्र नजर आता है, किन्तु जैमे-जैसे उनके विचारों के समुद्र में गोता लगाया जाता है, 
उनके समाजशास्र को तह दर तह खुलती नजर आतो है। 

फूको ने अपने प्रार्भक लेखनों में सरचनाओं पर जोर दिया है, किन्तु बाद में वे 
संसचनाओं से शक्ति के विषय पर जा पहुँचे और अन्न में ज्ञान और शक्ति के संधों को 
खोज में जुद गये। सामान्यत उत्तर-सरचनावादी विचारक सस्चना को अपने विषय वा 
क्षेत्द्रीय विषय बनाते हैं, वहा फूको अपने इस पेरे से परे जाकर कई अन्य मसलों को भी 
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अपने विश्लेपप के पेरे में लेने से नहीं चूके हैं। यही कारण है कि जहा एक ओर फृकों उत्तर 
सरचनावादो हैं, वहीं दूसपे ओर ज्ञान, शक्ति और कामात्मक्ता (शरोर) के सबध्धों के अपने 
विवेचन में वे उत्त-ःआपुनिक्तावादो बन गये हैं। 

मिशेल फूकों का जन्म क्रास के पोइतिओंर में हुआ था। पच्चीम वर्ष को आयु में 
स्नातक और सन्‌ 952 में सनोविड्ञान में डिप्लोमा प्राप्त कर वे एक सनोचिकित्सक अस्पवाल 
में कार्य करते लगे ) मत्‌ 2950 के दशक में, उन्होंने स्वीडन के उपसला विश्वविद्यालय में 
फ्रासीमी भाषा का अध्यापन किया। इसी अवधि में उन्होंमे 'परागलपन और अविवेव 
क्लासिकल युग में पागलप्न इतिहाम” (959) पर पी एचड़ी की जो बाद में “पागलपन 
और सभ्यता विवेक के युग में उन्पाद का इतिहास” के नाम से सन्‌ 96 में प्रकाशित हुई। 
सन्‌ 970 में “कॉलेज डो फ्रास' में “विचास्णा की प्रणालियों का इतिहास" की पीठ के लिये 
उनका चयन हुआ। इस अवसर पर उनके प्रथम भाषण बा विषय “सत्य की इच्छा” था 
जिसमें उन्होंने “अस्रगतव और अमम्बन्ध व्यवहार की अवधाणणा को प्रस्तुत क्या। 
अपेशाकृत अस्पायु में उनकी मृत्यु सन्‌ 984 में एड्स से जुडी किसी बीमारी से होने के 
कारण ढनवी कई योजनाएं अपूरी रह गईं। 

फूकयो ने राजनोंदि में भी सक्तिय रूप में भाग लिया। मार्क्स के समाजवादी विचार 
फूको को गाजनोति के प्रेरणा स्वोद थे। वास्तव में, पूकों अपने विद्यार्थी जीवन में भी एक 
उदामीने और निष्क्रिय छात्र नहीं रहे । वे उम्र अवधि में भी विश्वविद्यालय परिप्तर के अन्दा 
और माहर राजनीति काते रहे | उतका व्यावसायिक जोवन श्री शजनीति में अदूवा नहीं रहा 
है। यदि यह कहा जाये कि सक्रिय राजनीति पूको का प्रथम प्रेम था, तो अन्युक्नि नहीं 
होगी। वे मानव अधिकारों के युरजोर ममर्थक थे। इस सबय में उन्होंने लेख लिखने के 
अलावा आदोलतों में भी सक्रिय भाग लिया है। 

फूकों के वृतित्व पर कई लोगों का प्रभाव रहा है जिनमें मुप्यत नित्शे की शक्ति की 
धाएणा, वेबर वी बुद्धिसगनता, मार्क्स के आर्थिक निर्धारणवाद सार्त्र के अस्तिलवाद, लेवी 
स्ट्राम के सरवनावाद और सोमुरे के घाषाई विचारों ने उन्हें विशेष रूप में प्रभावित किया है। 
इसके अतिरिक्त, उनके दृतिल्व में प्रपटनाशारतीय सिद्धाल के बुछ तत्वों वी गध भी आती 
है। किन, फिर भी फूकों की मैद्धानिक प्रम्थापनाए इन मी विचास्वों के सैद्धान्िक 
परिप्रेथ्यों से कई मामलों में मर्वथा भिन्‍न हैं। यह कटा जाता है कि फूकों पर सर्वाधिक प्रभाव 
प्रसिद्ध दार्शनिक नौतो को धारणाओं का रहा है, किन्तु उन्होंने नीत्शे को धारणाओं को 
यथावन स्वीकार नहीं क्या है। ऐसा मादा जाता है कि नौत्ये ही आज को द्याक्थित्‌ 
उत्तर-आधुनिक्तावादी प्रवृत्ति के प्रवर्तक थे। उन्होंने पारम्परिक नेतिकता वो चुनौतों देकर नई 
तैतिक्ता की नींव रखी है। यह मई नैतिकता सत्ता और शक्नि पर आधारित थी। नौतो की 
रुचि पात्र शक्ति और झान के मध्य सबर्धो को जानने तक सोमित थी, किन्तु फूको ने इन 
सम्बन्धों वो और अधिक समाजशास्रीय ढग से विश्लेषित किया है। 23668 के 
तार्विकीकरण के सिद्धान्त से प्रभावित होते ढछू श्री एूको ने वेबर के “लोह पिंजो” (आइन 
केज) के विचार बो जहा एक ओर नकाय है, वहा मार्क्स की अर्थव्यवस्था की धाण्णा के 
साथ-साथ कई अन्य सस्थाओं (राजनीतिक, धार्मिक आदि) को सामाजिक व्यवस्था के लिये 
आवश्यक बताया है। जरा मार्क्स ने सम्पूर्ण समाज के स्तर पर शक्ति सरचना की बात कौ, 
वहा फूवों की रुचि “शक्ति की सूध्ष्म स्तरीय यजनीति” के अध्ययन तक सीमित रही है | इन 
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अन्त के बावजूद, फूको के लेखनों में इन सभी मैद्धान्तिक पशिपरिश्यों का प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष रूप 
में प्रयोग अवश्य हुआ है। इन विभिल सैडान्क पाशाओं के समावेश के कारण ही फूको 
कौ भणना उत्तर सरचनावादियों और उत्तर-आधुनिक्तावादियों दोनों में की जातो है । 
आन पा जज और समाजशाघ्त में पारम्परिक पद्धतिशास और प्रस्थापनाओं के 
कट रहे हैं। उन्होंने जेल, निदानपृह्ठ और कामात्मकता (सेक्शुऐलिटी) के अपने 
ऐत्रिशसिक अध्ययनों में विशेष रूप में अपनी विशिष्ट पद्धति वा प्रयोग वर समाजशास्त वो 
एक नया आयाम दिया है। उनके प्रकाशित प्रथों के प्रमुख विषय ज्ञान, शक्ति और मानव 
शरीर रहे हैं। फूको मे भाषा, ज्ञान, शक्ति और सामाजिक नियत्रण के बौच जो मबध स्थापित 
किये हैं, ठसने अनेक समाजशारिदयों के विचारों को प्रभावित क्या है। उन्होंने कहा है कि 
उत्तर-आधुनिक समाज में ज्ञान उत्पादन का एक साधन है। अत. जिसके पास ज्ञान है, उसके 
घास शक्ति है। ज्ञान और शक्ति दोनो पारम्परिझ रुप मे एफ दूसरे पर निर्भर है। फूको के 
अनुसार, यथार्थ की सामानिझ रचना काने छी भूमिका मे भाषा और ज्ञान शक्नि के आधार 
का कार्य करते है। मानव शरीर को नियत्रण बरने में ह्ञग और भाषा को भूमिवा विशेष रूप 
में प्रभावशाली होती है। फूवों की दृष्टि में वामात्मक्ता के विषम में हमारे सोचने, लिखने 
और यातचौत करने के लिए जिस प्रकार हम भाषा का प्रमोग करते हैं, इसके परे वानुपरक 
मानवीय कामात्मक्ता जैसी कोई चीज नहों है। हम किस प्रकार शरौर के बारे में अनुभव 
करते हैं, यटी बाद में सामाजिक नियत्रण के हितों वी पूर्ति करता है। 
पद्धतिशास्न सबधी अपमे प्रारभिक लेखन में (966), फूकों ने 'हान के पुएतत्व” पर 
काम किया है। इसमें उनके अध्ययन को विषम-वस्तु ह्वान, विचार, वार्तालाप का ढंग एे हैं। 
उन्होंने ज्ञान के अपने पुरातत्व (खोजबीन) को इतिहास और विचारों के इतिटास से हुलना कर 
उन्हें अत्यधिक तार्किक बनाया उसे और ज्ञान के इतिहास में अत्यधिक निरन्तरता के रूप में 
चित्रित किया है। इसमें हम फूकों पर स्पष्ट रूप में सरचनावाद का भ्रभाव देखते हैं और यह 
प्रभाव उनके विश्रखलित घटनाओं, लिखित तथा मौखिक कथनों के अध्ययनों में भी स्पष्ट है। 
किन्तु, प्रारभिक कृतियों में निहित सरचनात्मक परिम्ेक्ष्य उनकी बाद की कृतियों में नहीं 
मिलता। बाद की उनकी कृतियों में शक्ति क्य मुद्दा तया ज्ञान और शक्नि के मध्य सम्बंध 
अधिक मुखर होकर उपरे हैं जिसने पूको पर उत्तर-मरचनावादी का लेबल लगा दिया। फूको 
के विचारों में यह परिवर्तन ठनफे एक याक्याश “जीनिऐलेजी ऑफ पाठर हे” (शक्ति नो 
आनुवशिकी) से स्पष्ट है। उन्होंने आनुवशिकी को ज्ञान, सत्ता और मनुष्य देह से स्बंधित मान 
कर उसका विश्लेषण क्या है। इस मामले में उन्होंने नीत्शे के विचारों का कापो सहाय 
लिया जो शक्ति या सत्ता के दार्शनिक माने जावे हैं। पल ने स्पष्ट किया है कि ज्ञान के 
उत्पादन के माध्यम से किस प्रकार व्यक्ति स्वयं को और दूसं वो नियत्रित करता है। 
उन्होंने ज्ञान के सस्दरीकरण की आलोचना की है और बताया कि किम प्रवाए सस््याए 
व्यक्तियों व शक्ति का प्रयोग करती हैं। फूकों ने अत्यधिक आधुनिक परिष्कृत ज्ञन वी 
व्यवस्थाओं के आधार पर आदिम जगलीपन में उच्च आधुनिक मानवोयता की घारणा वो 
प्रगति मानने से इन्कार किया है । वे इतिहास को प्रमुत्व वी एक व्यवस्था (ज्ञान पर आधारित) 
से दूसरी व्यवस्था को ओर बढने को मात्र एक झोंका मानते हैं। फूफों का विश्वास है कि 
बार को शक्ति हमेशा विवादास्पद रही है और दर समय इसके प्रति विद्येध श्रकट किया जावा 
ण्हा है। 
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फूको ने पगलपन, पागलखानों, कामात्मकता तथा प्रारभिक आधुनिक सस्कृति के बाई 
पश्चों के इतिहास का विश्लेषण कर इन घटनाओं के मूल में निहित सामाजिक मानप्िक्ताओं 
की खोज करने का प्रयास किया है। उदाहरणार्थ अपनी पुस्तक “पागलपन और सभ्यता" 
(पैडनेस एड सिवलाइजेशनु 96) में फूफो ने ज्ञान के पुरातत्व, विशेषतत मनोचिकित्सा के 
उद्भव की खोज की है। उन्होंने विवेक और पागलपन को ऐतिहासिक प्रक्रियाओ की उपज 
माना है। उनके अनुसार, ये दोनों सार्वभौमिक वस्तुपरक श्रेणिया नहीं हैं। अपनी इस बात की 
पुष्टि बरने के लिए फूको ने रेनाशा युग, क्लासिकल युग से लेफर आज तक (बीसवी सदी 
तक) के इतिहास को कुरेदा है और कहा है कि जैसे-जैसे ज्ञान में वृद्धि होती गई, पागलपन 
के घरे में घारणाएं और इसके प्रति समाज की प्रतिक्रियाओं (स््रहवी और अठारटबी शताब्दी) 
में बदलाव आता गया। यास्तव में, पागलपन की घटना के माध्यम से फूको ने मूलत ज्ञान 
की शक्ति के इतिहास पर प्रकाश डाला है। 

क्लासिकल युग जिसे प्रसिद्ध दर्शनशास्त्री डेकार्ता का युग भी कहा जाता है, वह तर्क 
और विवेक का युग था। फूको मे अपनी पुस्तक में इस धारणा को स्पष्ट किया है कि पत्येक 
वस्तु के प्रति सदेह प्रकट करने वाले डेकार्ता ने अपनी पुस्तक “फर्स्ट मेडिटेशन” में पागलपन 
को अविश्योक्तिपूर्ण सदेह के घेरे से क्यों अलग रखा और इस घटना पर क्यों नहीं विघाए 
किया । डेकार्ता पर इस सदर्भ में फूको द्वाण बी गई टिप्पणी महत्वपूर्ण है। वे लिखते हैं कि 
“डेवार्ता ने अपने उन्माद (पधागलपन) के अलावा प्रत्येक वस्तु पर सदेह प्रकट किया है।” 
फूको ने यह मालुम करने का प्रयास किया है कि डेकार्ता काल में पागलपन और अविवेक 
(अनरीज़न) का रूप कैसा था, और इन दोनों के बीच वा अन्तर क्यों एक बडा मुद्दा था। 
दूसे शब्दों में, पागलपन और विवेक के बीच बाद में क्‍यों भेद किया गया। फूको के 
अनुसार, विवेक और पागलपन सार्वभौमिक वस्तुपरक श्रेणिया नहीं हैं। वे इन्हें ऐतिहासिक 
प्रक्रियाओं का परिणाम मानते हैं। पागलपन के इतिहास को कुरेदते हुए फूफो लिखते हैं कि 
सन्‌ 600 तक पागल व्यक्ति को किसी भी सस्था (पागलखाना) में बद करके नहीं रखा 
जाता था। किन्तु आधी सत्रहवी शताब्दी के बाद के वर्षों में पागल व्यवित के बारे में सोच 
सबधी विचाएँं में परिवर्तन आ गया प्रतीत होता है और उसे किसी कोढी व्यक्ति की भाति 
अलग रखा जाने लगा। पन्द्रहवी शताब्दी तक पागल लोग इधए-उपर स्वच्छद रूप में घृमा 
फिर करते थे, उन पर कोई प्रतिबंध नहीं था। फूको लिखते हैं कि पागलपन का विचार 
सर्वप्रथम साहित्य और प्रतिभा विज्ञान में आया, क्योंकि उस समय एक पागल व्यक्ति को 
सत्य, ज्ञान के साथ साथ मिद्यमान राजनीतिक व्यवस्था के एक स्रोत और आलोचक के रूप 
में देखा जाता था। पुनर्जागरण घाल में पागलपन को एक उच्च स्थान प्राप्त था। यह माना 
जाता था कि यह एक ऐसा अनुभव है जिसमें व्यक्ति वो नैतिक सत्य के साथ-साथ उन 
नियमों (कायदे-कानून) से साक्षात्कार होता है जो उसकी प्रकृति और सत्य के अनुरूप होते 
है। इस दृष्टि से पागलपन के वर्क के अपने स्वरूप हैं और इसे मानव आ्राणी की एक सामान्य 
विशेषता माना जाता था। अविवेवी योग्य विवेक और विवेकी योग्य अविवेक साथ साथ 
चल सकते थे। 

चलासिकल युग में (सत्रहवी और अठारहवी शताब्दी) में पागलपन के सबंध में धारणा 
बदल गई। इस काल में, पागलपन की आवाज़ को छीन लिया गया, और पागलपन वी घटना 
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को समाज विशेधों माना जाने लगा) पागल व्यक्तियों की गणना लम्पटों, व्याभिचारियों, 
दुरचारियों, समर्लिंमियों ओर जादूगरों की श्रेणी में की जाने लगी। ऐसे व्यक्तियों को 
अस्पतालों, आश्रयालयों और जेलों में बन्द करके रखा जाने लगा। इमी प्रकार, सत्रहवी और 
अठारहवीं शताब्दी के चिन्तन में क्रोघोन्माद की घटना की व्याख्या में अपराधी और पागल 
व्यव्वए को अवार्किकता (पूर्खा) की श्रेणी में सम्मिलित किया गया। पुत्र्जागरण और 
क्लासिकल यु्ों के बीच में म केवल पायलपन कौ पारणा में परिवर्तन हुआ, अपितु इन 
व्यवित्यों के प्रति ममान द्वारा प्रदर्शित प्रतिक्रियाओं और इनके साथ किये जाने वाले व्यवहार 
में भी परिवर्तन आ गया। फिर भी, पागलपन के बोर में आधुनिक चिक्त्सिकीय धारणा वा 
उदय बहुत बाद में हुआ। उन्मीसवीं शताब्दी तक पागलपन अथवा उन्माद को एक 
चिकित्सवीय मसला समझे जाने की अपेक्षा एक पुलिस की घटना समझा जाता था। पागल 
व्यक्ति को एक बीमाश अथवा एक रुण्ण व्यक्ति नही माना जाता था। इन सब तथ्यों के 
आंधार पर पूको कहते हैं क्रि मानसिक रूप से बीमार व्यक्ति के उपचार के तरीकों को 
मनोविश्लेषण या सामान्य चिक्त्मा के इतिहास में खोजना बेकार है। 
यद्यपि, पागल लोगों क्सों सत्रहवी शताब्दी के शुरू में ही सामान्य चिकित्सालयों में बद 
करना प्रारभ कर दिया था, फिर पी आधुनिक पायलखानों वी शुरुआत अठारहवी शताब्दी के 
अन्त में दूक और भाइनेल के सुधार द्वाण ही हो पाई। विक्त्गा और स्थानवंघन की 
धारणाएं कमी चिकित्सकीय खोज के फलस्वरूप एक दूसो के नजदीक नहीं आईं, अपितु इन 
दोनों को एक दूसो से अप्रत्यक्ष रूप में सबधित बारकों ने जोड़ा है। फ्रासीसी क्रातिं के 
बारण एक तरफ व्यवितगत मानवीय अधिवारों के प्रति जागृत ठत्पन हुई और दूसरी तरफ 
निदानात्मक विधियों में परिवर्तन के बारण पागलखानों को दडात्मक सस्त्याओं के स्थान पर 
मानसिक चिकित्सालय का रूप दिया जाने लगा। पाणल, पागलपन और पागलखाने का फूकों 
का यह समस्त विश्लेषण ठनको इस धारणा को पुष्टि करता है कि ज्ञान के विकास 
(चिकित्सकोय ज्ञान) में किसी धारणा (पागलपन) को यदलने की शक्ति होती है। जहां 
पागलों को पहले एक अस्तामाजिक व्यक्ति मान बर जेलों में दूस दिया जाता था, आज उठहें 
एक मानसिक रोगी मावकर मानसिक चिकित्सालय में ठनको चिकित्सा कौ जाती है। सन्‌ 
4970 के दशक में लिखी गई फूको की दो पुस्तकों (पागलपन और सम्यता' तथा एक 
नैदानिक केन्द्र का जन्म) में ठतके शक्ति के सिद्धान्त के दो पक्षों पर त्रकाश डालता है, () 
दड और कामात्मकता के सदर्भ में ज्ञान और शरीर के क्‍या विशिष्ट सर्बंध होते हैं, और (2) 
अवोधकालीन दार्शनिक-न्यायिक ढाचे में शक्ति की किस प्रकार एक सर्वधा भिन प्रकार से 
व्याख्या की जाती है। निष्कर्पत , शक्ति में कोई तात्विक अन्तर्वस्तु नहीं होती है। यह किसी 
की घरोहर या क्रिस्ती में केद्रीपूत नहीं होती, अपितु यह एक तकनीक या एक प्रौद्योगिकी 
है, अर्थात्‌ यह साध्य नहीं, एक साधन मात्र है। अत इसे इसो नजरिये से देखे जाने की 
आवश्यकता 
पागलपन के इतिहास के सदर्भ में हो फूको ने ऐविहासिक असततता” को अपनी 

गारणा को भी स्पष्ट किया है कि क्मि प्रकार पागलपन के भ्रवोधकालोन दृष्टिकोण और 
क्लासिक्ल दृष्टिकोण में अन्तर पाया गया। (अर्थात्‌ अविदेक से खामोशी के रूप में बदलाव 
होना) और फिर क्लासिकल युग से उननीसवी सदी में मानसिक बीमारी के रूप में पायलपन 
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के इलाज में अन्तर आया। पागलपन का यह इतिहास विभिन्न युगों में हुए बदलाव के 
साथ साथ इसकी असतत॒ताओं को भी उजागर करता है। यद्यपि, उनोमवी शवाब्दी के प्रारभ 
से हो पागल व्यक्ति को किसी स्थान पर बन्द रखना शुरू हो गया था और आधुनिक 
चिकित्सा का पागल व्यक्ति को चिकित्मा में प्रयोग धीरे-घीरे शुरू हुआ। चिकित्सा और 
पागल को बन्द रखने के चलन में थीरे धीरे निकटवा तब बढ़ी जब फ्रैंच क्राति के बाद 
व्यक्तिगत अधिकाएं के प्रति चेठवा उत्पल हुई | इस चेदना ने पागलखानों को निदान गूहों 
में बदल दिया जिन्हें पहले दण्डात्मक सस्थाए माना जाता था। 

सन्‌ 963 में फूको ने “एक नैदानिक केद्ध का जन्म” (द बर्थ ऑफ ए क्लिगोक) 
पुस्तक लिखी। इसमें शरीर रचना विज्ञान की पुयतन (क्लासिकल) विधियों से लेकर 
आपुनिक वैज्ञनिक चिकित्सा तक में आये बदलाव के माध्यम से मानव के बाह्य अों के 
निरीक्षण द्वात उसके आन्तरिक निरीक्षण (नैतिकता) में हुए परिवर्तन का एक गहन विश्लेषण 
किया गया है। फूकों का मंद है कि चिकित्सा के क्षेत्र में यह बदलाव चिकित्सा का 
मानवीयता के एक विज्ञान के रूप में जन्म को दर्शाता है जिसमें मानव प्राणी सकारात्मक ज्ञान 
की विषय वस्तु बन जाता है) इस पुस्तक में भी फूको हे मानव शरीर, ज्ञाग और शक्ति के 
परस्पर सबर्थों की अपनी मुप्य थीम का विश्लेषण किया है। वे लिखते हैं कि आधुनिक 
चिकित्सक जीवन और मृत्यु के गूढ विषय का वैज्ञानिक और भौठिक आपार पर ज्ञावा होने 
के कारण उसके पास शक्ति का भण्डार सचित हो जाता है। अपने इस विषय वी सूक्ष्म 
परीक्षा हेतु एूकों ने चिकित्सा की पुरानी सरबणा और नई सरचना (नैदानिक प्रेक्षण) का सूक्ष्म 
विश्लेषण किया है। नैदानिक प्रेक्षण (क्लीनिकल ऑब्जर्वेशन) ने सम्पूर्ण चिकित्साशास में 
क्राविकारी परिवर्तन ला दिया है। मौत किसी के हाथ में नहीं होती, फिर भी अपने विशिष्ट 
ज्ञान के आधार पर एक चिकित्सक अपने मरीज को ठोक करने का दावा कर सकता है। 
उसके ठीक करने की क्षमता का यह दावा इस वृध्य को प्रकट काठ है कि अपने विशिष्ट 
ज्ञान का भनी होने के कारण वह (चिकित्सक) शक्तिशाली है। किसी भी क्षेत्र में शक्ति का 
स्वामित्य (ज्ञाग की शक्ति) व्यक्ति को अधिकायिक धनोपार्जर की कुजी सौपता है। 

सन्‌ 975 में फूको ने “अनुशासन और दण्ड” (डिस्लिन एण्ड पेंनिश) लिखी। इसमें 
उत्होंने पुरादन काल की सार्वजनिक फाँसी की सजा से आषुनिक काशवास्त की व्यवस्थित 
प्रणाली की दण्डात्मक शासन व्यवस्था के माध्यम से “शविन की सूक्ष्म भौतिकी”, अर्थात्‌ 
शरीर के नियमन से आत्मा के नियमत की बा कही है। जेल के कारवाप्त कौ व्यूहरचना, 
अर्थात्‌ अपराधियों का प्रेक्षण, निगणनी, वर्गीकरण, सस्तरण, नियमाचार, अनुशासन और 
सामाजिक नियत्रण अन्तत सम्पूर्ण मानव समाज के लिये एक मॉडल का कार्य करता है। इस 
पुस्तक में भी फूको ने दद और अनुशासन के रूपों और दड की प्रक्रिया का ऐतिहासिक काल 
से आज तक की व्यवस्था का सूक्ष्म प्रगक्षण किया है। पहले शारीरिक दड (फासी) पर जोर 
था, किन्तु आजकल शरीर को नियत्रित करने की अपेक्षा आत्मा को नियत्रित (कारावास के 
द्वाए) काने का प्रयास किया जाता है। कार मे रखने का त्ात्पय व्यक्त को स्वव्ता को 
अप्रत्यक्ष तौर पर प्रतियधित करना है ताकि समाज मे सुव्यवस्था बनी रहे। फूको कहते हैं कि 
काग्राूह व्यवस्था का आविर्भाव पूजीवादी व्यवस्था के साथ हुआ क्योंकि यह व्यवस्था स्वय 
अपनी सुरक्षा चाहती है। अत समाज को खंतण उत्पल करने वालों से मुक्त करने के लिये 
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ऐसे व्यक्तियों यों समाज से पृथक्‌ क्स्ते के लिये कायगृट व्यवस्था वा उन्‍्म हुआ। एूवों 
अपने इस विश्लेषण में भी शक्ति वो महत्ता वो रेखाकित करते हैं, विन्तु यहा इसवा रूप 
अनुशासनात्मक शक्ति वा है। 

फूको ने अपनो इस पुस्तक में अपराधी व्यक्ति के रागेर सवधी दो कल्पनाए अम्तुत 
की हैं। प्रथम, सार्दजनिक रूप में सताया और उत्पीडित क्या गया शरीर, द्वितोय, जेल की 
बोठरी का अनुशासित शरौर जिस पर निरतर निगयनों रखी जाती है। फूकों कहते हैं कि 
पागलपन के इतिहास की पाति, उनौसथी सदी के कानूनी दड़ के मुख्य स्वरूप के रूप में 
जेल की उत्पत्ति वो अन्य मस्थाओं (सेना, कारखाना, विधालय आदि) मे अलग बरके नर्ती 
देखा जा सकता क्योंकि इन सम्थाओं का मुख्य कार्य भी वास्तविक अथवा परेक्ष निगरानी 
के द्वात शरीर वो अनुशासित करना रहा है। फूबों के अनुसार, सुधारवों वो सदृभावना एवं 
मानवता तथा अपराधी कानून में परियर्तनों ने जेलों को जन्म नहीं दिया है, अपितु यह तो 
अनुशासित समाज के ठदभय और इसके परिणामस्यरूप उत्पन्न शक्ति वी नई परिभाषा ने 
जेलों को उत्पन किया है, - - - - - अत ज्ञान शक्ति से जुड़ा होता है आए जेल ज्ञान का 
एक उपकरण मात्र है। 

जैसा कि इस लेख के शुरू में लिखा गया है कि पूको में विविध विषयों पर लिखा 
है, किन्तु उनके सभी लेखनों में एक मूल अन्र्धाय विधमान है और वर है, शरीर, ज्ञान और 
शक्ति के पारस्परिक सवधो की खोज। उन्होंने कामात्मकता (मेक्‍्शुलियो) के विषय वो घौ 
अपनी खोज और विश्लेषण का आपार बनाया है और “कामात्मवता वा इतिहास” (द हिस्दी 
ऑफ सेवशुएलिटो) (4976-84) नामक घई खड़ोय एक बहुचर्चित भनन्‍्य की रचना यो | मूल 
रूप में, इसे 6 खडों में लिखने वी योजना थी, विन्नु फूबों वी मृत्यु के बारण यह योजना 
अधूरी रट गई। इस पुस्तक में भो शवित और ज्ञान के सबों के माध्यम से देर (शर्पर) के 
नियत्रण थी विषय-वस्तु को विश्लेषण का केन्द्र बनाया गया है । इसमें शक्ति सबधी उनके 
अत्यन विवादास्पद विधार पूर्णत निखर वर प्रस्थापनाओं और अवधारणाओं जैसे, विश्वखल 
अर (डिस्केंसडव पॉमेशन), अर्थात्‌ ज्ञान या ज्ञाममीमासा की रचनाए, के रुप में सामने 
आये हैं। ये दोनों तो मानव शगरों सहित सामाजिक वस्तुओं को संगठित एवं शक्िन द्वारा 
प्रभावित करती हैं। वास्तव में, इस पुस्तक में पूकों का लक्ष्य शक्ति-ज्ञान-मुख को त्रवृत्ति वो 
स्पष्ट करना है जो हमारे विश्व में मानवीय क्ममात्मक्ता सबधो चिन्तन को बनाये हुए है। 

जैसा कि इस पुम्तक के नाम से स्पष्ट है, इसमें सर्वश्रथम ऐतिहाप्तिकता के पक्ष में 
कामात्मकता की मानसिकता को कुरेदा है, किन्तु यहा भी वे अपने मूल विपय-ज्ञान और 
'शक्ति-सत्ता के सबधों के विश्लेषण से पीछे नही हटे हैं और काणात्मकता में, पी शाकित-सत्ता 
को ढूँढा है। सत्ता के साथ कामात्मकता का अटूट सवध हैं, पूकों ने, मार रूप में, इस पुस्तक 
में यही स्थापित करने का प्रयास किया है। आजकल कामात्मक्ता के णारे में जिनके पास 
ज्ञान है (आधुनिक चिकित्सक), वे इसके नियत्रण में अपनी शवित का प्रयोग करते हैं। साथ 
ही,मत्ताघारी भी अपने नियमों के द्वारा यौन व्यवह्वर पर नियद्रण (जनसख्या नियव्रण, विवाह 
की आयु का निर्धारण, बच्चों की सख्या का निर्धारण आदि) करते हैं। क्रामात्मक्ता वी 
सांस्कृतिक मरदर्भ में व्याख्या करते हुए फूको ने बताया कि किस प्रकार सतकरों ने लैंगिक 
व्यवह्मर के कुछ रूपों को स्वीकार ओर कुछ को निषेधित किया है। 
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इस पुम्तक के प्रथम खड में, शविद के प्रवोधकालोन युग के न्यायिक दार्शनिक 
दृष्टिकोण की भर्तसना की गई है। यह दृष्टिकोण शक्ति को मूलत दमनात्मक मानता है। अत 
यह अनिर्वात नकागत्मक है। पुम्तक के द्वितीय खड में, प्रोक सामाजिक व्यवस्था के मर्दर्भ 
में सुख आनन्द (प्लेजर की व्याय्या करते हुए पूको ने यह प्रतिपादित क्या है कि 
सुख-आनत्द (मैथुनिक या अन्य) प्रीक सामाजिक व्यवम्था का एक वैध हिस्सा था, फिर भी 
इससे तनाव उत्पन होते थे। फूको के अनुसार, सुख आनन्द की जो प्राप्ति वैवाहिक सबधों 
के दाये में होती है, वह अवैध सब्धों या नियमों के उल्नघन से नहीं होती है। तृतीय खड 
में, फूको ने मैथुनिक व्यवहार से लेकर वई श्रकार के पिन व्यवहारों के म्दर्भ में 
आत्म नियत्रण (सयम) वी अवधारणा का गृढ़ विश्लेषण किया है। पूकों के अनुमार, एक 
ऐमा जीवन जिममें विचलन की अपेशा आत्म रक्षा, अर्थात्‌ असयम का वर्चस्त्र होता है, वह 
एक खदर है। दूमरे शब्दों में, वैवाहिक सवर्ों के बाहर स्थापित मे शुनक मबधों वी अपेक्षा 
वैवाहिक सबधों के भोतर के अत्यधिक मैथुनिक सबंध एक ममस्या है। फूकों ने बामात्मक्ता 
के अपने लम्बे विश्लेषण के आधार पर मुख आनन्द के दो चेहरे बतावे हुए लम्पट अथवा 
म्वच्छद व्यवहार के स्थान पर नियमबद्ध और आत्मानुशासन द्वाण प्राप्त मुख आनन्द को 
प्राथमिकता के आपार पर स्वीकार किया है। 

फूको के ये चारों अध्ययन पाठकों के लिये आमानी से उपलब्ध हैं, किन्तु इनमें से 
कमी को बिना नानुव के प्रत्यक्ष दौर पर प्रगति का इतिहास नहीं माना जा सकता। फिर भी, 
फूके के प्रयास चिन्तन में बड़े परिवर्तन को परिलक्षित करते हैं जिसके द्वारा ऐसे विषय, जैसे 
नवीन “सत्य के नियम” हमारे ज्ञान, हमारे वर्गीकरण की योजनाओं, हमारे विश्वासों और 
हमायी प्रयाओं के महत्वपूर्ण बन गये हैं। अत फूकों का लेखन वैयक्निक अध्ययनों के परे 
जाकर ज्ञान और शक्ति के सगठन, तथा सामाजिक नियत्रण हेतु विशिष्ट “विश्रेखल रचनाओं” 
के निहितार्थों सबधी वृहत्‌ मैद्धान्तिक प्रस्थापनाओं को जन्म देने हैं। हु 

फूको की कृतियों ने पागलपन, अनुशासन, दड और सुघार की घारणाओं को काफी 
अभावित क्या है। फूको के लेखनों ने समाजशाख्र की इस सर्वमान्य धाएणा बो मजबूत 
किया है कि विचलन के विभिन्‍न स्वरूपों की उत्पत्ति के लिये विशिष्ट समाज व्यवम्थाए 
उत्तरदायी होती हैं जिन्हें फूको में “सत्य की प्रणालिया” दैश्ज़ीम ऑफ दूथ) कहा है। अपने 
इम कथन कौ पुष्टि में फूको ने लिखा है कि उन्तरीमवी शताब्दी में मानमिक रुगतता के स्वह्प 
दथा इसके विभिन्‍न ठप-रूपों की व्याय्या समाज विशेधी अथवा सामाजिक रूप मैं निर्जल्य 
व्यवहार के विभिन प्रकार में से किसी एक रूप की अपेष्ठा एक विशिष्ट प्रकार के व्यवहार 
के रूप में की जाती थी। जिन व्यक्तियों को चिक्त्मा मभव नहीं होती थी या जिन्हें पुन 
मामान्य व्यक्ति नही बनाया जा सकता था, उन्हें बहुमस्यक विवेक्वात व्यक्तियों से दूर 
रखकर पागलखानों में डाल दिया जाता था। 

फूको की सभी कृतियों का मुख्य विचार बिन्दु यह रहा है कि किस प्रकार समाज 
कर्यक्लापों के विभिन क्षेत्रों में “सामान्य” और “अस्रामात्य” को परिभाषित करते हैं। 
ठदाहएणार्थ, किसी एक समाज में “विवेकशैल” और “पागलपन”, “अपयाधी' और 
“अ-अपराधी” था “लैंगिक रूप में सदचलन” और “बदचलन” के बीच में कैसे रेखा खीची 
जाती है। पूको का एक बडा योगदान कामात्मक्ता के क्षेत्र में है। वे पहले व्यक्ति हैं जिल्‍्होंने 
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शकिद,ज्ञाव और कामात्मक्ता के सवर्धों वो ठजागर बर सामान्य स्प में कापात्सवता के और 
विशेष रूप में समलैंगिक फामात्मक्ता' के ठत्तर-आधुनिक अध्ययनों को प्रेरित क्या है । 

फूको ने उत्त-आधुनिकता का भी विश्लेषण क्या है| इसे विश्लेषित करते हुए फृवो 
कहते हैं कि हप कभी भी यथार्थ तक नहीं पहुच सकते क्योकि हम छवियों, प्रतोको और 
मकेता के विनिमय के अर्थ थे अपना जीवन जीने हैं, जो स्वय अज्ञात सकेत व्यवस्थाओं 
(भाषाई संकेतों) की बस्तुए होदी है और यथार्द हमेशा मायवता के शब्द जाल मे छुपा होता 
है। इस यथार्थ को हम केवल किन्‍्ही विशिष्ट माम्कृतिक युगों के कूटों (कोड), सकेतों, सोचने 
और बोलते के तरीबों तथा “विमशों” के द्वारा हो ममझ सबने हैं। यही नहीं, इन सकेतों और 
विमशों में पारदर्शक सचाए बहुत कम होता है जो अलहित यथार्थ वो उजागर बरने में हमारी 
सहायता कर सके। हमारे शरोर और मस्तिष्क पर इन विमर्शों के अचेतन रूप में कार्य करने 
की शक्ति इतनी अधिक होती है कि हम मात्र इनके बंधक बन जाते हैं। दूसरे शब्दों में, 
प्रानव प्राणियों पर इन विमर्शों का इतना अथाह प्रभाव होता है कि ठनका अपने जीवन पर 
कोई नियत्रण नहीं रह जाता, वे कठपुतली की भाति इत्र विमर्शों से स्वत निथत्रित होते चले 
जाते हैं | ठदाहरणार्थ, टी वी पर दिखाये जाने वाले विज्ञपन और धारावाह॒वों (सीरियलों) का 
प्रभाव इतना अधिक होता है कि इनके द्वार प्रदर्शित किये गये निर्मित संदेश को ही हम 
यथार्थ ममझने लगते हैं । दूसरे शब्दों में, “यथार्थ” तो विशिष्ट विमर्शों में निहित अथवा इनके 
द्वारा निर्मित अर्थ हैं और हमारा जीवन इन विमरशों का “प्रभाव” है। निष्कर्षत' यह कहा जा 
राबना है कि वातुपएक ज्ञान या स्वतत्र चिस्तत पर आपारित निर्णय अथवा स्वायत्त आत्म या 
ऐसा विश्व जो किन्‍्हीं विशिष्ट ऐतिहासिक-मास्कृतिक विमर्शों द्वाय निर्मित न हो, जैसो बोई 
चीज नहीं होती है। हम प्रतीक-व्यवग्थाओं कौ चठपुतलिया मात्र हैं। हमारी अपनी बोई 
व्यक्तिपरक चेतना, कल्पना, मौलिक मोच, बोध और रघनात्मक्ता जैसी थोई वस्तु नहीं होती 
है। अधिकाधिद रम कबच मात्र हैं जो बडे निपुण ढग से ऐसे प्रतोकों के तानेबानों के बीच 
काम कर रहे हैं जिनका आविष्कार या निर्माण हमने नहीं किया है और जिन पर हमारा बौई 
नियंत्रण नहीं है। 

हम जिन विमर्शों की बहुलता के बीच रहते हैं, वे हमारे सामाजिक-साम्कृतिक विश्व 
की रचना फरते हैं। ये विमर्श डान के रोत होते हैं ओर इनकी बडो शक्ति होती है। फूको 
ने कह है कि विमर्श शक्ति-ज्ञान के आसन हैं। यही नहीं, इस शक्ति-ज्ञान के दायरे में हो 
मनुष्यों को चेतना मिलती है। विमर्श के शक्ति ह्वन के बाहर अथवा आसपाम कोई रास्ता 
नहीं है। इसके प्रभावों से बचने का भी कोई रास्ता नहीं है। इसके साथ चलने का भी कोई 
रास्त्ता नहीं है, केवल एक रास्ता है कि हम इसके एक प्रभाव बन जायें। 

“पिपर्फ़ा" (डिस्क से) फूचो के विश्लेषण की एक मुख्य अवधारणा है। इसका सामान्य 
अर्थ प्रवचन या भाषण है, क्न्‍नु फूको ने इसका प्रयोग इस सामान्य अर्थ से कुछ हट चर 
किया है। उन्होंने इसका प्रयोग क्सी विषय के बारे में “विशिष्ट ज्ञान" के सदर्भ में किया 
है। यह “विश्लेपशें की शब्दावली” को इगित करने वाला एक शब्द है, उदाहरणार्थ, जब 
चिकित्सा या व्मनून के क्षेत्र का विशेषज्ञ अपने विषय पर लिखता या बोलवा है, तव यह माना 
जाता कि ठसे अपने 'ज्ञान पर अधिकाए' है। ज्ञान पर उनका यह अधिकार हो उन्हें अपने 
मरीजों अथवा मुवदिकलों पर नियत्रण को शक्ति देठा है जिमके बारे में वे (मरीज़/मुवक्विल) 
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अनभिज्ञे होते। किसी विषय के बारे में साधारण व्यक्तियों की सोच समझ और एक विशेषज्ञ 
की सोच-समझ में अन्तर होता है! अत फूको की नज़र में किसी विषय था वस्तु के बे में 
सामान्य व्यक्तियों के साझा अनुभवों को विमर्श नहीं कहा जाता। फूक्को ने विमर्श की 
अवधारणा का त्रयोग ऐसे माझा प्रतिमानों के विवेचद के लिये क्या है जो भाषा प्रयोग के 
विशिष्ट प्रतिमानों में (विशेषज्ञ शब्दावली) में अन्तर्त्ति होते हैं। इनका अर्थ बहुत कुछ 
विचारधाग़ से मिलता जुलता है, किननु इसमें भाषा की शक्ति के साथ-साथ उन विचारों पर 
भी जोर दिया जाता है जिन्हें भाषा अभिव्यक्त करती है। इस अर्थ में, कसी विमर्श के प्रयोग 
की योग्यता यह बताती है कि उस व्यक्ति को एक विशिष्ट क्षेत्र के ज्ञान पर अधिकार है। 
अत. विपर्श से तात्पर्य ऐसे विशेषज्ञ ज्ञान या विशेषज्ञया से है जिसका प्रयोग विशेषज्ञ लोग 
करते है। यह विशेषज्ञों के क्षेत्र का क्ञान है। इस दृष्टि से सार्थक ज्ञान वी परिभाषा करने, 
रा करने और उसकी व्यवस्था करने में, पूको के अनुसार, विशेषज्ञों की महती भूमिका होती 
। 

पूकों की कृतियों को मूल भावना को समझने के लिये यह आवश्यक ऐ कि उनके 

द्वारा इनमें प्रयोग की गई शब्दावली के अन्तर्सवधिव गूढ अर्थों वो समझा जाये। इस प्रकार 
के कुछ मुख्य शब्द ये हैं वर्षमार आनुवशिकी, ज्ञानबीमासा असततता, तथा तकनीक। 
फूकों के अनुसार, वर्दमान हमेशा रूपान्तरण या परिवर्तन की प्रक्रिया में होता है, अत विगत्‌ 
या बौते हुए कल का निरतर मूल्याक्न क्या जाना आवश्यक है। निष्‌कर्षत, इतिहास को 
वर्तमान के सदर्भ में लिखा जाना चाहिये। इविहास वर्तमान की आवश्यकता को पूर्ति करना 
है। वर्तमान ऐसी समस्याएं 44 ४34 है जिनका ऐतिहासिक ढंग से अध्ययन किया जाना 
चाहिये। जिस प्रकार एक किसी व्यक्ति के व्यक्तिगत जीवन चरित्र की व्याख्या 
मनोविलेश्पण के सदर्भ में नये सिरे से करता है, उसी प्रकार वियत के इतिहास लिखने का 
ताल्र्य ही यह है कि इसे नये ढग से देखा और लिखा जाये। मक्षेप में, पवीन घटनाओं के 
सदर्भ में, विगत सर्दथा एक नया अर्द ले लेता है। इतिहास का यह नया अर्थ विगत और 
वर्तमान के बीच के मान्य कारणात्मक सबर्धों की सभावनाओं को हो समाप्व कर देता हे 
इतिहास वो जब इस नई दृष्टि से देखा जाता है ठब ऐतिहासिकतावाद की बुराइयों पर अकुश 
लग जाता है| ऐतिहासिकवाबाद भूतकाल का विश्लेषण विगत के सदर्भ में ही करने पर जोर 
देता है, जबकि, वास्तव में, एक अर्थ में, इतिहास हमेशा वर्तमान का इतिहास होता है। सन्‌ 
960 के दशक में सरचनावाद का जन्म और सन्‌ 970 के दशक के प्रारभिक चर्षों में जेलों 
में उपद्रव और अशाठि मे ही फूको की “द ऑर्डर ऑफ थौग्ज” (966) और “डिसिप्लिन 
एड पनिशमेंट” (070) को कृद्ियों को उन्‍्म दिया है। या 
वर्तमान पे निकट से जुडा एक शब्द या अवधारणा आयुर्वानकी शिकी ) है । 

विगत के निरतर पुनरीक्षण या पुनर्मुल्याकन वो ही फूबों ने आनुवशिकी कहा है। 
सम सामयिक घटनाओं के सदर्भ में इतिहास का लेखन हो आनुवशिकी कहलावा है। वर्तमान 
मसलों के प्रति प्रतिबद्धता प्रदर्शित करते हुए जो इतिहास लिखा जाता है, वह फूको के अर्थ 
में आनुषशिकी ही है। अत यह वर्तमान के क्षणों में एक प्रकार का दखल है। फूको ने इस 
अर्थ में इतिहास को हमेशा आनुवशिकी में एक हस्तक्षेप माना है। उनके अतुसार, ज्ञान के 
डाँचों और बोध के तरीकों में निस्‍तर बदलाव आता रहता है। ज्ञानमीमासा इन परिवर्तनों को 
“ज्ञान के उत्पादन की व्याकरण” के रूप में अध्ययन करती है। ज्ञान का यह उत्पादन विज्ञान, 
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दर्शन, कला यथा साहित्य के किसो भी रूप में हो सकता ऐ। ज्ञानमीमासा भौतिक घटनाओं 
को विचारों और चिन्तन से जोड़ने का एक हरीका भो है । 

जहा तब तकवीक शब्द के प्रयोग का प्रश्न है, सभ्वत इसकी प्रेरणा उन्हें मार्जल मॉस 
के लेखनों मे मिलो प्रवीव होतो है। मास के अनुसार वास्तव में, मानवीय क्रिया का कोई 
ऐसा रूप नही है जिपमें पुठणवत्ति को प्रवृति न हो। एक अर्थ में, वे त्मोरे थूकने के ढग को 
भौ तकनीक मानते हैं। साँस ने मानवीय क्रिया के समझने में आवस्मिक्ता के स्थान पर 
वकनौक को प्राथमिकता दी है और उन्होंने देह की तकतोकों को “उपकरपों रहित प्रौद्योगिकी" 
कहा है। क्रियाओं की तियमितता एक वकनौक या रूप ले सकती है। फूकों ने विशेषत 
अपने शक्ति के विश्लेषण में अजान में क्रियाओं के नियमितता वो बात कहों है जो तकनीक 
को हो प्रकट की है। जीवन के अतिम समय में उन्होंने “स्व की तकनोकों” वी बात भी 
कही है। प्रौद्योगिकी के रूप में, तकनीकों को विभिन्‍न प्रकार के व्यवहार ममूहों में बदला जा 
सकता है जैसा कि देह दा अनुशासन प्रदर्शित करता है । 

'फूको मे सत्ता को सृक्ष्म राजनीति' का भो विश्लेषण किया है। उन्होंने व्यक्तिगत स्तर, 
स्थानोय स्तर और विशाल स्तर, तोनों ही स्तरों पर शक्नि-सत्ता स्वरूपों पर प्रकाश डाला है। 
उनके अनुसार, “शक्ति-सत्ता का सम्बन्ध आ्राथमिक बल अथवा सामर्ध्य से है जो सभी 
छोटे-छोटे रूमूहों में होतो है। यह सामाजिक समूहों का एक सघटक तत्व है- - - - - इसमें 
कहीं न कही बल प्रयोग का भाव अवश्य होता है।” फूको ने मार्क्स के वर्ग-सपर्ष के 
सिद्धान्त को अस्वीकार किया हे जो माक्मंदाद को एक केद्धीय विचारधारा है। फूको को दृष्टि 
में, शक्ति के कई सभावित रेत हैं। यह कई भिन्‍न रूपों में कार्य करती है। उन्होंने इस 
सबध में 'ज्ञान की शक्ति” का विश्लेषण किया हे जो मार्क्सवाट का एक "लापता उपकरण” 
(मिर्सिंग दूल) है। घ्यान रहे, मार्क्सवाद ने शक्ति के अपने विश्लेषण में ज्ञान को कोई महत्व 
नहीं दिया है। जहा माक्संवादियों ने विचारघाय और वर्ग-शक्ति की बात को है, वहां फूकों 
ने विशेषज्ञ ज्ञान (विमर्श) के नियत्रयात्मक और अनुशास्तनात्मक पश्ष पर जोर दिया है। 
जे व के सदर्भ में विचारधारा, विमर्श और शक्ति के आपसो सबधों का भी विश्लेषण 
किया है। 

फूको के लेखनों को एक ओर गूढ और अत्यत मौलिक माना जाता है, तो दूसरे ओर 
घोर निशाशाजनक भी कहां गया हे। उनको कृवियों को भारी सम्मान मिला है, वे कापी 
लोकत्रिय सिद हुई हैं। यह तथ्य इसी से परिषुष्ट होता है कि पुस्तक जगत्‌ में उनकी पुस्तपों 
सबधी अनेक समीक्षाओं, आलोचनाओं और विश्लेषणों वी बाद आ गई है। अलेन शरेदान 
कौ पुस्तक “फूकों द विल टू टूथ” (980) में उनके साहित्य का सर्वाधिक व्यवस्थित, 
बोधगम्य और सपल सिंहावलोकन क्या गया १ 4 फूको ने समाज के बारे में किसी भी महतू 
सिद्धान्त के प्रतिपादन का कोई दावा नहीं किया है, फिर भो उन्होंने सामाजिक अन्येषण को 
शक पद्धवि के साथ-साथ ढेर सारी अवधारणाश अवश्य विकसित को हैं जो एक 
गैस्माक्सवादी रेडिकल समाजशाह्वियों को एक पीढो को अवश्य एक संदर्भ बिच प्रदान 
करती है। फूको का ससार व्यक्तियों को अपेक्षा मृग-मरीचिका को घाति छावाधास और 
प्रतिविन्यों का संसार है। इस ससार में क्रिया (एजेन्सो) और कल्पना कभो भो सामाजिक 
“कर्त्ताओं” को प्रभाविद नहीं करदो। यास्तय में, फूको प्रकटत मानवता विशोधो हैं 22 
उन्होंने कही इस बाव को स्वोकार नहीं किया है कि व्यक्तियों में “मानवीय गुण” होते हैं। 
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गिडेन्स (995) ने फूको के सत्ता-शक्ति सबधी विचारों, जो कि उनके लेखनों की मुख्य थीम 
(विचार बिन्दु) रही है, पर टिप्पणी करते हुए दो कमजोरियों की ओर ध्यान आकर्षित किया 
है। प्रथम, फूको यह मानते हैं कि शक्ति अव्यक्तिगठ रूप में कार्य करती है, किन्तु गिडेन्स 
कहते हैं कि शक्ति को व्यक्तियों और साधनों के साथ जोड कर देखा जाना चाहिये। ऐसे 
समूह जिनके पास सास्कृतिक अथवा भौतिक ससाधनों की प्रचुरता होती है, वे अपने तथा 
समूह के हिल्तों के बारे में अधिक दबाव बनाये रखने की स्थिति में होते हैं। शिक्षा के श्षेत्र 
में जिन व्यक्तियों के पाप्त अधिक भौतिक अथवा सास्कृतिक ससाधन होते हैं, वे प्राय अपने 
बच्चों को अच्छी शिक्षा दिलवाने में सफल होते हैं। द्वितीय फूको ने मानव भ्राणियों की 
मानवीय क्रिया अथवा शक्ति की अवहेलदा की है जिसके द्वारा वे घटनाओं के मात्र शिकार 
होने की अपेक्षा घटनाओं को बदलने की क्षमता रखते हैं। इन कमियों के बावजूद फूको का 
मुख्य अवदान इस बात में है कि उन्होंने जनसख्या, परिवार और अर्थव्यवस्था के बीच राज्य 
सत्ता के द्वाय बनाये जाने वाले सूत्रों को उजागर किया है। जीवन में ज्ञान की शक्ति किस 
प्रकार मनुष्य को नियत्रित करती है, यही फूकों के सभी अध्ययनों का केन्ीय विषय रहा है। 
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सर जेम्स गोर्ग (जा्ज) फ्रेज़र (884-9रा) 
अपनी अनेक खडीय पुस्तक गोल्डन बाउ' के निये प्रख्यात सर जैग्स गोर्य फ्रेजर का जन्म 
और शिक्षा दीक्षा स्कॉटलैंड में हुई थी। वे सन्‌ 879 में शोध कार्य के लिये केम्ब्रिज आ 
गये और अपने लम्बे जीवन के शेष वर्ष यही बिताये। मूल रूप में उनकी दीक्षा एक 
पुरातनपथी के रूप में हुईं थी, किन्तु डब्लू रॉबर्टसन स्मिथ और एडवर्ड बरनेट ठायलर के 
सानिष्य में उन्होंने तुलनात्मक मानवशासत्र को अपने अध्ययन अनुसपान का क्षेत्र बना लिया। 
इस तुलनात्मक मानवशास्त्र का आधार क्षेत्रकार्य को अपेक्षा यात्रियों के साथ पत्राचार था 
जिसमें धर्म और विश्वासों की व्यवस्था के अध्ययन पर अधिक बल दिया जाता था। 
उद्विकासीय सिद्धान्त का समर्थन करते हुए फ्रेजर ने दावा किया कि उन्होंने मानव के 
बौद्धिक इतिहास की खोब कर ली है। उनके अनुसार, ज्ञान का विकास पहले जादू, बाद में 
धर्म और इसके बाद में विज्ञान के क्रम में हुआ है। फ्रेजर विश्ञन को जादुई तकनीकों और 
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तर्क वितर्क, किल्‍्तु सरीक आनुधविक रूप में परीक्षित प्राक्कल्पनाओं तथा विधियों को ओर 
लौटने का सकेत मानते हैं। ऐसा कटा जाता है कि इनकी दृतियों की अत्यधिक लोकप्रियता 
का कारण उनके द्वारा ईमाइयत को जादू का एक हूप समझा जाता रहा है। उनवा जादू 
मबधो विचार नवीन ठदभूत होने वाले तर्कसगत टर्शन (विज्ञन) के लिये आकर्षक सिद्ध 
हुआ। 

फ्रैजर मे अपनी बहुच्चित पुस्तक “गोल्डन बाउ' में दै्कय बलिदान के अर्थ को दूढने 
का प्रयल क्या और इसके लिये उन्होंने वृजातीय, लोक्शोत, मिधक और बाइबिल से ढेर 
सारे उदाहरण प्रस्तुत क्यि। उनको पुस्तकें आजकल कम हो पढो जातो है, विल्तु यह संदेह 
के परे है कि उनको कृतियों ने विश्वव्यापों नृजातोय अध्ययनों को भेरित क्या है। 


प्रमुख कृतियों 
- 6८ 50960 छ6ण०.0, (890) 
- ण९णगाषा) आए िएएहआ9, (90) 


काचरांरा, विवकाएं पिययाता 


एडवर्ड फ्रेकलिन फ्रेज़आर (84799) फ्रेंकलिन फ्रेजिऑर (894-982) 


“अमरौकी समाजशास्रीय परिषद के पूर्व अध्यक्ष एडवर्ड फ्रेकलिय फ्रेज़िजें? ममाजशास्त्र के 
शिकाशों सझदाय के एक जातेमाने सदस्य रहे हैं। उन्होंने नगरैय अमेरिका के अश्वेत (वीगो) 
व्यक्तियों के पारिवारिक जीवन के विषय पर बई शोध-अध्यमन क्ये हैं। यही नं, उन्‍होंने 
अश्वेत बुजुआ लोगों वा भी अध्ययन क्या है और अमेरिवा के अश्वेद व्यापार वर्ग को 
उन्होंने 'बुर्जुआ' (लम्पेन बुअश्जुवाजी) के नाम से पुक्ाय है। यह एक ऐसा बर्ग होता है 
जिसके सदम्य अमरीकी समाज में अपनी निम्नता और अक्षमता बो छुपाने और लोगों में 
अपनी उच्चता का विश्वाम पैदा करने के लिये अपनी आर्थिक खुशहाली को बढा-चढा बर 
प्रदर्शित करते हैं। फ्रेजिअर की रचनाए प्रजाति-मम्बन्धों जो कि उनके अध्ययन का मूल विषय 
रहा है, तक ही सोमित नहीं है । उन्होंने आधुनिक अमरीकौ सस्कृति एवं मूल्यों के बारे में भी 
कई प्रेरणाम्पद, किन्‍नु विवादास्पद बातें कहो हैं। 








प्रमुख कृतियों 

- व िल्टा० खियाए ॥ 0 ए॥९9 507०5, (939) 
- 476 ष्छाए ए ए6८ एग०० ५५४०५, (949) 

- 583०६ 8०णह?८०घ्रषट, (957) 


फडलात, धाशाप्रात 
सिगमंड फ्रावयड (856-939) 
मनोविश्लेषणात्मक आदोलन के जनक के रूप में विख्यात मिगयड़ फ्रायड ने मनीविश्लेषण 
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के जो मूलभूत विचार रखे, वे आज भी इसके विभिन रूप म्वस्प में विद्यमान हैं। बहुधा 
उनके व्यक्तित्व की तुलना गैलोलियों, आइन्स्सीय और डार्दिन मे दी जादी है। उनके दिचारों 
का मनोविज्ञान पर गहरा प्रभाव पड़ा है, क्स्तु यह प्रषाय अधिकतर अप्रत्यक्ष है। मनोविज्ञान 
वी आपुनिक मुख्य धागा, जो कि प्रमुख रुप में व्यवदार्वाद और आजकल मज्ञनात्मक 
(मॉपूनिटिक उपायों से लदी फटी है, क्रापड को सदेह और बहु यृणा से देखती है। 
प्रायड अधिकाशत अवेठन की अपनी अयधाएणा के विकास और उिस्तार के लिये जाने जाते 
५ जिसने आधुनिक मनोविज्ञान और मानसिक चिक्स्सा को एक नई दिशा और आयाम दिये 
। 
प्रायड कभी ममाजशास्री नहीं रहे, विन्‍नु उन्होंने कई ममाजशार्यों के विचारों को 
अवरय प्रभावित क्या है और आज भी ममाजशाियों के बीच उनकी सार्थक्ता बनी हुई 
है। ममाजगास्रीय दृष्टि से उनके लेखनों मे समाजशास्र के बई सिद्धानों तथा प्यक्ति और 
समाज के सम्बन्धों को गहरा प्रभावित क्या है। फ्रायड के मतानुसार, व्यक्ति की कामवासना 
की इच्छा और अन्य तुष्टियों तथा सामाजिक व्यवस्था को बवाये रखने के लिये सामाजिक 
नियत्रण की शवितयों के थीच मूलभूत सपर्ष है। 
फ्रायड का जन्म फ्रेवर्ग (आस्ट्रिया हगरों) नगर में एक यहूदी परिवार में हुआ था। जब 
वे लगभग तौन वर्ष के थे तभी उनका परिवार वियाना नगर में आ गया। यहीं उनकी 
शिक्षा-दीक्षा हुई। सन्‌ 873 में उन्होंने उियना विश्वविद्यालय की चिकित्सा शिक्षण मस्था में 
प्रवेश लिया। किन्‍नु चिकित्सा की अपेक्षा फ्रायड वी रवि विज्ञान में अधिक थी और उन्होंने 
शरीरचनाविज्ञानी प्रयोगशाला में तत्निका प्रणाली के ठतकों पर कार्म शुरू क्या। चिक्त्सा 
वी उपाधि लैकर उन्होंने तव्रिवाविज्ञानी (न्यूपरलेजिस्ट) के रूप में एक विकित्मक वा व्यवसाय 
शुरू क्या। वे जेजे ब्रिरिअर के सम्मोहन के प्रयोगों से काफ़ी प्रभावित हुए। उन्होंने स्वतत्र 
समर्ग (अथवा वार्तालाप विक्त्म) द्वारा टिस्टेरिया की विमारी का अध्ययत क्या। उनकी 
हिस्टीरिया की प्रपटना और मनोचिकित्सा सम्बन्धी शोष सन्‌ 895 में 'स्टडिज ऑन 
हिस्टीरिया” नाम से प्रवाशित हुई। इस पुम्तक में उल्ोति स्पष्ट रूप से लिखा कि हिस्टीरिया 
जैसी न्यूपरेंसिस व्रिधारियों का कारण मवोवैज्ञानिक हैं, न कि शारीरिक जैसा कि उस समय 
विश्वास किया जाता था। यही मे मनोविश्लेषण के सैद्धानिक और व्यावशरिक थेत्र का जन्म 
हुआ। निदान कार्यों की निषदि के फ्लस्वरूप, प्रायड ने मनोविश्लेषण सम्बन्धी कई 
अवधारणाओं जैसे अचेतन, दमन भाव विस्चिन और अवरण आदि को विकस्तित किया। इत 
अवधारणाओं का विस्तृत वर्णन विश्लेषण उनकी पुस्तक 'मनोविश्लेषण पर पाँच व्याख्यात' 
(90) में क्या गया है। 
ऋयड़ ने स्व और हास्य का भी अध्ययन क्या है और इन प्रघटनाओं का 
विश्लेषण कर यह बताने का प्रयल किया कि ये प्रयटनाए किस प्रकार मानवीय वामवृति की 
प्रकृति एवं समस्या को परिलक्षित करती हैं। इस सम्बन्ध में उतवी दो पुस्तकें 'स्व्नों का 
निर्वचन' (द इन्टरप्रिटेशन ऑफ ड्रीम्म', 900) और 'परिहास तया अचैतन से उनका सम्बन्ध' 
(जोक्स एड देअर रिलेशन दू द अनकॉन्‍्मस, 905) प्रकाशित हुई। अपनी पुस्तक 'स्वफनों 
का निर्ववन” में फ्रायड के हैं कि स्वर्णों की व्याय्या विशेष ढग से वी जानी चाहिये क्यों 
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कि स्व हमारी एक इच्छा को सतुष्टि को परिलक्षित करते हैं। स्थूल रूप में, यह एक ऐसी 
इच्छा रोती है जिसे इसके व्यक्त अन्तर्वम्नु के म्तर पर नहीं समझा जा मकना है। म्वण में 
स्थणकर्ता वी नाप [क्ता से मबधित प्रच्छत (छिप रूप में) संदेश होता है। कामुकता मूलत 
ऋच्छत रोतो है और इसके कुछ श्रतोक और सकते होते हैं जिनके माध्यम में स्वर्णों वी 
व्याख्या की जाती है। स्वपनों को प्रच्छात्ता और विकृति वो समझने के लिये फ्रायड ने दमन 
की भूमिका को समझने पर बल दिया है। वाम्तव में, टमन का अचेतन में निकट का सबंध 
होता है और अचेतन स्वत और विचारों का दमन क्या जाता है। दमन एस प्रवार में बचाव 
का एक तरीका है। इन प्रारभिक पुस्तकों के प्रवाशन के बाद हो जिसे आज मनोविश्लेषण 
के नाम से पुवाष जाता है में उनकी गहन अध्ययन अनुसंधान की रथ उत्पन्न हो गई और 
इस क्षेत्र में अपनी पूरी ऊर्जा के साथ उन्होंने आजोवन ढेर सारा लखन कार्य क्या। इसी के 
साथ उन्होंने अपना बहुत मा समय और क्षमता का प्रयोग मनोविश्लेषण आन्दोलन के संगठन 
में किया। सन्‌ 902 तक इस क्षेत्र में उनके कई शिष्य बन गये। सन्‌ 903-4 में छार्ल युग 
जैसे अन्य प्रसिद्ध मनोवैज्ञानिक ने भी मनोचिवित्मा में प्रायड के विचारों वा प्रयोग वरना 
शुरू क्या। सन्‌ 908 में प्रथम मनोविश्लेषण कॉमेस का अधिवेशन हुआ, किलु दुर्भाग्यवश 
इस याँप्रेस के जन्म के साथ हो इसके अन्त की शुरुआत ऐो गई। अल्कड एडलर और कार्स 
युग के विचारों के अनुयायिर्मों के काए्ण इस कग्रेस में दरार उत्पल हो गयो। बदविस्मति 
से उनकी मृत्यु निर्वासन काल में लद॒न में तब हुई जब उन्हें सन्‌ 938 में आस्ट्रिया छोड़ना 
पडा। उनको मृत्यु के लगभग पाँच वर्ष पूर्व सन्‌ 933 में नाजियों द्वारा उनकी पुम्तर्को को 
बर्लिन में जला दिया गया था। 
जैसा ऊपर बताया गया है कि प्रायड ने कई घिल विषयों पर खूब लिखा है। उनकी 
एक पुस्तक 'रोजमर्ण जीवन वा मनोरुग्नशात्र' (द साइबोपेथोलाजो ऑफ एवंरो डे लाइफ, 
१90॥) में उन्रोंने याददास्त दी चुवों और शाब्दिक भूलों का विश्लेषण क्या है। प्रायढ ने 
बला के विश्लेषण सम्बन्धी अपनी एक पुस्तक 'लिऑनारडों द विन्मी' (90) में यह बताया 
है कि सेन्ट एने सहित मेडोना और बालक नामक बहुप्रसिद चित्र लिआऑनार्डो वी 
समलैंगिक्ता, माता-पिता की मत्ता का प्रतिकार और आत्मरति (नारुसिवाद) को उपज है। 
बालक्पन में कामवृति के सिद्धान्त का विकास फ्रायड ने कामुकता के सिद्धान्त सम्बन्धी 
अपने तौन लेख” (905) नामक पुम्तक में और व्यक्तित्व की गत्यात्मक्ता का चित्रण एक 
अन्य पुम्वक 'अहम्‌ तथा इदप्‌' (द इगो एड द इड, 923) में किया है। फ्रायड ने मनोजगत 
को तीन खानों (म्लरें) --चेदन, अवचेतव और अचेतन में बॉय है। आदमी का दीन हिप्मा 
अचेतन है और एक हिस्‍्मे में चेतत और अवचेवन है। उन्होंने उदाहरण दिया कि जिम तरह 
किमी बालाब में जहा दौन टिस्गा पाठी में टोता है और एक हिस्सा ही पाती के उमर दिखता 
है। इस दर वास्तव में मनुष्य में अचेदन था भाग ही अधिक होता है। मन की वे गतिशोल 
अक्रियाए अचेवन क्तलाती हैं जो अपनी प्रभाव क्षमता और तीव्रता के उपराख भी चेतन स्तर 
ज्ञक नहीं पहुंच पाती हैं और जिन्हें सकलप था स्मृति के ड्वारा भो चेतन अनुभव के छैत्र में 
नहीं लाया जा सकता है। अधेतन के विपरीत, अवचेतन ऐसी प्रक्रियाएं होती हैं जिनके प्रति 
व्यक्ति सचेत तो नहीं होता क्न्तु फिर भी वे किसो न क्सी स्प में चेतत अनुभव के निकट 
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इसी प्रकार, इदम्‌ पाशविक वृत्तियों (मुख, प्यास, भय, रति आदि) या, अह्म्‌ चेदना (अन्तगतत्मा) 
का और पराटम्‌ सामाजिक मान्यताओं, नेठिक मूल्यों और मामाजिक आदर्शो अर्थात्‌ बाह्य 
वाम्तविक्ताओं का प्रतिनिधित्व करता है। इन ठौनों का उचित तालमेल, अर्थात्‌ इच्छाओं, 
अन्तकरण और ममाज की मूल्य व्यवस्था के बीच सफल मामजम्य ही समाजीकर्ण का 
परिचाग्रक है। दूमो शब्दों में, 'इगो' के कहते पर 'डड' द्वारा “सूपर इगो' की बात मात लिया 
जाना ही फ्रायड की शबझ्यावली मे समाजोकरण है। 

फ्रायड अपनी एक अन्य बट प्रसिद्ध अवधारणा “इडिपस बॉम्प्लैक्स” (मातृ 
मरनोग्नन्यी) के लिये भी जाने जाते है। उनवी यह अवधारणा एक प्रोक मिथक पर आधारित 
है जिसमें इंडिपस्त नामक युवक अपनी माँ के साथ सोने की चाह लिये अपने पिता की हत्या 
कर देता है। फ्रायड ने इसी मिथक के आधार पर यह माना है कि पुत्र की अपने माता के 
प्रद्ि प्राय अचेदन रूप में अतिशय काम्र सबध औए काम भावना रखने की विकृत इच्छा या 
प्रवृति होत्री है। इस प्रवृति को ही क्रायड ने 'ईडिपस काम्प्लेक्स' का नाम दिया है। अपनी 
एक पुम्तक “टोटेम एड टेबू” (973) में फ्रायड ने इससे संबंधित एक अन्य विचार को प्रस्तुत 
करते हुए लिखा है कि प्रारभिक आदिवासी दलों में हटिसिक पिता वो मारते और ठसे खाते 
के साक्ष्य मिले हैं। ऐसे पुत्र पश्चाताप और आप्राध दोष के पतलस्‍्वरूप पिता कौ समस्त 
जरियों (पत्लियों) पर अधिकार जमा लेते थे और श्रतीकान्मक व्यवस्था (कानून की व्यवस्था) 
स्थापित बरने का दावा करते थे। प्रायड का यर ठपागम कामुकता के विकास से सम्बन्धित 
है जिसके अनुसार वामुक्त्ा चहुरुपी विदृद्त ईडिपल चएण से गुजरती हुई सापेक्षिक अत्यधिक 
बामुकता कौ ओर अप्रसतर होती है। क्रायड ने अपनी इस धारणा को सम्यवा के ठदूभव के 
सिद्धान्त के रूप में विकम्नित क्या। आजकल आधुनिक महिलावादी लेखक्/लेखिकाए इस 
सिद्धान्त का अयोग पित्रतत्र (पितृसत्तात्मक्ता) के अम्तित्व को व्याख्या करने में कर रहे हैं। 
अतिम रूप में, क्राड ने तादात्म्यता, प्रक्षेपण और इन्ट्रोजक्शन के माध्यम से सामाजिक 
सम्बन्धों को व्याख्या को है। फ्रायड की इन अवधारणाओं का प्रयोग भी लैंगिकता पर 
लिखने वाली आधुनिक महिलावादियों ने अपने लेखनों में किया है। 

फ्रायड ने सार्क्सवाद को भी अछूता नहीं छोड़ा है। फ्रैंकफर्ट सम्प्रदाय के 
आलोचनात्मक मिद्धानवादियों ने कई जगह अपने विश्लेषणों में भ्रामड के विचारों का प्रयोग 
प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप में किया है। इस मम्पदाय के लोगों ने मनोविश्तेषण के सिद्धालों का 
अयोग मार्क्स की समाज की भौतिकदावादी अवधारणा यो विकसित करने में किया है। 
अल्थ्यूज़र ने क्रायड की अचेतन कौ खोज को मार्क्स के उत्पादन के ढग के नियमों कौ खोज 
के समतुल्य बताया है। 


प्रमुख कृतियाँ. 

- मठ म्िल्ाएडॉबा00 ण 7०855, (7900) 
- वणला 284 7४800, (93) 

+- 6 87० ००० (798 70, (923) 

- वाद ए७छा८ ०६ &5 पए509, (4927) 

- (एथॉसगा०एप 27४ ॥5 0552000:75, (930) 
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- जि05८5 बाएं 'ँगाजाला5ण, (939) 
- व+6 इाग्ाएगए रिक्लाएम ण॑ छा 007एटलरल ?295लाए०्छट्वं १/णांफ ए 
$ह6ग्ञणा6 गिलणते, (962-75) 


ग॒फांस्तशाशा॥, 0९02८५ 


गोरगेस (जजस) फ्रेमेन ... 6092-97 (जॉर्जेंस) फ्रेडमेन . (0902-977) 


गोरगेस फ्रेडबैन एक क्रासौसी समाजशार्री थे जिल्होंने प्रारभिक उतर युद्धकालीत आस में 
"कार्य के समाजशास्र' को जन्म दिया तथा इसे आगे बढाया। वे वैज्ञानिक प्रबंध आदोलन 
के कदु आलोचक थे। फ्रेडमैन का अधिकाश प्रकाशित साहित्य टुकडों दुकड़ों में श्रम और 
तकनीकीज्ञता की आलोचनाओं से भरा हुआ है। फ्रेडमैन के अनुसार, पूजीवादी औद्योगीकरण 
के उदय के बाद शिल्प, दस्तकारी की हुनर कला की महता में कमी आई है। यह 
अधिकाशत बीसवी शताब्दी में वैज्ञानिक प्रबथ आदोलन कौ शुरुआत के बाद हुआ। 
दुकड़ों टुकडों में कार्य करना यह आधुनिक पूजोवाद की एक प्रमुख विशेषता है। इस प्रकार 
की कार्य-पद्धति में काम के सम्पादन को नियंत्रण से अलग कर श्रमिक को अकुशल, हुनरहीन 
बना दिया जाता है। हुनरयुक्त दस्तकारी का काम न केवल अधिक आनन्दग्रद और रुचिकर 
होगा है, अपितु यह कार्य ऐसे कार्य में लगे व्यक्ति को नैतिक और सदाचारी भी बनाता है। 
यही नहीं, ऐसे कार्य की तकनीकी विशेषताएं दस्तकारों पर शैक्षिक एवं मानवतावादी प्रभाव 
डालती हैं। टुकड़ों टुकडों में कार्य करने के दुर्गुों को जातने के लिये स्वय फ्रीडमैन ने एक 
कारखाने में धातु-श्रमिक का कार्य किया था। 


प्रमुख कृतियाँ, 
+ वाल #॥/०गाए ण॑ १४०/५ (96) 
- रत 50व69.. व हि्लह८००९४ रण पी घ्रष्काआ रि०ोशाक रण 


#5072007, (964) 





एरिक फ्रॉम (900-980) 
मनोविश्लेषण में प्रशिक्षित एरिक फ्रॉम का जन्म फ्रैकर्र्ट में हुआ था। उन्हेंने प्रैकफर्ट और 
हाइडलबर्ग विश्वविद्यालयों में मनोमिशान, वर नए 885 का 2002 
922 में फ्रैंकफर्ट से पीएचड़ी की। सन्‌ 932 में उन्होंने सामाजिक चाज़ 

लेख लिखे जिनमें उन्होंने ऋायड के चरित्र सिद्धान्त को मार्क्स के सामाजिक गो के 
सिद्धान्त के साथ समन्वय करने की बात कही ताकि लोएणों को यह समझाया जा स है 
किस प्रकार व्यक्ति किसी विशिष्ट अर्थव्यवस्था के लिये आवश्यक प्रेरणा विकसित 20 हा 
और किन्हीं विशिष्ट विचा्ें, आदर्शों और विचारधागओं के प्रति व्यक्ति क्यों आकर्षित रो 
हैं। 


456 ५ #छतक छत 


सन्‌ 928 से 938 तक फ्रॉम प्रैक्पर्ट विद्धविधालय के सामाजिक शोध प्रस्थान मे 
जुडे रहे । जब यह सस्थात नाजी बाल में अमेरिका (कोलम्बिया विश्वविद्यालय) चला गया तब 
ये भी सन्‌ 7934 में वहा चले गये। यहा उन्होंने येल विद्वविद्यालय, वोलम्बिया 
विश्वविद्यालय और वैनिगटन कालेज में व्याय्यान दिये। मन्‌ 95 में प्राम मैक्सियों वे 
राष्ट्रीय विश्वविद्यालय में प्रोफेसर बन गये ओर यहा उन्होने 'मनोविश्लेषण के मैक्सिकोवादी 
सस्थान' कौ स्थापना को। यही उन्होंने कृपक सामाजिक चरित्र का एक अध्ययन किया और 
बताया कि विकाम के लिये न केवल आर्थिक अवमर्रों की आवश्यकना होती है, अपितु इसके 
लिये शिक्षा वो भी जरूरत होतो है जो निठल्लेपन, निशाशावादता और आत्मसमण के भाव 
नो खत्म यर आशावादिता और राटस के भाव का सचार बरतों ऐ। आगे के बोस वर्षों तक 
थे मैक्सिफों और अमेरिका की समय समय पर यात्रा वर विभित स्थानों पर व्यास्यान देते 
रहे । सन्‌ 97 में वे स्विट्जरलेण्ड चले गये जहा उनकी मृत्यु हो गई। 
प्राम ने अपनी प्रथम पुस्तक “स्थतत्रता से पलायन” (94) में जर्मनी के कामगाएं 
और नौक्रोपेशा व्यक्तियों के मामाजिक चरित्र के अध्ययन के आपार पर स्वतत्रता के प्रति 
व्यक्तियों के अचेतन भय और मत्तावादी यजनीतिक व्यवस्था के प्रति उनकौ ललक के काएणों 
की सूक्ष्य व्याख्या की है। इस अकेली पुस्तक ने फ्रॉम को अधिसख्य सामान्य जन के बौच 
बहुचर्चित कर दिया! यही नही, इस पुस्तक ने अमेरिका में कालेज के विद्यार्थियों की 
बौद्धिक चेतना का झकझोर दिया। प्रॉम में समाज के मूल्याकन के लिये यह आवश्यक 
बनाया कि क्‍या ममाज विश्लेप को सस्थाए स्वस्थ चरित्र निर्माण को प्रेरित करती हैं अथवा 
नहीं। इस दृष्टि से उन्होंने सामान्य वो आदर्श नहीं माना है क्‍यों कि सामान्यता एक ऐसी 
साम्राजिक चस्ि वो ठोक बता सक्‍ती है जिसमें व्याधिकीय तत्व भी विद्यमान हों, जैसा कि 
हम सत्ताधारी व्यक्तित्व में देखते हैं। उनकी एक अन्य चर्चित पुम्तक “स्वस्थ ममाज” (955) 
है जिसमें फ्रॉम ने आापुतिक [निक औद्योगिक समाज (पूजीवादो और समाजवादी दोनों संस्करण) वा 
विश्लेषण क्या हे और सार रूप में कहा हे कि इन मयाजों में यत्रवत नौकरशाही सस्दाए 
वि-मानवीकराण और अलागव उत्पन्न कर धीरे-धीरे स्व से दूर होती जाती है। 
प्रौम के अनुसार, जीवन का मम्पूर्ण चलन--प्रिवार में, कार्य-व्यापार में, सास्क्ृतिक 
गतिविधियों में और एक नागरिक के रूप में--चणिि निर्षाण को अधावित करता है। मानव 
विकास के लिये मर्वोपरि एक ऐसे समाज कौ आवश्यकवा है जो सुरक्षा, व्याय और स्वतत्रता 
की आवश्यकता की पूर्ति करता हो। स्वतत्रता से उनवा वालर्य यटा शोषण और उत्पीड़न से 
स्वतत्रता मात्र नही है, अपितु व्यक्ति को सक्रिय और उत्तरदायौ रूप में रचना और निर्माण के 
व्ययों में भाग लेने कौ स्ववत्रता भी होनौ चाहिये। 
सन्‌ 959 में प्रॉम ने संयुक्त राज्य अमेरिका के समाजवादों दल का घोषणा पत्र लिखा 
और 965 में उन्होंने ममाजवादी सानवतावाद सम्बन्धी समाजशास्त्रियों और दार्शनिरकों के 
लेखों के एक मक्लन का सम्पादन क्या। उन्होंने इसमें मार्क्स को एक मानवतावादी के रूप 
में चित्रित किया है और यह माना है कि मार्क्स वी मानव और समाज की धारणाओं का,उन 
व्यक्तियों ने, जो उनकी योजनाओं से श्रयभीत थे तथा साथ ही कुछ समाजवादियों ने पी 
गलत अर्थ लगाया है। पश्चिमी और माम्यवादी देशों की औद्योगिक करने के अविरिक्त परम 
ने शाँति आदोलन वा नेवृत्व करने में भी सह्रिय भूमिका अदा को है। सन्‌ साठ के दशक 
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के प्रारंभिक वर्षों में शस्त्र निय्रण और निरल्लीकरण पर काफ़ी जोर शोर से बोलने के साथ 
उन्होंने युद्ध का पुरजोर विरोध भी किया। 

एरिक फ्रॉम् के विचारों और लेखनों वी आलोचना भी हुई है और उन्हें एक ऐसा 
स्वणदर्शी आदर्शवादी माना जाता है जिसकी मानव प्रकृति के प्रति दृष्टि जरूरत से अधिक 
उदार और सवेदनशोल रही है और जिसने शक्ति सत्ता की वास्तविकताओं का ठीक प्रकार से 
आकलन नहीं किया है। वास्तव में, मानवीय अवृति तथा सृजनात्यक विकास की इसकी 
क्षमता के प्रति आशावादो होते हुए भी, फ्रॉम ने अपने समय के किसी भी अन्य मनोवैज्ञनिक 
से अधिक विनाश और इस ग्रह (भूमण्डल) पर मानव जीवन की पूर्णत समाप्ति की सभावना 
पर जनसाधारण का ध्यान आक्षित किया है। उतका स्वास्थ्य सम्बन्धी विचार व्यफी 
महत्वपूर्ण है और कई बार उनवा एक 'उनम समाज' का दृष्टिकोण भी सही नजर आता है। 
उन्होंने स्वास्थ्य और स्वच्छता, विशेषत कार्य और शिक्षा के क्षेत्र में सुधार जो सक्रिय 
सहभागिता को प्रेरित करते हैं, की दिशा में सकागशत्मक दृष्टिकोण का समर्थन किया है । फिर 
भी, उन्होंने आज के नाभिकीय अख-श्मों और वि मानवीयता से ग्रस्त नौकरशाही ठत्र के 
युग में उदासीन और 'अत्यधिक' बुद्धिमान (मूर्ख) नेताओं द्वार विनाश के खतरे की सभावना 
प्रकट की है। उन्होंने कहा कि विश्व को बचाने के लिये, अन्तत सामाजिक व्यवस्था में 
आमूलचूल परिवर्तन की आवश्यकता है और इसके लिये एरिक फ्रॉम ने आर्थिक प्रजातत में 
वृद्धि के साथ-साथ 'प्ने' (हैविग) के स्थान पर 'होने' या 'बनने' (बीइड़) के मानवीय आदर्श 
को अपनाने पर जोर दिया है। 
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ठश्ात॥ा, जिताए्ता0वव5 (िगाप्रालायपत्तो 
मोहनदास करमचंद गांधी 4869-4948) 
भारत के साष्ट्रपिता कटे जाने वाले मोहक्भाम कर्मचद गाधी का जन्म पोस्वन्दर (गुजणत) में 
हुआ धा। उनका विवाह बारह वर्ष की उम्र मे ही हो गया था। भारत में हाई म्कूल वो 
परीक्षा पाम करके वे यानून की शिक्षा के लिये लदन चले गये। उन्होंने सन 89] में अपना 
व्यावमायिक जीवन एक बैग्प्टिर के रूप में ध्ग्म क्या। दो वर्ष याद सन्‌ 893 में एक 
मुकदमे की पैरयों के लिये उन्हें टशिण अग्रीका जाना पड़ा, जहा उन्होंने भारतीयों के प्रति वहा 
बी सरकार के प्रजातिदादी और औपनियेशी अत्याचाग व्यवद्वर से उद्वेलित रोकर सत्यामरह 
कियां। वश न्यायालय में मुफ्दमें की पैरवी करते समय उन पर 'कुलियों के वकील यह कर 
व्यग बिया जाता था। एक बाए बहा उन्हें राज़ि में, रेल के फर्म्ट क्लास के हिब्बे यो खाती 
करते से इन्कार यरने पर जबरदस्ती डिब्बे के बाहर फेंक दिया गया! इस घटना के कढु 
अनुप्रव ने उनके जीवन की दिशा ही बदल दी। उन्होंने अपनी आत्मकथा में लिखा है कि 
एक छोटे से स्टेशन के ठड़े विश्राम गृह में बैठे-बैठे में यह मोचता रहा कि मेगा कर्तव्य क्‍या 
है? यहीं से उनके पन में “अहिमा' के प्रति अतिवद्धता वी शुरुआत हुई। अ्िमामिक 
प्रतिरोध भम्बन्धी निष्कियता को धारणा को तोड़ने के लिये गाधी ने सत्याम्रह के आदर्श वा 
अगर किया जिसमें सत्य और प्रेम वो हिमा के शक्निशाली प्रतिकार का स्रोत माता जाता 
हद 

'एक लम्बे ममय तक अफ्रीका रहते के बाद गाथी सन्‌ 95 में भारत लौटे। यहाँ भी 
भारतीयों बी दीन-हीन और पराधोन दशाओं से उस्त हो अग्रेजों के विसद अहिसात्मक 
आदोलन का सूत्रपात किया और सन्‌ 942 में उन्होंने 'भारत छोडो' आन्दोलन चलाया। 

गायी आत्प-प्रेत्ति सामात्रिक सिद्धानकार थे क्योंकि उन्होंने राजनीतिक क्रिया के 
संगठन के लिये कुछ सुम्पष्ट सामाजिक सिद्धानों वो जन्म दिया। गाधी ने सर्वप्रथम अप्रीका 
में और बाद में भारत में शक्तिशाली अहिंसा के सिद्धाल को डिकसित किया जिसने न 
केवल भारत को परिवर्तित किया, अपितु द्वितीय महायुद्ध के बाद अमरीकी नागरिक अधिवार 
आदोलन वो भी प्रभावित क्या। गाधी ने किसी 'वाद' को जन्म नहीं दिया। उन्होंने स्वयं 
यह स्वीकार किया है कि 'गाधावाद' नाम जैसी योई यस्तु झा अस्तित्व नहीं है। 'स्य' और 
“अहिसा' उनकी विचारधाय के भुलमत्र कहे जा मकते है। उन्होंने सत्य वो लब््य और 
अहिंसा को साथन के रूप में शरतिष्ठित किया। उन्होंने अपनी आत्मकथा “सत्य के प्रयोग' में 
लिछा है कि सत्य वी मिद्धि का एक पात्र स्राधन अहिमा है।' भाधी मे अटिसा के 
सकाएत्मक पश्च पर ज़ोर देते हुए यह बताया है कि मनुष्य को 'क्या कला चाहिये 2" गायी 
ते साथ्य के सावन्साव साथन को पवितता को भी रेखाकिंतद किया है। वास्तव में, उन्होंने 
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साध्य से भौ अधिक साधन की पवित्रता पर बल देते हुए कहा है कि 'जैसे साधन होंगे, वैसा 
हो साध्य होगा।' उनके अनुसार, साध्य वी उत्पत्ति साधन से होती है। यदि साधन अनेतिक 
होंगे तो साध्य चाहे कितना हो नैतिक क्यों न हो, वे उसकी नैतिकता को निश्चय ही प्रष्ट कर 
देंगे। इस दृष्टि से गाधी की विचारधारा फासीवाद (फासिज्य) और साम्यवाद (कम्युनित्म) 
दोनो से मेल नहीं खाती जिनमें खुली हिंसा, छल कपट झूठ, पड्यत्र आदि को लक्ष्य प्राप्ति 
के लिये ठचिद ठहराया गया है। सत्य और अहिंसा के सम्बन्धों को अदृट मानते हुए ही 
गाधी ने विशेध प्रदर्शन के लिये 'सत्याग्रह' के मार्ग को अपनाया जो कालातर में सामाजिक 
क्रावि के गाधीवादी तरीके के रूप में प्रतिष्ठित हो गया। इसी सत्याग्रह की विधि को गाधी 
ने भारत की स्वशज्य प्राप्ति के लिये अपनाया और अग्रेजों को भारत से खदेडा। यहा एक 
बात विशेष उल्लेखनीय है कि साध्य और साधन की पवित्रता, नैतिकता की प्रबल शक्ति में 
अदूट विश्वास, अहिंसात्मक विशेष के रूप में सत्याप्रह को अपनाये जाने और घार्मिक रूझान 
के कारण ही कवीद्ध रवीन्द्रनाथ टैगोर ने उन्हें 'महात्मा' की उपाधि से विभूषित किया है। 
भादी का सम्पूर्ण दर्श वास्तव में, परार्थवादी रगो मे रगा मैतिक दर्शन है। इसी के 
आधार पर उन्होंने व्यक्ति और समाज की जरूरतों के बीच तालमेल बिठाने का अनुपम 
भ्रयास किया है। आत्म निर्भरता, सामाजिक भेदभाव से मुक्ति, आर्थिक शोषण का अत, 
विचार और कर्म दोनों में सत्यनिष्ठा, असहयोग और नागरिक अवज्ञा (सत्याग्रह) का जन 
आदोलन के रूप में प्रयोग, एक अविभाजनीय समष्टि के रूप में सम्पूर्ण मानवता में अदूट 
विश्वास, ईश्वर के अस्तित्व में आस्था, म्राम स्वराज के अतिरिक्त उनका ट्रस्टीशिप का विचार, 
सामाजिक सुधार और पुनर्निर्माण के लिये रचनात्मक कार्य, अधिकार और कर्वव्य में सतुलन 
पर जोर जैसी अनेक बातें हैं जो उनके जौवन दर्शन का प्रमुख आधार रही हैं। परिवार 
नियोजन के सम्बंध में पूर्णत कामवृति का निषेष तथा वर्ण-व्यवस्था की पुनर्व्याख्या जैसे 
उनके विचार काफी विवादास्पद रहे हैं। यद्यपि समय के साथ बाद में उन्होंने जाति प्रथा को 
पूर्णत समाप्त करने की बात भी कही है और इसके लिये गाधी ने अन्वर्जातीय विवाह का 
अनुमोदन किया है। गाधी ने जाति को मूलत श्रम विभाजन का एक तरीका मात्रा है। उनके 
अनुसार, असमानता और अस्पृश्यता तो इसमें बाद में उत्पन्न हुई विकृतिया हैं। अत गाधी 
मूलत जाति व्यवस्था की समाप्ति के पक्ष में नही थे, अपितु वे एक आदर्श व्यवस्था के रूप 
में इसमें सुधार करने के पक्ष में थे। सामाजिक संतुलन को बनाये रखने के लिये गाधी 
जाति व्यवस्था को आवश्यक मानते थे। 
मैक्स बैबर की शब्दावली में गाधी करिश्माई गुणों से सम्सन एक ऐसे व्यक्ति ये 
जिनके कारण उनको गणना विश्व के महान्‌ व्यक्तियों में की गई है। उनके ये हि 
थे--उनका चरमतम सरल एवं सादा जीवन, पद-अतिष्ठा और सम्पत्ति के प्रति अपरिग्रह 
अनासकित का भाव। इनके अतिरिक्त भी उनके व्यक्तित्व में अनेक ऐसो विशेषताएं थी 
जिनके कारण उनके प्रति सहज ही सामान्यजन खीचा चला जाता था। ब्रह्मचर्य, स्वेष्छा से 
गरीबी का वरण, अपनी आस्थाओं के त्रदि पीडा झेलने की सीमा तक अदूट विश्वास, स्वय 
और कभी-कभी अपने अनुसरणकर्ताओं की आत्म शुद्धि के लिये ब्रत, सप्ताह में एक दिन 
मौन, रोजाना की उनकी बेनागा प्रार्थना सभाए, सकट के क्षणों में अपने अन्तर्मन की आना 
के प्रति आस्था, दरिद्रनारायण की सेवा जैसी अनेक विलक्षणताओं ने उन्हें सामान्यजन 
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ऊपर उठा दिया, किन्तु इन्ही विशेषताओं ने उन्हें सामान्य जन के निकट लाने, सम्पर्क साथने 
और सम्भेषण स्थापना में मदद की है। 

धर्म के बारे में गाथी के विचार स्पष्ट थे। वे जन्मत हिन्दू थे और इसो पर्म में 
सस्कारित थे, किन्तु उन्होंने धर्म विशेष की श्रेष्ठवा या सर्वोपरिता की धारणा में कभी विश्वास 
नहीं किया। उनके अनुमार, “धर्म एक ही लक्ष्य पर पहुँचने के चित्र रास्ते हैं। भित्र रास 
अपनाने से कया होता, यदि अन्तत हम एक ही बिन्दु (लक्ष्य) पर पहुँचते हैं। बास्तव में, जितने 
च्यक्ति हैं, उतने ही यर्म हैं।” इस कथन से स्पष्ट है कि गाथी ने अपने इन विचारों के माध्यम 
से हिल्दू धर्म (जिसमें वे सम्कारित थे) के मूल भाव और मर्म को अभिव्यक्त किया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
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“एंथनमिथेंडालेजी' शब्द के आविष्कारक (रवनावार) अमरीकी समाजशाह* हेरॉल्ड गारफिकत 
ने प्रतीफात्मक अन्तक्रियावाद के साम्गन्य दांचे में नृजातीयपदधतिशाम्त्र (लोवदिधि-विद्वान) के 
नये उपागम को विकसित किया है। गार्यफकक्‍ल की शैक्षणिक पृष्ठपूमि काफी रुचिकर रहो 
है। दे 'न्यू स्कूल' शिक्षण मस्थान में अल्फ्रेड शूज के विद्यार्थी रहे हैं और मन्‌ 946-52 के 
बीच पार्मन्म के मा्िष्य में उन्होंने हार्व्ड विश्वविद्यालय में प्रशिष्षण महण बर सन्‌ 7952 
में शोध-उपाधि (पी एचडी) प्राप्त की। अत यह स्वीकार क्या जाने लगा है कि गारफक्ल 
के विचार्से पर जहा एक ओर शूज के प्रपटनाशाल्र (फिनॉमिनॉलजि) का प्रभाव है, वहा 
पार्मन्प के सामाजिक क्रिया सिद्धान्त ने भी उनके विचार को एक विशिष्ट ढोंचे में छालने में 
महत्ती भूमिका अदा की है। वे दीनों के विचारों से परे जाकर ही एेंथूनॉमेथेंडालेजि 
(नृजातिपद्धतिशास्त) कौ रचना कर पाये। प्रघटनाशास्त्र और नृजातिपद्धतिशास्त्र दोनों हो 
उपागम निकट से जुड़े रुए हैं। 

सन्‌ 954 में वे लॉस एजिल्स स्थित केलिफोर्तिया विश्वविद्यालय में आ गये और 
यहां उन्होंने अपने विद्यार्थियों के साथ मिल कर “नृजातिपद्तिशार्न' वो विकसित किया और 
सन्‌ 967 में इस विषय की प्रथम पुस्तक “स्टडीज़ इन एँयूनॉमेयेंडालेजि” लिखी । अध्ययन 
के इस नवीन परिप्रेक्ष्य ने समाजशासू के चिर-परिचित 'सरचनात्मक-प्रकार्यात्मक! पश्िद्य के 
विद्येध में तर्क प्रस्तुत कर रूढिवादों सपाजशासत्र वो नवाय। इं् ठप्रागय छा गरुख्य उद्देश्य 
उन विधियों का पता लगाता रहा है जो ध्यवित प्रतिदिन के जोवस में अपनी क्रियाओं का 
विवेवन करने तथा उनका अर्थ दृढ़ने में किया करते है। दूसरे शब्दों में, लोकविधिविज्ञन 
(एंथूनॉमिथंडालेजी) सामान्य ज्ञान और उन तरीवों एवं विधियों का एक समूह है जिमके द्वास 
समाज के साधारण सदस्य अपनी क्रियाओं का अर्थ निकाल दर उस परिस्थिति के अतुस्तार 
कार्य करते हैं जिस परिम्थिति में वे होते हैं। यह पार्सन्मवादी और शूज़वादी दोनों के विचारों 
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के घुलन मिलन का परिणाम है। व्यक्ति किस प्रकार सामाजिक यथार्थ के अनर्गिहित भाव 
की रचना करते हैं और उसे बनाये रखने में प्रयोग करते हैं, इसकी जानकारी प्राप्त करने में 
ही गार्रफिकल की मुख्य रुचि रही है। सामाजिक स्थितियों में व्यक्ति रचनात्मक क्षमताओं का 
अयोग कैसे करते हैं, इसे उजागर करने के लिये गारफ्क्ल ने बाह्य सामाजिक व्यवस्थाओं के 
प्रधाव पर केन्द्रित समाजशास्तीय विचारणा (प्रमुख रूप से सरचनात्मक प्रकार्यात्मक उपागम) 
की कटु आलोचना की है। 

इस उपागम के समर्थक अन्य लेखवों ने भी व्यवितगत स्तर पर होने वाली प्रतिदिन 
की क्रियाओं के अध्ययन को अपना मुख्य केनद्र बिन्दु बनाया है। नृजातीयपद्धतिशाख्री 
वार्वालाप/बातचोव के सूह्ष्य एवं विस्तृत व्योरेवार अध्ययन पर जोर देते है। अध्ययन का यह 
व्यक्तिनिष्ठ सूक्ष्म स्ततेय तरीका मुख्यधाण समर्थक समाजशारितियों के वृहत्‌ स्तरीय वस्तुनिष्ठ 
हरीके से पूर्णत विपरीत है जिनकी रुचि बडे-बडे नौकरशाही प्रतिष्ठानों, पूजीपतियों के बडे 
कारखानों और श्रम-विभाजन जैसे विषयों के अध्ययन में होतो है। गार्रफिंकल ने अपनी इस 
विधि का प्रयोग लॉस एजिल्स स्थित “आत्महत्या निशेधक केद्ध' पर आत्महत्या सम्बन्धी मृत्यु 
के मामलों को विवेकपूर्ण व्यवहार में बदलने में किया। 


प्रमुख कृतियोँ. 
+. $एव6५ प :फाण्रश०००००७५ (967) 
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+-60085, जा :थताए। 5 मे ये 2 तप नननन न सन 
सर पॉटर (854-932) 
भारत में वम्बई विश्वविद्यालय में सन्‌ 99 में समाजशास्त्र के प्रधम विभाग कौ स्थापना 
करने वाले सर पैट्रिक गैड्म मूलरूप में एक जीवविज्ञानों एव नगर नियोजक और नगरीय 
जीवन एवं समस्याओं के ज्ञाता विद्वान थे। वे स्कॉटलैंड निवासी थे। उन्होंने नगए नियोजन 
के लिये एक समाज-वैज्ञानिक आधार तस्तुत किया। यही नहीं, उन्होंने सर्वेक्षण करने तथा 
सकलित तथ्यों का विश्लेषण करने की एक नवीन पद्धति विकसित की जो बाद में सर्वेक्षण 
कर्त्ताओं द्वार एक गाइड के रूप में प्रयेग की गई। उनके कुछ विचारों ने नगर नियोजन 
प्रिद्धान्न और व्यवहार दोनों को प्रभाविव किया है। गत लावा 434 
“उपनगरीय / की अवधारणा, जो उन्होंने अपनी पुस्तक 'सिटीज़ इन इवोल्यूशान 
प्रस्तुत की पक मेज देन है। उन्होंने कलकत्ता, इदौर और दक्षिण के मदिरों के शहरों की 
नगर योजनाओं का अध्ययन भी किया जो बहुमूल्य माता जाता है। उन्होंने अनेक भारतीय 
विद्वानों को प्रभावित किया है जिनमें प्रमुखत जो एस घुर्ये और राघाकमल मुकर्जी के लेखनों 
में गैड्स के प्रभाव को स्पष्ट रूप में देखा जा सकता है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- (00८5 8 5५००४००, (95) 
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(९श"स्‍2, एठहिए 
क्लिफोर्ड ग्रीज़ (926. ) 


सन्‌ 980 और 990 के चीच मानवशास्त्र में 'डतरआपुनिकता' छो प्रवृति को प्रेरित करने 
वाले क्लिफोर्ड ग्रीज मानवशास्तीय शोध में निर्धववदात्मक विधि (व्यास्थात्मर विधि) के 
आपणी प्रयेता एटे हैं। अपनी ठनरआपुनिय्या सम्बन्धी अवधाग्याओं और व्याख्या के रूपों 
के लिये ग्रीज की कडी आलोचता भी हुई है। उनका प्रमुख कार्य भ्रेत्र इन्होमेशिया और 
आम पाम का इलाका रहा है। माम्कृतिय पारिम्थिनिसी का लेबर उन्होंने मन्‌ ॥963 में 
'कृपिक जटिल सरचना', सन्‌ 960 में “जावा का धर्म' नामक पुस्तक्ष लिखी ओर राष्ट्र निर्माण 
पर सन्‌ 965 में एक पुस्तक 'पुरने गठ्म, नवीन राज्य का सम्पाटन किया। सन्‌ 960 के 
याद, ग्रीज ने माकेनिक व्यवस्थाओं यो अपने अध्ययन का केन्द्र बनाया। उन्होंने मम्दृति 
के अध्ययन की तुलना प्रथो के अध्ययन में वी और कहा कि एक उपन्याग के पढ़ें जाने वी 
भ्राति मास्वृतिक व्यवम्थाआ वो भी पढा जा सकता है। ग्रौज़ ने अपने इस दृष्टिकोण वी 
बडे ही शक्लिशाली छेग से अपनी पुस्तरों 'सम्कृतियों का निर्दचन” (973) ओर 'स्थातीस 
ज्ञान! (983) में रुपा है जिमकी बाद में की आलोचना भी हुई है कि उन्होंने अन््भ्िया 
और सामाजिक मरचना की कीमत पर मम्कृति और प्रती्ों की महत्ता को बहुत बढ़ा-्चढा 
कर प्रस्तुत क्या है | यही नहीं, यह भी कहा गया कि प्रीज़ ने सम्बृति के एकौकरण और 
मुमम्बद्धता की मात्रा को भी बढ़ा चढ़ा बर प्रदर्शित क्‍या है। फिर भी, ग्रीज ने सानवशास्त् 
ब्ले विधा पर अपना गररा प्रभाव अक्ति किया है। उन्होंने सरबनात्मव-प्रवार्यात्मर्वाद, 
सरचनावाद और मार्फ्सवाद जैमी “वस्नुपरक्ताथादी' व्याथ्या के रूपों के एक वैवल्पित 
सिद्धानमर के रूप में अपनी छवि निर्मित की है। 


प्रमुख कृतियाँ 
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(0शांएश; 20006€ 
थियोडोर गाइगर (89-952) 
विग्रोडर गराढयर एक जर्मन समाजशास्त्री हैं जिन्होंने अपना अधिकाश जीवन डेनमार्क में 
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अध्ययत-अध्यापन में व्यतीत किया। वियोडोर गाइयर का लेखन जर्मन घाणा में ही हुआ है 
और बहुत सी उनकी कृतियों का अभी तक अग्रेजी भाषा में अनुवाद नहीं हुआ है। उनका 
डेनमार्क में सामाजिक गठिशौलता वाला अध्ययन अपने क्षेत्र में विशेष महत्व रखता है। इस 
अध्ययन में गाइगर भें गतिशीलता विश्लेषण के एक मात्र आमार के रूप में प्रस्थिति प्राप्त 
कले हेतु व्यावसायिक प्रतिष्ठा वो महत्व दिये जाने को चिए पः्म्पण को चुनौती दी है। 


(शाशल; जिवार॥ 
अरेस्ट गैलर .................... हएछ्झ ) 


पेरिस में जम्मे असनेस्ट गैलनर ने विविध विषयों पर बई पुस्तकें लिखीं हैं। इनकी पुस्तवों 
का प्रमुख विषय सामाजिक मानवशात्न का पारम्परिक दार्शनिक मुद्दों की छोज में प्रयोग 
करना रहा है। सम्मति वे केम््रिज विश्वविद्यालय में सामाजिक मानवशास््र के आवार्य हैं। 
गैलनर ने अपनी एक पुस्तक 'वर्ड्स एण्ड थोग्ज' (959) में भाषाई दर्शन वी और एक अन्य 
पुस्तक 'सेन्ट्स ऑफ दे एटलस' (१969) में आधुनिक मारवशातत्र वी कह आलोचगा इस मुद्दे 
को लेकर की है कि आधुनिक माववशास्त्र द्वाव अन्य समाजों की बुद्धिसम्मन आलोचना के 
प्रति उदासौनता रही है। सन्‌ 964 में प्रकाशित 'धॉट्स एण्ड चेन्‍्ज नामक पुस्तक में इस 
विचार का प्रतिपादन किया है कि सहयोगी राष्ट्रों द्राण औद्योगीकरण और सरकार के माध्यम 
से धनोपार्जन आधुनिक समाजों को वैधता का प्रमुख आधार रहा है। 'लेजीटिमेशन ऑफ 
बिलीफ' (974) में गैलनर ने आधुनिक बहुलवाद और सापेक्षगाद की आलोचना की ऐ। 
सन्‌ 985 में उन्होंने क्रायडवादी चिकित्सा की सामाजिक सफल पर अपने विचारों को 'द 
साइकोएनलेटिक मूवरमेंट' में सविस्तार मत त॒ करते हुए मनोविश्लेषण के अनुमानों वो एक 
सुगठित सिद्धान्त के रूप में प्रस्तुत किया है। 
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(भ्राए2, 50श॥79 $90485॥9४ 
गोविन्द सदाशिव घुर्ये (89-99) 


गोविन्द सदाशिव घुर्ये भारत के उन कठिपय गणमान्य प्रतिष्ठित अप्रणी समाजशाससियों में से 
है जिन्हें भारत में ममाजशास्त्र विषय वो प्रणीत करने का श्रेय दिया जाता है। पेद्रिक गैड्स 
के बाद बम्बई विश्वविद्यालय के ममाजशास्त्र विभाग का कार्य भार मपालने वाले घुर्ये प्रथम 
भारतीय विद्वान थे। यही कारण है कि कुछ लोगों ने इम विषय के सम्थापक के रूप में घुर्ये 
को “भारत के समाजशाख के पिता” को उपाधि से भी दिमृंपित किया है। उन्हें सन्‌ 924 
में बम्वई (मुबई) विश्वविद्यालय में रीडर के पद पर नियुक्ति मिली और दस वर्ष बाद सन्‌ 
934 में उन्हें प्रोफेसर और समाजशारू का अध्यक्ष दना दिया गया। वे यरा 35 वर्षों दी 
एक लम्बी अवधि तक इस विभाग के अध्यक्ष रहे । सन्‌ 959 में सेवामुक्नि के बाद वर्म्बई 
पिश्वविद्यालय ने उन्हें “सेपामुक्न आचार्य” (प्रोफेसर इमरिटम) के रूप में नियुक्त वर उर्नें 
सम्मानित किया। वे बम्बई विश्वविधालय के प्रथम सेदामुक्त आचार्य थे। थे 'इडियन 
साइन्म काप्रेस' के नृतत्वशात्र विभाग के सन्‌ 934 में अध्यक्ष भी रहे हैं। इसी वर्ष 'रॉयल 
एशियाटिक सोसाइटी” ने अपनी मुबई शाखा की प्रबध ममिति का उन्हें एक सदस्य मनोनीत 
किया। सन्‌ 942 में वे मुबई की 'ंश्रोप्नोेलॉजिक्ल सोमाइटी' के अध्यक्ष बने और सन्‌ 
948 तक वे इस पद पर रहे। भारत में समाजशास्त्र के प्रथम सगठन, जिसकी स्थापना सन्‌ 
952 में 'इडियन सोसिऑलॉजिक्ल सोसाइटी” के नाम से मुबई में हुईं, कौ शुरुआत करने 
में आप प्रमुख प्रेरणा खोत रहे हैं। इस सम्या द्वारा प्रकाशित पत्रिका 'सोसिऑलॉजिक्ल 
बुलेटिन' के प्रधान सम्पादक के रूप में शुभारभ्र करने में आपने महती धूमिका अदा वी है। 

घुर्मे का जन्म महाराष्ट्र के मालवन गाँव में एक अत्यत रूढिवादी सासस्वत ब्राह्मण 
पंद्वार में हुआ था। उनका परिवार अत्यधिक पर्मप्रयण और पर्मनिष्ठ था। परिवार के 
धार्मिक वातावरण, घर्मतिष्झा और सस्कृत ज्ञान का घुर्ये के जीवन पर अधुण्ण श्रभाव पडा है। 
उनकी प्रारम्भिक शिक्षा-दीक्षा मालवन गांव में, स्कूली शिक्षा जुनागढ (गुजरात) में और उच्च 
शिक्षा मुबई के सुप्रसिद्ध एलफिसूटन कॉलेज में हुई। सन्‌ 978 में यही से तुलनात्मक 
आाषाशासत्र (अप्रेजी, सत्कृत और पालो) में एमए. श्रथम श्रेणी में उत्तीर्ण कर कुलपति वा 
अत्यव दुर्लभ स्वर्ण पदक अर्जित किया। एमए करने के बाद वे इसी कॉलेज में आष्यापक 
बन गये। इस अवधि में ये बम्बई विश्वविद्यालय के गैड्स के सम्पर्क में आये जो वहां 
समाजशाख के विभागाध्यक्ष थे। घुर्ये हे गेड्स के निर्देशन में 'एक नगरीय केन्द्र के रूप में 
अम्बई' विषय पर एक लेख लिखा। इस लेख के आधार पर गैद्ट्स की सिफारिश पर उन्हें 
विदेश में आगे पढने की छात्रवृति मिल गई ओर थे लन्दन चले गये। यद्या उन्होंने विश्व 
असिद्ध सस्थान 'लडन स्कूल ऑफ इकनॉमिक्स में' में कुछ समय तक एलटी हावहाउस के 
साथ कार्य किया। बाद में वे केम्बरिज विश्वविधालय चले गये जहा उन्होंने डब्ल्यूएय आर, 
रीवर्स के सानिध्य में शोष-कार्य किया। घुर्ये को शोध उपाधि (पी एचडो) प्राप्त होने के पूर्व 
ही प्रो. सैवर्स की मृत्यु हो गई। बाद में, उन्होंने अपने शोध-कार्य को एसी हैडडुन के निर्देशन 
में पूण किया जो सन्‌ 7932 में 'भारत में जाति और प्रजाति! के नाम से प्रकाशित हुआ ! इस 
अथम पुस्तक ने हो बौद्धिक जगत्‌ में घुर्ये की अविभा को छाप अंकित कर दी। 
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घुर्ये बाबई विश्वविद्यालय के समाजशाख वियाग की शीवो को मजयूत करने वाले 
प्रमुख शिल्पज्ञ रहे है। यहा उन्होंने एक लम्बे काल तक अध्यक्ष पद पर कार्य करते हुए 
समाजशास्र को न केवल व्यावमायिक दर्जे वी प्रस्थिति दिलवाई, अपितु भारत के शैक्षणिक 
चित्र पटल पर इस विषय के लिये एक विशिष्ट स्थान भी अर्जित किया। उन्होंने अनेक 
विद्यार्थियों को इस विषय में शिक्षण प्रशिक्षण देकर भारत में प्रथम पीढी के समाजशालियों 
की एक लम्बी कतार को तैयार किया। उनके कई शिष्यों ने अपने शोध कार्यों द्वारा 
अन्तर्राष्ट्रीय बौद्धिक जगत में ख्याति अर्जित की तथा अनेक शिष्यों ने भारत के विभिन्‍न 
विश्वविद्यालयों में समाजशाल्र विभाग के अध्यक्ष पद पर कार्य करते हुए भारतीय शैक्षणिक 
जगत्‌ में नेतृत्व प्रदान किया है। उन्होंने अपने जीवन काल में एमए के 25 विद्यार्थियों तथा 
55 पा के विद्यार्थियों को निर्देशन प्रदान कर शैक्षणिक जगत्‌ में एक रिकॉर्ड स्थापित 
किया है। 

आचार-विचार कथा व्यवहार में घुर्ये अत्यत कठोर, अनुशासन्रिय और थोडे अक्खड 
शव रूडिवादी प्रकृति के थे। किन्तु उन्होंने अपने विद्यार्थियों को अपने शोध विषय और 
उसके अध्ययन को 24035 क्त पद्धति चुनने की पूर्ण स्वतत्रवा दी । दबग और दृढ़ निश्चयी होते 
हुए भी उन्होंने अपने विचार्ये को अपने विद्यार्थियों पर थोपने वा कभी कोई प्रयास 
नहीं किया। यही कारण है कि उनके निर्देशन में जानाविध विषयों पर विभिन्न शोध विधियों 
(ऐतिहासिक, तुलनात्मक, क्षेत्र कार्य, आदि) का प्रयोग करते हुए प्रचुर मात्रा में शोध कार्य 
सम्पन हुए। घुर्यें ब्रिटिश जन समुदाय की धौरता और बौद्धिकता के भारी प्रशसक थे। 
उतका आग्ल भाषा से विशेष लगाव था, किन्तु वे सस्कृत के भी प्रकाण्ड पडित थे। वे 
बहुमुखी प्रतिभा सम्पन्न विद्वान थे। उनका अध्ययन बडा विस्तृत और विशाल था। उन्होंने 
समाज विज्ञानों को पुस्तकों के अलाबा अग्रेजी साहित्य, दर्शन, पुरातत्व और जीवन-चि जैसे 
विषयों का भी अध्ययन किया और लिखा है। 

घुर्ये बहु सर्जक थे। उन्होंने अनेक विविध विषयों पर ढेर सायी भारी भरकम (लगभग 
32) पुस्तकें तथा कई लेख और छोटी मोटी पुस्तिकाए लिखी हैं। यह कहना अत्युक्ति नहीं 
होणा कि घुर्ये का लेखन विश्वकोशीय प्रकृति का थां। तिदली की भाति पराग एकत्रित करते 
हुए पूँटे जोश-खयेश, रचि और विद्वता के साथ घुर्ये पूरे जीवन एक विषय से दूसो विषय के 
अन्वेषण में जुटे रहे । शेक्सपीयर से लेकर साधुओं पर, कला, नृत्य, वेशभूषा तथा वास्तुशास्र 
से लेकर लोक देवी देवताओं पर, सेक्स तथा विवाह से लेकर प्रजाति जैसे अनेक विषयों पर 
लिखा है। घुर्ये ने सास्कृतिक तथा सस्थात्मक पक्षों जैसे जाति परिवार, विवाह, धर्म आदि 
विषयों के उदय एवं विकास के साथ साथ सास्कृतिक समन्वय की प्रक्रिया में नगरों की 
भूमिका जैसे विषयों का सूक्ष्म विश्लेषण किया है। घुर्ये ने भारतीय समाज और सस्कृति के 
उद्भव का ही नहीं, अपितु भारतीय समाज की वर्तमान समय की समस्याओं तथा सामाजिक 
तनावों का भी सारगर्भित एवं श्रमाणों सहित अध्ययन किया है। उनकी संस्कृत घाषा पर 
विशेष पकड होने के कारण उन्होंने सस्कृत में लिखे प्रथ सामग्री का अपने विश्लेषण में प्रचुर 
प्रयोग किया है, किन्तु साथ ही साथ तथाकथित आधुनिक पश्चिमी आनुभविक विधियों का 
भी जहा-तहा अयोग करने में नही चुके हैं । इस सम्बन्ध में उनका 'बम्बई के मध्यम वर्ग के 
व्यक्तियों (एक प्रतिदर्श) की कामवृति सम्बन्धी आददों' (938) का अध्ययन उल्लेखनीय है। 
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युयें के अध्ययनों में अधिवाशव 'वर्यो' और 'क्या शोगा' के दो प्रश्नों वो विवेचना को कई 
है। उनके अध्ययनों में स्पष्टत भूत, वर्तमान और भविष्य के मध्य एक तारतम्य नज़र आता 
है जैसा कि ठनके एक प्रथ 'तयाक्थित आदिवामी लोग और उनका भविष्य! से प्रकट होता 
है। घुर्ये के अध्ययनों वी यह विशेषता रही है कि उन्होंने अपने समय में समाजशास्त्र में 
प्रचलित तीनों मुख्य परम्पराओं यथा मानवशास्त्रीय (सहभागिक अवलोकन), ममाजशास्त्रीय 
(साख्यिकौय और मर्वेश्षणपत्क) और भारतविद्याशासत्रीय (पौराणिक ग्रथिक) के प्रयोग करने 
का प्रयास किया है। 
धुरयें ने अपने अध्ययनों में प्रसारवादी परिप्रेक्ष्य के साद भारतविद्याशास्त्र (इ्डॉलरी) 
उपागम का प्रयोग किया है। भारतीय मम्यृति और समाज के विभिन्‍न पक्षों के अन्वेषण में 
उन्होंने मासतविद्याशास्त्र के स्लोतों छा प्रयोग किया है। उनका "भारतीय साधुओं” (964), 
"धार्मिक चेतना” (965) वा 'दो ब्राह्मणवादी मस्‍्याओं के रूप में गोत्र एव चरण” (972) 
नामक अध्ययनों में भारत के पौरणिक एवं कई धार्मिक प्रधों का प्रयोग किया गया है। यह 
निर्विवाद है कि घुर्ये का भारतविद्याशास्र्रीय परिप्रेक्ष्य के प्रति काफी मोह था, क्न्नु उन्होंने 
सापाजिक-मास्कृतिक मानवशास्त्र में प्रचलित क्षेत्र-कार्य परम्परा के प्रति भी कभी विमोह 
प्रकट नहीं क्या। उन्होंने अपने कई अध्ययनों में अत्यापुनिक सर्वेक्षण-विधि और 
साख्यिकीय तकनीक (सैक्स को आदतों का अध्ययन, 938) तथा “महदिव बोली लोग' 
(963) के अध्ययन में क्षेत्र-कार्य विधि का प्रयोग कर भारतीय समाजशाम्त्र और सामाजिक 
भानवशास््र में अनुभववादी परम्परा की जड़ों को मजबूत क्या है । 
समाजशास्त्र और मानपशास्त्र को दृष्टि से उनका जातियों, प्रजातियों, जनजातियों, 

बिवाह एव परिवार और नातेदारी व्यवस्था, प्राम्य-शहरोक्पण, जनाकियौ, पर्म के ममाजशाख 
और राजनीतिक समाजशास्त्र (सामाजिक तनाव) आदि क्रे क्षेत्र में किया गया योगदात 
महत्पपूर्ण है | घुर्ये की रूचि प्रारभ से हो जाति और प्रजाति से सम्बंधित विषयों में रही है। 
उनका पो एचडी का विपय भी “जाति का नृजातिक सिद्धान्त! था जिसके आयार पर सन्‌ 
932 में प्रथम पुस्तक 'भारत में जाति और प्रजावि' प्रकाशित हुई | बाद में यही पुस्तक कुछ 
हेस्‍-फेर, सरोधन और पतिवर्दन के साथ समय-मम्य पर अलग-अलग नामों से (भारत में 
जाति ओर वर्ग' (950), जाति, वर्ग और व्यवमाय, 695) कई सस्वरणों में प्रकाशित हुई | 

अपने विषय को आज भी यह एक प्रामाणिक पुम्तक मानी जाती है। इस पुस्तक में, घुर्य ने 
जाति के उद्भव से लेकर इसके भविष्य का विश्लेषण क्या है। उन्होंने जानि को एक जटिल 
घटना बताते हुए इसकी निश्चित झ्दों में यपी हुई छोई सापाय्य परिमाषा नहीं दी है, किनतु 
इसकों छ विशेषताओं का अवश्य विप्लेषण किया हैं। ये विशेषताएं है-समाज का 
खण्डात्मक विभाजन, सस्तरण, खान-पान और साम्ताजिक व्यवहार पर प्रतिवधु विभिल 

जातियों की नागरिक और यार्मिक निर्योग्यताए तथा विशेषाधिकार, व्यवसाय के स्वतत्र चुनाव 

का अभाव और विवाह (अनर्जावय) पर प्रतिवध। घुर्ये ने जाति और उपजावियों के भेद 

को स्पष्ट करते हुए कहा है कि जिन्हें हम जातिया कहते हैं, वे उपजातियां हैं और इन 

उपजातियों पर ही उपर्युक्त विशेषताएं लागू होती हैं। जाति के उद्भव के बारे में उल्ोंने 

प्रदाविक मिद्धाल का समर्थन किया है। उनका यह विचार नृतत्वशास््री रिजले से प्रभावित 

है, किनु उन्होंने रिज़ले के विचायें और वर्गीकरण को यथावत स्वीकार नहीं क्या। जाति 
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और प्रजादि में आतरिक सम्बन्ध मानते हुए उन्होंने हिन्दू जनमख्या को उनकी शारीरिक 
विशेषताओं के आघार पर छ वर्गों में विभाजित किया है। ये वर्ग हैं--इडो आर्यन पूर्व 
द्रविड, द्रविड, पश्चिमी, मुण्डा और मगोलियन। जाति के उद्भव के ये मे घुर्ये मे कहा है 
कि “जाति प्रणाली इडो-आर्य सस्कृति के ग्राह्मणो का शिशु है जिसका पालन-पोषण गगा 
के मैदान में हुआ और यहाँ से इसे देश के दूसरे भागो मे लाया गया. अन्तर्विवाह 
(सजादीय विवाह) की उत्पत्ति भी सर्व प्रथम गगा के मैदान में रहने वाले ब्राह्मणों में हुई थी 
और वही से अन्तर्विवाह की धारणा और जाति प्रथा के अन्य तत्व ब्राह्मणों के अनुयागियों ने 
देश के दूसरे भागों में फैलाये।” 

घुरये मे जाति को पूर्णत. एक विशिष्ट भारतीय प्रघटना नही माना है। उन्होंने जाति को 
एक प्रस्थिति समूह मानते हुए कहा है कि जन्म और प्रस्थिति के आधार पर भिलताए ससार 
के अन्य समाजों में भी देखने को मिलती हैं। घुर्ये का यह दृष्टिकोण जाति के उद्भव सम्बन्धी 
उनके प्रजातिक सिद्धान्त से मेल नही खाता। उनके प्रजातिक दृष्टिकोण के अनुसार जाति एक 
0४ समाज की एक अनुपम विशेषता है जिसके साथ इसकी अद्वितीय विशेषताएं जुडी 
हुई हैं। 

जाति के भविष्य सप्दन्यी उनके विचार निराशावादी होने के साथ-साथ विस्नगतियों से 
भरे पड़े है। घुरये के अनुसार, 'पारम्परिक व्यावसायिक विशिष्टीकरण तेजी से समाप्त होता जा 
रहा है, सामाजिक व्यवहार के नियम अपेक्षाकृत उदार हो गये हैं, अत यह कहा जा सकता है 
कि जाति प्रणाली की कुछ पुरातन विशेषदाए अब नहीं रही हैं, तथापि यह प्रणाली पूर्ववत्‌ 
अपनी प्राण स्फूर्वि बनाये हुए है'... 'जाति समाज चाहे अन्य बातों में कितना ही बदल गया 
हो, इसकी जाति के अन्दर विवाह करने (अन्तर्विवाह) की प्राचीन विशेषता अभी भी यधावत 
है और इसे बनाये हुए है।” एक अन्य स्थान पर जाति में हो रहे परिवर्तनों पर टिप्पणी करते 

घुर्ये कहते हैं कि जाति के कुछ नियमाचार कमजोर हुए हैं। जाति सस्तरण पर 

पस््रणवादी आदोलन द्वाण प्रहार किया जा रहा है, अपवित्रता या अशुचिता की धारणा 
कमजोर पड़ गई है। भोजन और पेय पदार्थों सबधी नियमों में, विशेषत नगरों में, काफी 
शिधिलता आ गई है, किन्तु अन्तर्विवाह कौ जाति की विशेषता कुछ अपवादों को छोडकए 
अभी भी समाज को पूरी शक्ति से कसे हुए हैं। 

जाति में परिवर्तन सम्बन्धी घुर्ये ने तीन प्रमुख घायओं का उल्लेख किया 
है--गाधीवादी धारा, सम्मिश्रण और समूहीकरण तथा जाति की समाप्ति। गाधीवादी धारा के 
समर्थक जाति को अपने मौलिक वर्ण व्यवस्था के रूप में (ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद) 
पुन स्थापित करने के पक्ष में हैं। घुययें के अनुसार पुरातन चातर्वर्ण्य व्यवस्था 2४728 पुन 
लौटना अव्यवहारिक है। सम्मिश्रण और समूहीकरण कौ दूसरी धारा के अनुसरणकर्ता विद्वान 
उपजातियों के वर्तमान स्वरूप को आर्थिक और सास्कृतिक आधार पर वह जातियों में 
समूहीकरण के पक्ष में हैं। इस प्रक्रिया द्वार समान प्रस्थिति वाली जातिया धीरे धीरे एक के 
जायेंगी और अन्तत हिन्दू समाज जाति विहीन समाज में बदल जायेगा। घुयें का इस 808 
मत है कि समूहीकरण की यह प्रक्रिया अत्यव धीमी है। इसमें शिक्षा के प्रसार और 
प्रटदिशील जनमत बनाने में समय लगेगा। जाति की समाप्ति की पक्षघर तीसरी धारा 2 
के कुछ पश्चों को अत्यत निकृष्ट और कुछेक को राष्ट्र विगेधी मानती है। इस विचारधारा 


66 १ छफ्रद एशखवे्ब्वंकरााए 


समर्थक धिद्वान (जैसे अम्वेडरर) जाति को बिना कसी नानुच ओर विलम्ब के जनों से 
जल्दी ममान करने के पक्ष में हैं। घुर्ध का इम बारे में मत है कि “रक्त सम्मिश्रण आपयी 
सम्बयों को मजबृत करते और राष्ट्रीया। को बटाने का एक प्रयावक उपाय है।" इसके लिये 
उत्होंने अनर्जातीय विदाते का सुझाव दिया है। 

घुर्ये ने जाति-व्यवस्था के साध माथ आदिवामी जातियों (जनरातियों) पर भी व्यापप 
शोष-कार्य क्या है। उन्होंने 'अनुसूचित जनजातिया' नामक अपनी एक पुस्तक में भारत के 
आदिवासी जातियों के ऐतिहासिक, प्रशासनिक और सामाज्स आयामों वा वर्भन-विश्लेषण 
क्या है। “तथाकथित आदिवासी ओर उनवा भविष्य” में उन्होंने आदिवासियों वी 
समस्याओं का ठनके ऐतिहामिक मदर्भ में चर्चा वी है। उन्होंने इनको समस्याओं के संदर्भ 
में लिखा है कि घारतोय संविधान इन जनजातियों का पिछड़ी हुई जातिया मानता है, न कि 
चिडियापर की चिडियाँ। उन्होंने भारतीय समाज के साथ इनके एकीवरथ पर जोर दिया है। 

घुर्ये ने महाराद्ध की एक जनजाति वोलौ पर एक मम्पूर्ण पुस्तक भी लिखी है। घुर्ये 
वो दृष्टि में भारतोय जनजातियों को स्थिति टिन्दुओं के पिठडे दलित वर्ग का जैमो हो है। 
उनके पिछडेपत झा कारण उनका हिन्दू समाज से पूरी तरह एकीकृन न होता रहा है। हिन्दुओं 
के सामाजिक वर्गों के साथ बढते हुए सम्पर्क के कारण जनजातियों ने हिन्दुओं के कुछ मूल्यों 
और जीवन शैली को आत्ममान क्या है। ठत्तर-पूर्वी जनजातियों पर लिखों अपनी बाद थी 
रचनाओं में घुर्ये न अलगाववादी प्रवृत्ियों कः ठल्नेख किया है । उनके विचार में यदि इन 
अवृतियों को न रोका गया तो देश की राजनीतिक एकना को खत ठत्बन हो सकता है। 
आरतीय जनजातियों की समस्याओं के सपापात के रूप में पुर्ये ने 'आत्यमाद को दीति' 
प्रस्तावित की है जो नृतत्वशार्री एल्विन के नेशनल पार्क की नौति' (अलग-धलग वी नीति) 
और जवारण्लाज नेरर की "एकीकरण की नौति' (आरक्षण और विकाम) में मर्वथा पिल है। 

घुयें ने भारत में बढतो हुई नगरीकरण वो प्रवृनि पर भी प्रकाश डाला है| उनका मत 
है भा८ में शरऐैकरण की प्रवृति अन्य देशों को भाति औद्योगीकरण या परिणाम नहीं है! 
भारत में शत्रीक्रण की शुरुआत ग्रामीण क्षेत्रों से हुई है। अपने मत की पुष्टि में सस्कृन मर्थों 
तथा अन्य दस्तावेजी के अनेक ठदाहरभ देकर उन्होंने बताया कि सुदूर गार्वो में बाजार कौ 
आवश्यकता के कारण भारत में शहर क्षेत्रों का विकास हुआ। घुर्ये के विघारानुमास, 
आपीण-शहरीकरण का सुख्य कारण गाव की स्थानीय आवश्यक्ताएं रहों हैं। सन्‌ 3957 
उन्होंने मद्यराद्र के एक गांव लोनीकाड के अपने अध्ययन द्वारा गाँव को सामाजिक सरचता 
की निरतरता को उजागर किया है । 

धर्म के समाजशास्त्र के अपने अध्ययन में घुर्ये ने धार्विक विश्वास, कर्मकाण्ड 
सम्कार तथा भारतीय परप्यरा मे साधु की घृमिका पर प्रकाश डाला है। इस सम्बन्ध 
उन्होंने कई पुस्तकें लिखी हैं। घुर्ये के मतानुसार, प्राचीन भारठ, मिश्र और बेबिलोनिया में 
धार्मिक चेतना धर्म-स्थलों से जुडी हुई थी। घुर्ये ने भारतीय धर्म में विभिन्‍न देवी-देवताओं 
यथा शिव, विष्णु और दुर्गा आदि के उद्भव और उनकी भूमिका का सारगर्भित विवेचन 
या है। उन्होंने पूजा की बृहत्‌ स्तरीय पद्धदि के साथ जुडे हुए स्थानौय और उपक्षेद्रीय 
विश्वार्मों वो उजागर क्या हऐै। उनका मत है कि भारत में अनेक पर्यों के विवाम और 
विम्तार का आघार राजनीतिक के माथन्माथ लोक समर्थन रहा है। धर्म के ममाजशास्त से 
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सम्बन्धी उनकी बहुचर्षित एक कृति भारतीय साथुगण' (953) में सन्‍्यास वी दोहरी भूमिका 
को समीक्षा की है। इस पुस्तक पर विभिन श्रेणियों के साधुओं, जिनमें शैव (दशनामी) और 
वैष्णव (बैगगो) प्रमुख हैं, का सविस्तार वर्णन क्या है। धुर्ये के विचार में मन्‍्यास भृतकाल 
का अवशेष मात्र नहीं हैं, अपितु यह रिल्दू धर्म का एक प्राणभूठ तत्व है। 
घुर्ये ने भारतीय कला, नृत्य और वेशभघुषा पर पुस्न्के व लेख लिख कर इनमें भी 
अपनी रुचि प्रदर्शित की है। उनके अनुसार हिन्दू, जैन और बौद्ध धर्म के कलात्मक स्मास्वों 
में कई समान तत्वों के दर्शन क्ये जा सकते हैं। इसके विपरीत, हिन्दू और मुस्लिम स्मारक 
बिल्कुल भिन्‍न मृल्य पद्धतियों पर आधारित रहे हैं। भारतीय मदिों के प्रेरणा त्ोत भारतीय 
तत्व थे। उनकी विषय वस्तु वेदों, महयकाव्यों और पुराणों पर आधारित थी। किन्नु मुस्लिम 
कला फारसी या अरबी सस्कृति पर आधारित थी। घुर्ये इस मत से सहमत मही थे भारत मे 
मुस्लिम स्मारकों में हिंदू और मुस्लिम थर्य दोनों का सम्यय हुआ है। उनका मत था कि 
मुस्लिम इमारतों में हिद्ू कला के तत्यो का केवल अलकरण के रुप पे प्रयुक्त किया गया 
है। घुर्ये ने प्राचीन काल से लेकर आपुनिक काल तक वी वेशभूषा पर लिखते हुए हिन्दू, 
बौद्ध और जैक कलाबृठियों (वास्तुकला और मूर्तिक्ला) द्वारा विभिन वालों की वेशभूषा में 
विभिनदाओं का चित्रण किया है। जहा ग़धाक्मल मुकर्जी ने कला को मध्यता के पृल्यों, 
प्रतिमानों और आदर्शों के वाहक के रूप में देखा है, बरों घुर्ये ने इसे हिन्दू विन्यास के रूप 
में चित्रित क्या है। 
घुर्ये ने राजनीतिझ समाजशास्त्र के विषय को लेकर चार पुस्तकें लिखी हैं जिसमें सन्‌ 
968 में प्रवाशित “भारत में सामाजिक तनाव” नामक पुस्तक विशेष उल्लेखनीय है। उन्होंने 
इम पुस्तक में हिन्दू और मुस्लिम सम्यृति और सम्बन्धों की ऐतिहासिक काल से लेकर 
वर्तमान काल तक सबविस्तार समीक्षा वी है। उन्होंने हिन्दुओं और मुसलमानों को दो ऐसे 
अलग समूहों के रूप में माना है जिनमें पारस्परिक आदान प्रदान की सभावना लगभग महीं 
के वय़बर है। इस पुस्तक में उन्होंने हिन्दू और मुस्लिम मस्कृतियों के सधर्ष को लेकर 
इतिहास के पन्नों की खोजबीन करने हुए बताया है कि अकबर के काल को छोड कर मुगलों 
के भारत में पदार्पण के उपगन्त दोनों सस्कृतियों में निर्तर सघर्ष रहा है। इस पुस्तक के मूल 
में उनके भारत के दीप एकीकरण सम्बन्धी विचार हैं जिनकी व्याख्या उन्होंने इतिहास ओर 
स्वव्रता के समय ओर बाद में घटी घटनाओं के आपार पर की है। धुर्य के अनुसार देश 
का विभाजन “पृथकदाबाद"” और “विशिष्टवाबाद" के एक लम्बे इतिहास के परिणामों का 
फल है और सन्‌ 947 में भारत के विभाजन के बाद भी निर्तर हिन्दू मुस्लिम दगे और 
झगडे भी पृथकतावादी मनोभावनाओं और पारस्परिक अविश्वास के अभी वक विद्यमान होने 
के साक्षी हैं। हिन्दू-मुस्लिम साम्प्रदायिक तनाव के अतिरिक्त इस पुस्तक में तमिलनाडु में हुए 
भाषाई दर्गों का भी विश्लेषण कया गया है। उन्होंने बताया कि कुछ राजनीतिक दल 
चोट बैंक की राजनोति को प्रश्रय देकर अलगाववादी तौद्र भावनाओं को उपभार रहे हैं। हिन्दी 
विरोध का मुद्दा, उत्त भारतीय मस्कृति के प्रति अलगाव ठथा इसकी साहित्यिक तरिशसन को 
ब्राह्मणवादी बता कर डी एमके द्वागा घृणा उत्पल करने के प्रयाम यो घुर्ये ने राष्टीय एकीकरण 
के लिये एक बड़े खतो का सकेत दिया है| भाषाई तनावों को कड़ी में ही हिन्दी विशेध के 
अविगिक घुर्ये ने इसी पुस्तक में आसामी बगाली भाषा के विवाद और उर्दू भाषा के समर्थन 
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मम्बन्धो विवाद को भी सविम्तार विवेवना वी है। 

राष्ट्रीय एट्करण के बारे में जो कुछ थी घुर्ये ने लिखा है ठमबा सार यह है कि 
कठोर और असमावित बहुलवावादी प्रवृतियों के विकाम और प्रोत्याहन ने राष्ट्रीय एकीकरण 
को अब लगभग अममव दवा दिया है। उन्होंने इस समस्या के समाधान के रूप में "समग्र 
एकीकरण” का एक आदर्श उपचार के रुप में जो सुझाव दिया था, बट पी अब बेकार होता 
जा रहा है क्योंकि यह बीमारी बहुत बढ़ चुकी है और निशतर बढती जा रही है। घुर्ये लिखने 
हैं कि इस सम्बन्ध में राजनीतिक प्ररित सरकारी समाधान केघल छागजी समाधान हैं और यह 
देश को अधिक टुक्‍्डों में बटने की प्रवृनि को प्रश्नय टेंगा। 

घरुर्ये के विचारों पर तत्कालीन तौन ब्रिटिश विद्वानों का प्रषाव पड़ा है, यथा पैट्रिक 
गैड्स, रॉबटाउस और गैवर्स | इन दौनों के प्रपाव बो उसकी वृतियों और उनके विद्यार्थियों 
पर अक्त छाप में देख सकते हैं। घुर्ये की कृतियों में प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष मय भे राष्ट्रवाद 
राष्ट्रीय स्याभिषान और 'मारत के शौव जैसे विचार और मनोमाव हावी रहे है। वे मृत 
हिन्दुल्ववादी रहे टे, क्न्नु उन्हें क्मिगी मो अर्थ में पुनसत्यानदादी नरीं कहा जा सकता, जैसा 
छरे जाति, विवाह, योण मम्बन्ध तथा रितयों को म्यिति के बारे में उनके विचाएं से प्रकट होता 
है। वे जाति-व्यवस्था के पक्ष में नहीं थे, क्योंकि वे इमे मामालिक न्याय के विरुद्ध मानते 
थे। उनकी दृष्टि में जाति-व्यवस्था माम्राजिक न्याय के सिद्धानों का हनन करती है। वे 
एपजीरनाड की भाति मुघाणवादी दृष्टि वाले शाप्रवादी थे जो हिन्दू मम्ाज में आवश्यक 
मुघार के पश्च में थे। अपनी विचारधाण के प्रति पूर्ण प्रतिग्द रहते हुए भी घुर्ये ने अपने 
विचारों वो अपने विद्यार्थियों पर कभी भी थोपने वा प्रथल नहीं किया। 

जाति सम्बन्धी उनके विचारों पर हॉबहाउस और रीवर्स के विचारों की स्पष्ट छाप्र देखी 
जा सकती है। रीवर्स वो सामाजिक-सगठन सम्बन्धी अवधारणा के आधार के रूप में ठ्होंने 
जाति को भी सामाजिक समूहीवरण का एक रूप माना है। मामाजिक जीवशास और नगरीय 
समाजशाम्व सम्बन्धी विचार घुर्ये ने मूलत गैड्स में ग्रहण क्ये थे 

सप्री मिद्धान्तों से परिचित होते हुए भी घुर्ये ने म्वय को किम भी विशिष्ट सिद्धान्त 
के छाँचे में नही ढाला। केम्ब्रिज से लौरन के बाद प्रारतर में उन्होंने 'प्रमारवादी' सिद्धाल के 
प्रति भ्ोड़ी रच अवश्य प्रकट की थी, क्लु जौवन भर वे पौग्णिक मस्कृत साहित्य और 
मानवशास्त्रीय प्रम्यापनाओं और प्रविधियों के जण्यि इतिहास और परप्सण की खोज करते 
रहे । मार्क्यवादियों ने उन पर यह आग्रेप भी जडा टै कि उन्होंने अपनी कृतियों में कहीं भी 
मार्स्मवादी अवषारणाओं का प्रयोग अरे किया है। वे मार्क्सवादी सिद्धाल और 
अवधारणाओं में परिचित अवश्य थे और उन्होंने कोंकण शैत्र के एक गांव के अपने अध्ययन 
में एजिल्स के 'परिवाए के निधम' वा उल्लेख भी किया है। 
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एंथनी गिडेस्स 7 तछऊ8- 3) गडेन्स (98. 3) 
ग्रेट ब्रिटेन के सर्वाधिक चर्चित आधुनिक सामाजिक सिद्धान्तकार एथनी गिडेन्स की गणना 
आजकल विश्व के मिने चुने सर्वाधिक प्रभावशाली सिद्धान्तकारों में की जाती है। इनकी 
शिक्षा-दीक्षा हल विश्वविद्यालय, लन्‍्डन स्कूल ऑफ ईकैंनॉमिक्स और लन्दन विश्वविद्यालय 
में हुई और सन्‌ 496 से लेकेस्टर विश्वविद्यालय में पढाला शुरू किया। सन्‌ 2985 में व 
कैम्बिज विश्वविद्यालय में समाजशास्त्र के आचार्य (प्रोफेसर बन गये। वे “लन्दन स्कूल ऑफ 
ईकेंनॉमिक्स” के निदेशक भी रहे हैं। गिडेन्स ने वर्तमान ब्रिटिश समाजशास्र को बनाने में 
महती भूमिका अदा की है। उन्होंने समाजशास्रीय सिद्धान्द, पूजीवाद, सामाजिक वर्ग, 
स्तरीकरण, सामाजिक परिवर्तन, आपुनिक और उत्तर आधुनिकता (पछेती आधुनिकता) जैसे 
अनेक विषयों पर ढेर साग लिखा है। एक सिद्धान्तकार के रूप में मिडेन्स अपने देश ग्रेट 
बिटेन से भी अधिक अमेरिका में चर्चित एवं प्रख्यात रहे हैं। बौद्धिक एवं शैक्षणिक मसलों 
के साथ-साथ उनकी रुचि ग़जनीतिक गतिविधियों और प्रकाशन व्यवसाय में भी रही है। वे 
ब्रिटेन की लेबर पार्टी के सदस्य रहे हैं। वे विश्व प्रसिद्ध प्रकाशन सस्थान मेकमिलन और 
दृछिन्सन के सह सम्पादक और पॉलिटी प्रेस के सह सस्थापक भी हैं। गिडेन्स ने विभिल 
विषयों पर ढेर सारी पुस्तकों के साथ अमरीकी शैली में समाजशाख्र (982) को एक पाठ्य 


पुस्तक भी लिखी है जिसका विश्वव्यापी स्वागत हुआ है। 
गिडेन्स सभवत सर्वाधिक अपने नव निर्मित “सरचनाकरण” (स्टरक्चुरेशन) के सिद्धान्त 
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के लिये जाने जाते हैं यद्यपि “जंगंरनांट” के रूप में आधुनिकता पर की गई ठनवी टिप्पणी 
भी कम महत्वपूर्ण नहीं है। इस टिप्पणी ने आधुनिकता और उत्तर आधुतिक्ता (गिडेन्स ने 
"पोस्ट मॉडरनिटों शब्द के स्थान पर लेट मॉडएनिटी' शब्द छा प्रयोग किया है) सबधी 
शिडेन्स के विचारों को ओर लोगों का अध्ययन आकर्षित क्या है। मरचनाकरण (इसका 
विस्तृत विवेचन आये क्या गया हैं) के अपने सिद्धाल में गिडेस्स मे “सरबना” झब्द का 
प्रयोग दुर्खाइम को भाति बाध्यता अथवा दबाव के अर्थ में नहों क्या है, अपितु वे इसे 
बाध्यतामुलक के स्थान पर सहायठामृलक के रूप में देखते हैं। इस दृष्टि में उन्होंने साधन 
(एजेन्सी) और सरचना के सबर्धों का द्रयात्मस्ता (इअलिटी) के रुप में देखा है, अर्थात्‌ वे 
मानते है कि इन दोनों को एक दूसरे से अलग नही क्या जा सकता। ये एक मिक्‍के के ही 
दो पहलू हैं। साथन सरचना में निहित हैं और सरचना साथनों से घनिष्ठ रूप से जुडी हुई 
होती है । 
मिडेन्म पिछले दो दशकों मे ममाजशास्तरोय मिद्धान्त कौ रचना में लगे हुए हैं। उन्होंन 
समाजशास््र में प्रवलित सभी आधुनिक समाजशांसौय मिद्धालों यथा प्रकार्यवाद, 
उदविवासवाद_ गरचनावाद, पार्क्सवाद, घटनाक्रियावाद, साकेतिक अलक्रियावाद, 
अभिनयज्ञास्र और भृमिवा सिद्धान्त आदि वी गहन और विस्वृत समीक्षा वी है। इन 
मिद्धान्तों वी कमियों वो दूर करते तथा साथ ही साथ अनक्ियायादी और सरचनावादों 
परिमिक्ष्यों को एक दूसरे के नजदीक लाने की दृष्टि से गिडेन्म ने अपनी पुस्तक “समाज वा 
गठन” (984) में “साचनाकरण" के अपने मिद्धान्त का प्रतिपादन क्या है। चाहत में, 
उनका यह सिद्धात्त उपर्युक्त उल्लिखित सभी सिद्धालों के समन्वय करने का एक महती 
प्रयास है। प्रचलित सभी समाजशाल्रीय मिद्धान्नों में व्यक्ति या भरचना (मानवोय क्रिया को 
बाहर में प्रभावित करते वालो कोई बाध्यकारें वस्तु) दोनों में मे किसी एक को महत्वपूर्ण 
मानबर उसे अपने अध्ययन-अनुमघान का केद्धोय विषय बनाया गया है। इन मिद्धान्तका्ये 
से प्रूर्णत मिल गिडेन्म ने मरचनाकरण के अपने सिद्धान्त मैं क्रिया (व्यक्ति) और संरचना 
(समाज) दोनों को बराबर का महत्व देते हुए क्रिया और सरचना का समाकलन करने वा 
प्रयास क्या है। गिडेन्य ने लिखा है कि “सरचनाकरण के सिद्धाल के अनुसार, सामाजिक 
विज्ञानों के अध्ययन वा मुख्य छेत्र न तो व्यक्निगत कर्ता के अनुभव हैं और न हो सामाजिक 
मम्पूर्ण। या कोई रूप है, अपितु वे सामाजिक प्रधाए या व्यवहार (पैक्टिसेम) हैं जो ममय 
और स्थान से परे हैं।” इस कथन में स्पष्ट है कि सरवनाकरण सिद्धात्त वम्नुत. क्रिया 
(एजेन्सी) और सरचना के अलफ्ोरस्परिक सम्बन्ध वा एक सिद्धान्त है। 
गिडेन्स का “सरचनावरण” का सिद्धान्त क्या है ? इसके क्या-क्या आयाम हैं ? 
इसने आधुतिक समाजशाल्रोय सिद्धालों को किस प्रकार और क्सि सोसा तक प्रभावित किया 
है 7 इन प्रश्नों का यहा हम अति सक्षेष में विश्लेषण करेंगे। सरवनाकरण एक ग्रक्िया है 
ज्ञो साचतरा के बनने और पुत्र बनने को विधा का सकेत देती है। यह प्रक्रिया व्यक्तियों के 
बीच होते बाती अनर्द्गियाओ की सक्रिय प्रक्रिवओ का परिणात है जिसके द्वारा सामाजिक 
संरचना का निर्माण और पुनर्निपांण होता है जयकि ये प्रक्रियाए इड्ी सरचनाओं द्वास 
निर्देशित और सचालित होठों है। हि 
इस दृष्टि से सरवना और मस्वनाकए्ण में अलर है। जहाय सरचना, किसी वस्तु को 
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स्थिर अवस्था का सकेत देने वाली एक अवधारणा है, वहा सरचनाकरण की अवधारणा एक 
गतिशील प्रक्रिया को इगित करदी है अर्थात्‌ चर्चित वस्तु अपने बनने, बिगडने और पुन 
बनने की अवस्था में होती है। गिडेन्स ने सरचना की अवधारणा का प्रयोग किसी भौतिक 
सरचना (मकान की दीवोरें या खबे आदि से निर्मित) के समानुरूप अर्थ में नहीं किया है। 
सामाजिक सरचना भौतिक सरचना के समान नहीं होती, अपितु सामाजिक सरचना का निर्माण 
सामाजिक जीवन के गोजमर्ण के कार्यकलापों के द्वारा कर्ताओं द्वारा निय्रमाचारों और ससाधनों 
के ज्ञानपूर्वक प्रयोग द्वाप होता है। सरचना निर्माण के सर्दर्भ में शिडेन्स ने 'सप्चना की 
द्यात्मकता” की अपनी प्रमुख धारणा का भ्रयोग कर द्वैठवाद की धारणा को नकाग है। इसी 
धाण्णा के द्वारा उन्होंने प्रकार्यवाद और प्रकृतिवाद दोनों का भी विशेध किया है। सरचनाकरण 
के अपने इस सिद्धान्त द्वारा गिडेन्स ने सामाजिक सिद्धान्त के हर प्रकार के द्वैववाद 
(ड्यूअलिज्म), यथा सूक्ष्म बनाम वृहत्‌ सिद्धान्त, विषय (व्यक्ति) बनाम वस्तु (सरचना), व्यक्ति 
बनाम समाज, व्यक्तिपरकता बनाम वस्तुपरकता और इसी प्रकार के अन्य द्विभाजनों पर कठोर 
प्रहार किया है। (द्वैतवाद एक तात्विक सिद्धान्त है जो दो स्वतत्र सत्ताओं (जैसे, मन और 
शरीर) पर जोर देता है। ये स्वतत्र सत्ताए न तो एक दूसरे में तिरोहित हो सकती हैं और न 
ही इनमें परिवर्तन होना किसी प्रकार सभव होता है)। उनका सरचनाकरण का यह सिद्धान्त 
“ट्टतवाद” के स्थान पर “द्यात्मकता” (डूअलिटी) की बात करता है। यह “व्यक्ति” या 
“समाज” मही, “व्यवित” और “समाज” को धारणा को प्रस्थापित करता है। व्यक्ति और 
समाज (सरचना) में से कौन महत्वपूर्ण है, इस द्वैतवादी प्रश्न का समाधान गिडेन्स ने “सरचना 
की द्वयात्मकता“ (डूअलिटी ऑफ स्ट्रकक्‍्चर) से किया है। सरचना की द्वयात्मकता को स्पष्ट 
करते हुए गिडेन्स ने लिखा है कि सामाजिक सरचना का श्रयोग सक्रिय व्यक्तियों (जिन्हें 
गिडेन्स ने 'एजेन्ट' कहा है) द्वार किया जाता है। सरचना के तत्वों के प्रयोग द्वार वे इस 
सरचना का निर्माण और पुनर्निर्माण करते हैं। गिडेन्स ने अपने इस सिद्धान्त में व्यक्ति और 
समाज के दोहरेपन को नकारा है और यह माना है कि सरचना के निर्माण में व्यक्ति (एजेन्ट) 
और समाज दोनों की अपनी-अपती भूमिकाए होती हैं। 

गिडेन्स के सिद्धान्त की मुख्य बात यह है कि उन्होंने एजेन्मी और सरचता को 
द्यात्मकता के रूप में देखा है। (गिडेन्स ने क्रिया के लिये “एजेन्सी” और क्रिया के करने 
वाले कर्ता के लिये “एजेन्ट” शब्दों का प्रयोग किया है) वे कहते हैं कि एजेन्सी और सरचना 
को एक दे से अलग नही किया जा सकता। एजेन्सी सरचना में और सरचना एजेन्सी में 
अन्व्हित है। उन्होंने दुर्खाइम की भाति सरचना को मात्रे बाध्यकारी और बाह्य घटना नहीं, 
माना है, अपितु उसे बाघ्यकारी के साथ साथ सहयोगी भी माना है। अति सक्षेप में, गिडेन्स 
के अनुसार, एजेन्सी (क्रिया) और सर्चना एक सिक्के के दो पहलू हैं। सभी सामाजिक 
क्रियाओं की एक सरचना होती है और सभी सरघना का निर्माण सामाजिक क्रियाओं से होता 
है। मानवीय क्रिया अथवा व्यवहार में सरचना और क्रिया दोनों एक दूसरे से जंटिल रूप में 
गुथी होतो हैं। गिडेन्स ने लिखा है कि “समाज के गठन में कर्ततागण (एजेड्स) और 
सरचनाए दो स्वतत्र घटनाओ के समूह मही है, अर्थात्‌ यह द्वैतवाद नहीं है, अपितु यह स्थिति 
द्यात्पकता को प्रकट करती है ...सामाजिक व्यवस्थाओ के सरचनात्मक लक्षण उन व्यवहारो 
के भाध्यम और परिणाम दोनो है जिन्हे ये बार-बार सगठित करती है।" गिडेन्स कहते हैं कि 
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सामाजिक च्यवम्याए निरतर सरचनाकरण दी प्रक्रिया में रहती हैं, अर्थात्‌ वे उम सामाजिक 
परिवेश की मात्र निश्चित लक्षण नहीं होती जिसमें व्यक्तिगण रहते हैं, ऑपनतु वे निरतर रूप 
में उनसे कर्नाओं के द्वारा दिर्सित और पुन्रिर्सित किये जाते की प्रक्रिया में रटती हैं। 
मरचनाकरण सिद्धाल का मुख्य केद्ध सापाजिक व्यवहार (मोशल प्रेव्टिसेस) है जिन्हें 
गिड़ेन्स में पुनशावर्तक (बार-बार होने वाले) मात्रा है। वे बल्ते हैं दि क्रियाओं का अम्नित्व 
सामाजिक क्र्तोओं पर निर्भर नही हे, अपितु उनकी पुनदता तो निरन्तर उनके द्वारा को जा 
रही है। इन क्रियाओं के द्वारा कर्नागग ऐसी दशाओं का निर्नाण बरते हैं जितके द्वारा ये 
क्रियाए सभव हो पाती हैं। अत क्रियाओं को रचना चेतना द्वास या यथार्थ की मामाजिक 
रचदा द्वास वही होती और न ही इनको रचना स्वन वर्नाणणों द्वार अपने आपनो अभिव्यक्त 
बरसे में तब हो जाती है जम वे व्यवत्र बरने हैं, और इस व्यवहार द्वारा चेतना और सरचना 
दोनों वी रचना हो जानी है । (ध्यान रहे गिडेन्स मार्क्सवादी नहीं रहे हैं, किन्तु कुछेक विद्वानों 
मे गिड़ेन्म पर प्रार्सवादी होने का ठन पर ठप्पा जड़ा है) गिड़ेन्स ने चेतना या पवर्त्यता 
(रेफ्लेक्सइविटी) पर भी चर्चा की है ! वे कहते हे कि परावर्त्दता होते ममय मानव का न 
केवल आत्मचेतन होता है, अपितु वह क्रियाओं और सरचनात्पक दश्शाओं के प्रवाह को प्रो 
नियत्रित करता रहता है। सक्षेप में गिडेन्स ने यहा द्द्धात्मक प्रक्रिया का प्रयोग किया है 
जिसके द्वाएं व्यवहार, सरचता और चेतना की रचना होती है। गिडेन्स ने चेतना के अपने 
विश्तेषण में, तर्कमूलक (डिस्कर्मसिव) और व्यावरारिक चेतना में अन्तर किया है। तकंमुलझ 
चेतना हमारी क्रियाओं को शब्दों के रूप में प्रस्तुत करने की योग्यता है, जब कि व्यावहारिक 
चेतना वा सबथ ऐसी मान्य क्रियाओं से है जिन्हें शब्दों में अभिव्यक्त किये बिना कर्ता करता 
चला जाता है। मरचनाकरण सिद्धाल में व्यावहारिक चेतना का हीं विशेष महत्व होता है! 
एजेन्सो (क्रिया) पर बल देते हुए गिडेन्स ने क्रिया को इरादों, लक्ष्यों और प्रयोजनों से 
पमिन्‍न क्या है। गिडेन्स के अनुसार, बहुधा क्रियाओं की इतिश्री ऐसे परिणामों से होती है 
जिनकी आशा नहीं की गई थी। दूसरे शब्दों में, इच्छिन लक्ष्यों वाली क्रियाओं के नहुधा 
अनैच्छिक परिणाम होते हैं। गिडेन्स के सिद्धाल में अनैच्छिक परिणाम महत्वपूर्ण प्रमिका 
अदा करते हैं। गिडेन्स ने अपने इस सिद्धाल में, कर्ता (एजेटट) वो बडी शक्ति प्रदात वी है, 
अर्थात्‌ वर्चा में वह योग्यता शेद्वी है जिसके द्वारा वह अपने सामाजिक विश्व में अलर कर 
मकठा है। उसने अवश्य यह स्वीकाए क्या है कि क्तोओं पर सरवना के नियत्रण बार्य 
करते हैं, किन्तु इसका तात्पर्य यह नही है कि कर्तागर्णों के समक्ष कोई विकल्प नरीं होते और 
वे उनमें कोई भेद नहीं करते हैं। गिडेन्स को दृष्टि में, शक्ति तार्विक दृष्टि से विषयपरकता 
में पहले होती है क्‍योंकि क्रिया में शक्ति होती है। दूसरे रुब्दों में, क्रिया में वह छमता होती 
है जिसके द्वार स्थिति में बदलाव किया जा सकता है। अठ गिडेन्स का निद्धान्त 
घटनाक्रियावादो और सरचनात्मक-प्रकार्यवाद मे भिन्त है जिसमें कर्ता और उसको क्रिया वो 
कोई महत्व नहीं दिया गया है। 
सन्‌ 7950 के दशक तक समाजशार्रीय सिद्धान्त सरचनात्मक, विशेषत जकार्यवाद के 
साथ-साथ मार्क्सवाद ओर व्याख्यात्मक (इन्टर्रिटिव) सिद्धान्तों में बटे हुए थे। संरचनात्मक 
सिद्धाल्ल समाज को एक ऐसी सच्या मानते हैं जो व्यक्ति से अलग ओर बाह्य है जो ठसके 
व्यवहार को प्रभावित (नियवरित) करठी है। ये बाहरी शक्नियां ही “संरचना” कहलाती हैं। 
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इसके विपीत, व्याख्यात्मक (इन्टरप्रिटिव) सिद्धान्त व्यक्ति की क्रिया या माध्यम (एजेन्सी) पर 
बल देते हैं जिसे अर्थपूर्ण और उद्देश्यपूर्ण माना जाता है। इस विशेष को बहुधा “द्वतवादी 
उपागम” के नाम से जाना जाता है जिसके एक सिरे पर द्वैतवाद का सरचनात्मक खबा है और 
दूसरे सिरे पर क्रिया/माध्यम का खबा खडा होता है। गिडेन्स ने इस समस्या का समाधान 
अपने “सरचनाकरण” के सिद्धान्त द्वाय किया है। इस सदर्भ में उन्होंने समाज (सरचना) पर 
जोर देने वाले सिद्धान्तों (उद्‌विकासवाद, प्रकार्यवाद और लेवी स्ट्रास का सरचनावाद) के 
साथ साथ मार्क्सवाद की कु आलोचना की है और कहा है कि ये सभी सिद्धान्त समाज की 
गतिविधियों और उनके परिचालन को समझने में कोई मदद नही करते हैं। उन्होंने व्यक्ति 
और उसकी क्रियाओं पर जोर देने वाले अनर्क्रियावादी सिद्धान्तों (मोड, गोफमेन, वेबर, 
गारफिंकल आदि) को भी अनुपंयोगी और अदुपबकत माना है। गोफमेन के अन्तक्रियावादी 
सिद्धान्त को आलोचना करते हुए उन्होंने कहा है कि इस सिद्धान्त में अभिप्रेरणा (मोटिवेशन) 
को कोई महत्व नही दिया गया है जबकि व्यक्ति जो भी क्रिया करता है, उसके पीछे कोई न 
कोई कारण या प्रेरणा अवश्य होती है। यही नहीं, कभी कभी सस्थागव या सामूहिक क्रियाए 
सरचना को बदल देती हैं जिसकी इन सिद्धान्तों में अवहेलना की गई है ।गिडेन्स ने सरचना 
निर्माण में “भूमिका सिद्धान्त” को भी अपर्याप्त माना है। 

पिछली शताब्दी के अन्तिम वर्षों में सरवना और क्रिया/एजेन्सी' के बीच के सबर्धों 
को पाटने पर कुछ विद्वानों ने काम किया है। इन विद्वानों का कहना है कि सामाजिक यथार्थ 
को समझने की दृष्टि से ये दोनों एक दूसरे विरोधी नही हैं, अपितु एक ही सिक्के के दो पहलू 
हैं। इन विद्वानों में एथनी गिडेन्स का नाम अग्रणी है। गिडेन्स का कहना है कि सरचना और 
माध्यम (एजेन्सी) को द्वैतवाद (दो अलग-धलग घटनाए) के रूप में देखने के स्थान पर इन्हें 
एक हो घटना के दो पश्ों या दो पहलुओं के रूप में, अर्थात्‌ द्वैतवाद (डूअलिज्म) के स्थान 
पर द्वयात्मकता (डूअलिटी) के रूप में देखा जाना चाहिये। अत गिडेन्स की सरचना की 
अवधाए्णा में सरचदा और माध्यम (एजेन्सी) दोनों ही आ जाते हैं। साप्राजिक सरघना का 
अस्तित्व ही मानवीय क्रिया पर निर्भर करता है और मानवीय क्रिया के लिये सामाजिक 
सरघना का होना जरूरी है। अत. दोनो एक दूसरे पर निर्भर है। 

सरचनाकरण की इस ग्रक्रिया को समझने के लिये इसके तीन प्रमुख लक्षणों पर विचार 
किया जाना आवश्यक है () सरचना की अकृति, (2) सरचना के प्रयोगकर्ता व्यक्ति 
(एजेन्ट) तथा (3) वे तरीके जिनके द्वारा मानवीय सगठन के भिलल प्रतिमानों का जन्म होता 
है। “सरचना” से गिडेन्स का तात्पर्य उन “नियमाचारों” और “ससाधनों” से है जो कर्त्तागण 
“अन्तक्नियाओं के सदर्भ” में समय और स्थान के परे प्रयोग करते हैं। इन नियमाधारों और 
ससाषनों का प्रयोग करते हुए, कर्तागण किसी स्थान और समय विशेष पर सरचता को बनाये 
रखते हैं या उसकी पुनर्रचना करते हैं। नियमाचारों में वे सभी नियम आ जाते हैं जो () 
बातचीत, (2) अन्तर्क्रिया तथा (3) रोजमर्रा के जीवन से सबधित होते हैं। इसी प्रकार 
ससाधनों वे सभी भौतिक और सास्कृतिक ससाथन आ जाते हैं जो किसी व्यक्ति को क्रिया 
करने में सहायता करते हैं। गिडेन्स ने इन नियमाचारों और ससाधनों को “रूपान्तरणकारो” 
और “मध्यस्ततापरक” माना है। नियमाचार्यों और ससाधनों को कई भिनन म्रतिमानों और 
स्वरूपों में रूपान्तरण किया जा सकता है। इसी प्रकार, नियमाचार और ससाधन मध्य 
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स्तवापरक होते हैं क्योंकि वे म्रामाजिक सबधों को बाधने का कार्य करते हैं। 

इस प्रसार, सभी शिक्षण सम्थाओं, कारयानों ओर मम्थानों के अपने अपने नियय और 
ममाघन होते हैं जिनके प्रयोग द्वारा थे बने होने हैं और चल रहे हैं। ध्यान रहे, विधालय या 
कारखाने खुद अपना निर्माण नही करते, अपिनु ये तो व्यक्ति (एजन्ट) हैं जो इसकों बनाते हैं। 
अत सामाजिक सरचना वा मानवीय क्रिया मे बोई अलग अम्तिल्य नहीं होता जो इससा 
निर्माण करती है। गिडेन्स के शब्दों में, “सामातिक सरधनाश सामाजिक कर्ांओ के बाहर की 
वमतु नहीं है, अप्ति ये तो वे नियमाचार एव ससायन है जो कर्ताओ द्वारा अपने व्यवत्गार के 
टौरान निर्मित और पु्र्निर्मिंत की जाती है। इन सरचनाओ का दु़ग चस्त्रि हाता हैं, अर्थात्‌ 
बे माध्यम और व्यवहार टानी की निष्पत्ति होती है जिससे सामाजिक प्रणाली का निर्माण होता 


है।" 

गिडेन्स के सरचनावरण के सिद्धाल को समझने के लिये एवं ठदाहाण मीडिया के 
वर्तमान बादशाह माने जाने वाले रूपर्ट मुरडॉक बा दिया जा समता है जिनकी “अनर्राष्ट्रीय 
सूचना निगम” (आई एनसो) नामक एक बहुप्रसिद्ध मीडिया कस्पनों टै। थे इस कम्पनी के 
एक्ठत् इतने शक्निशाली व्यक्ति (गिडेन्स के शर्क्दों में एजेन्ट) हैं कि वे इसके मालिम के 
साथ-साथ इतने अधिकार सम्पन्न व्यक्नि हैं कि वे टी दी ओर ममाचार पदमें के सम्पादक 
को अपनी इच्छानुमार नियुक्त करने और उन्हें जब चाहें तब हटा मजते हैं। मुरढाँक के हाय 
में इतने अधिकार्रो का कारण कम्पनी के नियमाचार और ठमकी कार्यविधि है । मुरहाँक अपने 
इन अधिकाएँं के प्रयोग द्वारा ही अप्रत्यक्ष रूप में कम्पनी की बनाये रखने में मदद करने हैं। 
इसी प्रवाए, कम्पनी के अन्य व्यक्ति इस सरवताकएण सी प्रक्रिया में यया योग्य अपना-अपता 
योगदान करते हैं, क्लु कम्मनी के नियमाचार्रो और मसाधनों (थन, शक्ति आदि) वी दृष्टि 
से मुरडाँक की स्थिति स्वोपरि है। 

गिडेन्स के मरचनाकरण के मिद्धाल वो कई दृष्टियों से देखा गया है। कुठेक विद्वातों 
का कहना है कि यह सिद्धाल सामाजिक मिद्धालन निर्माण की दिशा में कल्पतात्मर, किलु एक 
ठोम प्रयास है। जोदाथन ए्र. टर्नर ने माना है कि गिड़ेन्स ने अपने इस सिद्धान में मिल 
सैद्धालिक परम्पराओं (मरचनावाद, प्रकार्यवाद, अनर्क्रियावाद, घटनाक्रियावाद, अभिनयशास, 
नृजातिशास और मनोबिश्लेषण आदि) के तत्यों को समाहित कर एक समस्यित सिद्धाल वी 
रचना करते का यल किया है। फिर भी, ठनका यह मिद्धाल अनेक शब्दाडम्बों, रूपकों और 
कहीं-कहीं बड़ी मोधो-मा्ी साधारण-मी लगने चाली बानों से भरा पड़ा हे | यही नहीं, यह 
मिद्धान क्ही-क्ती पार्मन्स के प्रकार्यवाद से मिलवा-जुलता है। वास्तव में, गिडेल्स घा यह 
सिद्धाल, एक अर्थ में, पारम्परिक सूक्ष्म-बृहत्‌ (माइक्रो-मेफ़नों) दृष्टिकोयों के समाक्षलन का एक 
प्रयास है। इस सिद्धाल में क्‍लों-सरवना (एजेन्सी-स्ट्रक्च) को जोड़ने या एक दूमो के 
नजदीक लाने की बान कही गर्ट है। इसमें “एजेन्सी” च्यक्ति का या (माइमो) और मंरचना 
क्रो) का प्रतिनिधित्व करता है | 

इस सिद्धान के आलोचकों ने इस सिद्धान्त को एक रूढिवादी और अनुभवप्रक्‍्ता से 
परे धताया है। कुछेक करते हें कि यह विषय का एक अलग ढग से वर्णन या शब्दों वा 
रेस्केर मात्र है। भाषेट आर्चर ने गिडेन्स फे सरचना और एसेन्सी की द्बात्मक्ता के विचार 
की बखिया ठपेडी है। उन्होंने इसे द्रयात्मकता के स्थान पर द्ैतवाद (डूअलिज्म) के रूप में 
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देखा है, अर्थात्‌ एजेन्सी और सरचना को एक दूसरे से अलग किया जा सकता है। यही नही, 
उनके विचारनुसार इन्हें अलग रूप में ही देखा जाना चाहिये। इन्हें एक दूसरे से अलग मान 
कर हम इन दोनों के सम्बन्धों को अधिक बेहतर तरीके से समझ सकते हैं। आर्चर ने 
एजेन्सी सरचना के विवाद को सस्कृति एजेन्सी सब्थों के रूप में देखा है। 

न केवल सरचनाकरण के अपने सिद्धान्त द्वारा समाजशास््रीय सिद्धान्त के क्षेत्र में 
एथनी गिडेन्स ने पारम्परिक चिन्तकों से अलग छवि स्थापित की है, अपितु उन्होंने 
आधुनिकता के विवेचन में भी अपनी एक अलग पहिचान कायम कर देवर के “लोहे के 
पिजोे” की धारणा को झुठलाया है। गिडेन्स ने आधुनिकता को विश्व के “जेंगेरनॉट” 
(विनाशकारी घटना) की सज्ञा दी है। जहा अन्य विद्वानों ने यह मान्रा है कि हम 
“उत्तर-आधुनिक” युग में प्रवेश कर गये हैं, वहा गिडेन्स कहते हैं कि अभी उत्तर-आधुनिकता 
की अवस्था नहीं आई है। किन्तु भविष्य में किसी प्रकार के उत्तर-आधुनिकवाद के आने की 
सभावना अवश्य है। फिर भी, उन्होंने यह बात स्वीकार की है कि हम एक ऐसे आधुनिक 
युग में रह रहे हैं जो पारम्परिक समाजशास््रीय सिद्धान्तकाएं (मार्क्स, बेबर, दुर्खाइम, सिमल) 
के युग से काफी भिन है। गिडेन्स के ये विचार हेवरपों से मिलते-जुलते हैं जो यह मानते 
हैं कि आधुनिकता की योजना अभी अधूरी है। गिडेन्स ने भी यह माना है कि आधुनिकता 
का खेल अभी समाप्त नहीं हुआ है। उन्होंने आज के समाज के विश्लेषण करने के लिये 
आधुनिकता शब्द के पूर्व रेडिकल', 'हाई', अथवा लेट” विशेषणों का प्रयोग किया है। 
गिड़ेन्स ने यह अवश्य माना है कि आज की आधुनिकता ने “जेंगेंरनॉट” का रूप धारण कर 
लिया है जो नियत्रण से बाहर है। 

गिडेन्स ने “आधुनिकता के इस जेंगेंटॉट” को बडे ही व्यग्यात्मक शब्दों में इस अकार 
अभिव्यक्त किया है, “यह अथाह शक्ति का एक बेलगाम इजिन है जिसे हम मानव शआलाणी 
सामूहिक रूप से कुछ सोमा तक चला सकते हैं, किन्तु इसके कभी भी नियत्रण के बाहर होने 
का निरतर भय बना रहता है। यही नही, इसके स्वय के भी कभी भी दुकडे-टुकडे हो सकते 
हैं। आधुनिकता का यह विनाशक इजिन उन लोगों को तबाह और तहस-नहस्त कर देता है, 
जो इसे रोकने का भ्रयास करते हैं। यह भी देखा गया है कि कभी कभी इसका रास्ता मजबूत 
और टिकाऊ होता है, किन्तु कभी ऐसा समय भी आ सकता है कि जब यह इजिन अपने रास्ते 
से इधर-उधर भटक जाये जिसके बारे में हमें पहले से कोई पूर्वानुमान नही होता। किन्तु, इस 
इजिन की सवारी हर समय किसी भी रूप में चिन्द्राजनक, अप्रिय और अहितकारी नहीं होती। 
कभी कभी यह सवारी बडी आनन्ददायक, उत्साहवर्धक और आशाओं तथा आकाशक्षाओं से 
भरी होती है। किन्तु, जब तक आधुनिक सस्थाए चलती रहती हैं, हम कभी भी न तो उनके 
यात्रा के रास्ते पर और न ही उनकी गति पर पूर्णव नियत्रण लगा सकते हैं। परिणामत, हम 
कभी भी पूर्णत अपने आपको सुरक्षित अनुभव नहीं कर सकते क्योंकि जिस बीहड रास्ते को 
हमें पर करणा है, तह अत्यधिक ऋटकाकीर्ण और भारी जोख़िमों और मुश्किलों से भग हुआ 


है।” 

एथनी गिडेन्स ने अपने एक लेख “उत्तरआधुनिक समाज में जीवन” (994) में 
परम्परा और 8 8:33 निकता का सारगर्भिव विश्लेषण किया है । उन्होंने परम्पण को परिभाषित 
करते हुए लिखा है, “परम्परा याददास्त, खासतौर पर मॉरिस हॉलबाख के शब्दों में “सामूहिक 
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याददास्त” में जुडी टुई है। इसके साथ कर्मवाण्ड होते हैं, जिसे मैं 'सत्य कौ मृत्रनद्ध पारणा 
कहता हूं। इसके मसश्षक रोते हैं, और प्रथाओं से प्रिल इसमें जोड़ने को शक्ति होगी है 
जिसमें नैतिक और भावनात्मक दोनों अनर्दस्तु होतो हैं। _फ़ाम्पत वी भाति, याददाम्त 
शकाधिक अर्थ में अतीत को वर्तमान के मदर्भ में मगठित बरती है (” 
इस परिभाषा के आधार पर परम्पस की पाँच तिशेषदाएं बठाई जा सकती हैं, () 
मापूतिक पाददात्त, (2) कर्मवाष्ड, (3) इमास, पादरी या पड़िंद पुजास्यों के रूप में इसके 
मरक्षक, (4) पहण नैतिक और भावनात्मक लगाव, (5) अतोत का वर्नमान के रूप में 
साठने। एक अन्य स्थान पर उन्होंने लिखा है कि परम्पग एक प्रकार के 'गोंद' या कार्य 
काती है जो समाज को आपस में जोड़े रखती है। स्वतत्ता और शणतत्र दिवस, ईमा मसीह, 
पैगम्बर मोहम्मद, महावीर, बुद्ध, आदि के जन्म दिवम आटि कुछ ऐम ही अवसर हैं, जिन्हें 
परम्पय के रूप में हम मनाने हैं। 
परस्म्मण और आपुनिक्ता के सवरधों की अपनी विवेबता से गिडेन्स ने स्पष्ट रूप में 
स्वीकार क्या है कि “आयुनिकता पाष्यशा को नष्ट करती है।” (99) से कहते हैं कि 
खासतौर पर प्रारभिक आपुनिक्ता के काल में, पारम्परिक दृष्टिकोण और व्यवहार बने ही नहीं 
रहते, अपितु आधुनिक सामाजिक विक्राम की प्रार्रभक अवस्थाओं में उन्होंने वास्तविक रूप 
में योगदान भी क्या है । होल वी भाति, गिडेन्स ने भी ठेठ परम्परा की आविष्कार की प्रकृति 
को उजागर क्या है। क्न्नु, वे मानते हैं कि आधुनिकता के विजास के माथ गशा्ट्र के प्रति 
निष्ठाए और मामाजिक एकजुटता वा भाव स्थानोय ममुदाय को निष्टाओं और एकजुटता को 
कमजोर कर देता है। यह स्थिति “ठत्तर-आधुनिक्ता' के साथ आतो है जिसे गिडेन्स ने 
“पछेतों आधुतिक्ता” (लेट मॉडएनिटो) कहा टै। इस स्थिति का कारण मिडेन्म के अनुसार, 
“बैरवीकरण” की प्रक्रिया है। आधुनिकौकरण साम्राजिक-राजनीविक संस्थाओं पर निर्भर 
करती है और इसे गति वैश्वीकरण वी प्रक्रिया देती है। 
वैश्वीकरण के क्या कर्ण हैं। इस सबंध में अनेक सिद्धान प्रतिपादित क्ये गये हैं। 
गिडेन्स आधुनिकता को वैश्वोकरण का सबसे बडा कारथ मानते हैं और इसके लिये उन्होंने 
ता्िकता और आदिष्फारों को वैश्वीकरण के दो प्रमुख कारक माना है। ठ्पादन, विनिमय 
और सार के क्षेत्रों में इसके प्रयोग ने विभिन वो मत्रषों के जटिल तानेबाने में गूथ 
दिया है। जह्य बालस्टॉन और स्वलेअर ने वैश्वोकरण के विकास वा प्रमुख कारण पूजौवाद 
को गाना है, बहा गशिडेस्स ने इसके अल्सब्रधिव चार कारणात्मक आयाम बताये हैं--पूजीवाइ 
उद्योगाद अन्य व्यवस्था, (राट्ट्रों के अन्वरेबध) और सैरिकवाद। गिडेन्स इस बात से 
मह्मत हैं कि पूजोवादो व्यवस्था के विस्तार ने वैश्वीकरण को बढ़ाने में महन्वपूर्ण मूमिया 
अदा की है। किन्तु, वेबर की ध्ाति गिडेन्स भी यह मानते हें कि उद्योगवाद ने आधुनिकता 
और वैश्वोकरण दोनों को वियसित करे में स्व्॒तत्न रूप में योगदान किया टै | उदाहरणार्थ, 
सोवियत सब एक गैर-पू्जोवाद देश था जिसने अपनी ओद्योगिक अर्वव्यवस्था के जरिये 
पूजीबाद के एक वैश्विक विकल्प बनने मैं कुछ मोमा तक सफ़्लवा अर्जित वो थी। यह बाव 
अलग है कि वह अब धराशाही हो गया है। मेल्कोम वाटस ने गिडेन्स के आधुनिकता संबंधी 
विचारों पर टिपथी करते हुए कहा है कि गिडेन्स का मुख्य संदेश है कि एक आधुनिक 
ममाज की व्याय्था पूर्णतः उसके आर्थिक आधार पर नहीं वी जा सकती, अपितु वह आपुनिक 
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इसलिये है कि वह एक पं पे है। पश्विमी यूरोप के शक्तिशाली राष्टर-ाज्यों तथा 
अमेरिका ने गजनीविक और साधनों के आधार पर ही वैश्विक साम्राज्य की स्थापना 
में सफलता अर्जित की है। राष्ट्र-राज्य के क्रियाकलाप वैश्वीकरण की रचना में कई रूप में 
मदद करते हैं। गिडेन्स यह भी मानते हैं कि राष्ट्राज्य तथा राष्ट्रीय पहिचान और वैश्वीकरण 
के साथ साथ होने में किसी प्रकार का कोई विरोधाभास नहीं है। आधुनिकता के जगनाथी 
रथ द्वारा चालित वैश्वीकरण एक ऐसी प्रक्रिया है जो साझा अनुभवों को नष्ट के या उन्हे 
कमजोर करने के साथ-साथ उनका विर्माण भी करती है। गिडेन्म कहते हैं कि “यह 
ऊबड खाबड विकास की एक ऐसी प्रक्रिया है जो तोडने के साथ साथ जोडती भी है।” 

आधुनिकता के बारे में समाज वैज्ञानिकों में मोटे रूप में दो विचार प्रचलित हैं, () 
आधुनिकता में तोब्रता से परिवर्तन हो रहा है, (2) आधुनिकता का अन्त आ गया है या दूसरे 
शब्दों में अब इसका स्थान “उत्तर आधुनिकता” ने ले लिया है। दोनों हो विचार अपने अपने 
ढंग से इस साझा विचार से सहमत हैं कि वैश्विक समाज में तोच्र गति से भारी परिवर्तन हो 
रहे हैं! गौरतलब है कि गिडेन्स ने 'उत्तर-आधुनिकता' के स्थान पर 'पछेती आधुनिकता” (लेट 
मॉडरनिटी) शब्द का प्रयोग किया है। उल्रिच बैक और गिडेन्स उन लोगों में से हैं जिन्होंने 
इस दृष्टिकोण से अपनी असहमति अकट की है कि मानव समाज अब आधुनिकता की 'उत्तर' 
(पोस्ट) या “पश्चात्‌' (आफ्टर) की स्थिति में आ गया है। अत उन्होंने समाज की वर्तमान 
स्थिति के लिये “पछेती” (लेट) शब्द का प्रयोग किया है। (ध्यान रहे, अग्रेजी के 'लेट' शब्द 
के लिये हिन्दी का “विलम्बित” शब्द गिडेन्स के अर्थ और सदर्भ को ठीक प्रकार से 
अभिव्यक्त नहीं कर पाता है, अत “पछेती” शब्द का प्रयोग ही अधिक उपयुक्त होने के 
कारण इसका थहा प्रयोग किया गया है) गिडेन्स ने उस कालावंधि को 'पछेतो आधुनिकता 
कहा है जब आधुनिक समाज आधुनिकता के परिणामों, विशेषत नकाणत्मक परिणामों के प्रति 
अधिक जागरूक नजर आने लगता है। इस दृष्टि से जहा उत्तर आधुनिकवावादी भागते हैं कि 
वर्तमान पश्चिमी समाज आधुनिकता के “परे” (ब्रियॉन्ड) या “पश्चात्‌” (ऑफ्टर) या बाद की 
अवस्था में पहुंच गया है, गिडेन्स का विचार है कि वह (पश्चिमी समाज) अभी भी आधुनिक 
है, किन्तु आधुनिकता की पछेती अथवा प्रगत्‌ (अडवान्सड) अवस्था है। 

गिडेन्स ने आधुनिकता और उत्तर आधुनिकता की विस्तृत विवेचना अपनी पुस्तक 
“आधुनिकता और आत्म पहिचान” (99]) में की है। उन्होंने लिखा है कि “मैं (यहा) 
आधुनिकता शब्द का प्रयोग बडे सामान्य अर्थों में उन सस्थाओं और व्यवहार के वरीकों के 
लिये करता हूँ जिनकी सर्वप्रथम स्थापना उत्तर सामती यूरोप में हुई थी, किन्तु जो बाद में 
बीसवी शताब्दी में अपने सघात और प्रभाव के कारण उत्तरोत्तर विश्व ऐतिहासिक बनती चली 
गईं।” गिडेन्स ने आधुनिकता की परिभाषा चार विशेषताओं के आधार पर की है 

. पूजीवाद--वस्तु उत्पादन, सपत्ति पर निजी स्वामित्व, सपत्तिहीन वेतन मजदूर, तथा 
इन विशेषताओं पर आधारित एक वर्ग व्यवस्था! 

2. उद्योगवाद-इसमें शक्ति के निर्जीव स्रोतों और मशीनों का प्रयोग वस्तुओं के 
उत्पादन के लिये किया जाता है। इसका प्रभाव केवल कारखानों तक सीमित नहीं रहता 
अपितु यह यह यातायात, सचार और घरेलू जीवन जैसी अनेक व्यवस्थाओं को प्रभावित 


करता है। 
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3. निगरानी की क्षमताए--निगशनों से तात्पर्य माठहत जनमख्या के कार्यकलार्पों पर 
निरीक्षण करने की राज्य महित अन्य सगठनो की क्षमता तथा व्यक्तियों और समूहों के बारे 
में मूचना एकत्रित करना । 

4, सैतिक क्षपता-औद्योगौकरण के युद्ध महित हिंसा के साथनों पर नियत्रण। 

गिडेन्य की उपरोक्त दो विशेषनाओं (पृजीवाद, उद्योगवाद) में बोई नवीनता नी है। 
अन्तिम दो विशेषताएं अवश्य अन्य विद्वानों के विचारों में हटकर हैं। “सम्पूर्ण युद्ध” के युग 
में आधुनिक्ता के प्रयोगकर्ता आणविक अछ शर्हों की सभाविन विनाशक शक्ति से हर 
समय आशक्त एव ब्रग्त रहते हैं, अत आधुनिकता के इस युग में निगरानी और सैन्य शक्नि 
मतल्वपूर्ण हो गई है। गिडेन्ग के अनुसार आधुनिवता को गतिशील बनाने में सरचनाकरण के 
उनके सिद्धान्त के तौन मुख्य पश्च (तत्व) वार्य करते हैं। य पक्ष हैं ()) समय और दूरी वी 
पृथफ्ता, (2) सकधों में विस्थापन और (3) परावर्तक्ता। हे 

(॥) समय और दूरी की प्रथकता- आधुनिक मबार साथनों ने समय और दूरी को 
अलग अलग बर दिया ₹ैं। हम जानने हैं कि आधुनिक सचार साधनों द्वारा बुछ चन्द पलों 
में लम्बी मे लम्बी दूरी नापी जा सवनी है। भारत मे बैठी पतली अमेरिया में सह रहे अपने 
पति से इन्टरनेट के माध्यम से कम्प्यूटर पर आममे सामने बातचीव बर सैवर्डों मौलों वी 
भौतिक दूरी पर पर पा लेती टै। वास्तव में, आधुनिक्ता ने समय और स्थान वी धाएणाओं 
को ही बदल दिया है। एक छत के नौये एटने की संयुक्त परिवार वो धारणा बदल गई है। 
इसी प्रकार, दूर रटते हुए भी लोग तोब सचार साधनों द्वारा म केवल नजदीक्याँ अनुभव 
करते टैं, अपितु समय की दृरिया भी पट गई हैं। गिडेन्स जिसे “समय-दूरी की पृथकता 
कते हैं, हावें ने इसे ही “समय-दूरी का स्लिकुडना” कटा है। 

(2) सबधो मे विस्थापप-आज सामाजिक सब्धों का हमारा दाम कसी गाँव था 
शहर की गलो तक सीमित नहीं रहा। आपुनिक सचार सापनों ने त्मारे स्थानिक संबर्षों को 
विस्थापित कर ममम्न विश्व तक फैला दिया है। आम पडौस के किसी व्यक्ति से हमारी 
जान-पहिचान हो या न हो, क्नु हमारी पटिचान दूसरे देश के किसी व्यक्ति से न केवल 
अब संभव हैं, अपितु संकट के कणों में वह हमाय मददगार भी साथित हो सकता है। 
असाध्य बीमारियों का इलाज अब दूसरे देश के विशेषज्ञ डाकररों द्वारा घर बैठे किया जाने 
लगा है। अब तो इन्टरनेट के माध्यम मे जीवन-माथी का चुनाव भी होने लगा है। 

(3) पावर्तकता--आघधुनिक्ता (वैश्वीकरण) की यह (प्रणवर्दक्ता) एक प्रमुख विशेषत्ञा 
ही नहीं, एक मु अवधारणा है। आधुनिक समाज में विशेषज्ञ प्रणाली, सामान्यत, समाज 
ब्ती नवण्वर्तन और परिवर्तनशील प्रवृति के प्रति जागरूक रखने और ट्मके साथ कदम से 
कदम मिला कर साध-साथ चलने की श्रयृत्रि को ही परावर्तक्ता कहते हैं। गिडेन्स मानते 
कि आधुनिक व्यक्ति और आधुनिक समाज दोनों हो परावर्तक हैं, अर्थात्‌, आधुनिकता से 
उतपन समस्याओं पर निरतर विचार और पुनर्विचार क्या जा रहा है और उनके साथ 
समायोजन कर रहे हैं। मिडेन्‍्स आधुनिक समाज को “परावर्तक समाज” के साथ-साथ इसे 
एक “सूचना-सम्राज” भी मानते हैं। वे ऐसे समाज को परावर्तक समाज कहते हैं जिसका 
बिम्ब सभी स्थानों पर समान हो । 

गिडेन्स ने स्वीकार क्या है कि आधुनिकता (आधुनिक समाज) ने कई भौतिक 
समस्याओं के अतिरिकन मानस्तिक एवं मामाजिक सब्ों को समस्याए पैदा की हैं। इनमें 
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सर्वाधिक महत्वपूर्ण “अस्तिल वी समस्या” है जिसने विश्वास के आधार को ही हिला दिया 
है। (अमेरिका में ॥] सितम्बर, 2008 को घटी घटना इसका एक ज्वलत उदाह्मण हैं) इसके 
अतिरिक्त, आधुनिकता ने “पहिचान के सकट” को भी पैदा किया है। “कामुकता” को नये 
डग से परिभादित कर रूदी पुरुष के सवधधों में क्रातिकारी परिवर्तन उत्पन्न कर दिया है। 
आधुनिक समाज की इन क्मजोरियों के कारण उन्होंने एक स्थान पर इसे “बेलगाम समाज” 
(नवे सोसाइटी) भी कहा है। 

इन समस्याओं के उपदान्त भी गिडेन्स का विश्वास है कि मानवीय दशाओं में सुधार, 
अर्थाव्‌ प्रगति की आधुनिक योजना अभी भी सफल हो सकती है। अपी अधिक बिलम्ब नहीं 
हुआ है और हम अपनी भूलों से सोख सकते हैं। इस “पछेती आधुनिकता” के साथ जो 
अत्यधिक छिद्रान्वेषी जागरूकता आई है, उसे ही गिडेन्स परावर्तकता (रिफ्लेक्स्विटी) कहते हैं 
और इसे ही वे पछेती आधुनिकता की एक मुख्य विशेषता मानते हैं। इसौलिये उन्होंने इसे 
“परावर्तक आधुनिकता” भी कहा है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+. (एगञ॥स्‍/भाडा क्या 'च०१क्‍८च 5089 फट, (9॥) 
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-+ 6 ९0355 #एलण रण हर 80एगञ०८१ 505९०0८$, (973) 
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+ २८७ २65 छा 5०20०87८थ )॥०४००, (7976) 
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-  श्रिणा०55 गाव (मावुएट5 08 56093 9८०५, (983) 

+- 6 एक्न्नाफाणा ् 5026५, (984) 

-  व76 'षिद्याणा-986 8064 शं06४०८, (985) 

- 6 (एएा5८१०८१८०८5 एण ४०३व९४४५, (990) 
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- 06 पर॥८७०याओऑ।गा  पफा३८७ * 55779, क्‍.076 बात सजादाा, 
(4992) 


ईवॉलि कि गया 7 ज्थिऋ 


ऋ्रैकलिन एच. गिडिग्ज़ (0855-93॥) 


प्रारभिक अमरीकी समाजशा्त्री फ्रैकलिन एव. गिर्डिग्न ने अपने तुलनात्मक एवं ऐत्रिहाप्िक 
विश्लेषणों में हस्बर्ट स्पेन्सर के उद्विकासीय विचार्णे का प्रयोग किया है। यद्यपि आजकल 
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उनको पुस्तकें स्पेन्सर को दृत्तियों वो भाति कालातोत हो चुवों हैं और यदाकदा हो बोई 
'पराठक उन पुस्तकों को छेडदा है, फिर भो ठनवी कृतियों मुख्यधारा अमगेवी समाजशामस्त्र वो 
कई विशेषताओं को प्रदर्शित करती हैं। गिद्टिज ने ऊपने लेखनों में परिमाणीकरण पर बल 
दिया है और मनोवैज्ञानिक सिद्धात्रों में धो रुचि प्रदर्शित वी टै। इन दोनों हो विशेषताओं 
का अभाव समयालोन अमरोयों समाजशास्त्र पर प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष रूप में न्यूनाथिक मात्रा में 
देखा जा सकता है । ठनके प्रारंभिक लेखनों पर मनोवैज्ञानिक ठदविवासवाद की छाया है और 
बाद के अध्ययनों में परिमाणीकरण और व्यवह्ार्वाद के प्रति उत्साह स्पष्ट दृष्टिगोचर होता 
है। इस व्यवतास्थाद में अमरीकी सव प्रत्यक्षवाद को प्रेरणा प्रदात वी है। 


प्रपुख कृतियाँ 

+-. शिटाफ्ञट5 ठ 5509०059, (7895) 

+. शिल्कल्गा5 ० $020०००५ (898) 
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छा, (8700९ ए?श7प॥5 रख किकि -+-++फफझफ 
चारलोटे परकिन्स गिलमैन (860-999 


चारलोटे परकिन्स गिलबन एक बहुसर्जक (लिक्खड) सामाजिक वैज्ञानिक थीं जिरहोंने 
समाजशास््र के अलावा कई विषयों पर लिखा है। वे सामाजिक सुधार के कई आन्दोलतों में 
सक्रिय रही हैं, किलु ठनकौ प्रमुख रुचि मरिलाओं कौ प्रम्पिति के अध्ययन में थी। पुरुषों 
पर आश्रित रतते के कारण महिलाओं का किस रूप में उत्पोडन और शोषण होता है, इस 
समस्या वो उन्होंने भली-भाति अपने लेखनों में उठाया है। इस सम्बन्ध में ठनवी एक 
बहुचर्धित कृति 'द यल्ों वालपेपर' स्मरणीय पुस्तक है। इस पुस्तक में उन्होंने औपन्यासिक 
(काल्पनिक) ठग से पितृसत्तात्मकता के फलस्वरूप उत्पन्न हुई ठत्पीडनकारी सामाजिक दशाओं 
के कारण एक महिला के मानसिक रूप से दूर जाने की व्यथा का बडे सुन्दर ठग से चित्रण 
किया गया है। उन्होंने बताया है कि घरेलू कार्य और घर से बाहर कार्य के बीच चुनाव काते 
समय, परिवार में पुरुष के भ्रभुत्त के कारण, एक मह्ला को घरेलू कार्य को प्राथमिकता के 
आधाए पर निबटाना होता है। गिलमैन की प्रमुख रुचि औद्योगिक पूजीवादी समाजों में 
महिलाओं के अनुभवों तथा महिलाओं के बौद्धिक विकास और मृजनात्मकता की संपावनाओं 
बो दमन करने वाली प्रवृत्ियों को जानते में थी। एक अन्य महित्ता ब्रातिकारी जाते एड्स 
की समकालीन गिलमैन ने उनके साथ मिल कर “महिला शाति दल' को स्थापता वी और 
महिलाओं की पोडाओं वो उजागर किया है। 

पिलमैन एक दूरदर्शी महिला थी जिनका नाएी में तथा सामाजिक परिवर्तन लाने में 
व्यक्तियों की क्षमता में अदम्य विश्वास था। गिलमैन ने स्पष्ट रूप में इस सिद्धान्त के विशेध 
में अपना मत प्रकट दया कि सानवीय विकास ठद्विवासीय कार्यों द्वास निर्धारित टोता है। 
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पितृसतात्मकवा के अत के बाद के जीवन सबंधी गिलमैन कौ कल्पनालोकीय दृष्टि इस विचार 
पर प्रमुख रूप में आधारित है कि ऐसा विश्व जिसका सगठन महिलाओं की देखरेख, करुणा, 
संवेदनशीलता और पालन पोषण की क्षमताओं और निषुणताओं पर आधारित होगा, वह 
निश्चय ही पितृसत्तात्मकता के आधार पर निर्मित वर्तमान पुरुषवादी मॉडल से श्रेष्ठ होगा। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+. एटा भाएं 8ए0राणाआ०5, (898) 
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मॉरिस जिन्सबर्ग............. त#छ-भ्र0 


ब्रिटेन के प्राएभ्रक समाजशाप्ियों में से एक मॉरिस जिस्सवर्ग को युद्ध के बीच और युद्ध के 
बाद के समाजशास्त्रियों की एक पीढी को लद॒न स्कूल ऑफ इकनॉमिक्स एड पॉलिटिकल 
साइन्स में प्रशिक्षित किये जाने का श्रेय दिया जाता है । उन्होंने सन्‌ 934 में 'समाजशास्तर' 
की एक पाठ्य पुस्तक लिखी। उनकी अधिकाश प्रकाशित कृतिया नेतिकता से सम्बंधित हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

- $5०0०००१५ (934) 

- 6 ॥06॥8 ए श०एट्टाट55 
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डेविड वी. ग्लास (ग्रा-978) 
डेविड दी ग्लास एक ब्रिटिश जनसख्याविद्‌ और समाजशास्त्री रहे हैं। इनका प्रमुख योगदान 
रेतिहासिक जनाकिकी और सामाजिक गठिशीलता सम्बन्धी क्षेत्र अनुसघानों में रहा है। वे 
कई वर्षों तक लदन विश्वविद्यालय में समाजशास्त्र के अधिष्टाता पद पर और लद॒न स्कूल 
ऑफ इकनॉमिक्स में आचार्य (प्रोफेसर) रहे हैं। उन्होंने ऐतिहासिक जनाकिकों पर काफी 
योगदान किया है। ग्लास ने ब्रितानी सामाजिक गतिशौलता पर भी महत्वपूर्ण कार्य किया है। 
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इस सम्बन्ध में उनका एफ अध्ययन “ब्रिटेन में सामाजिक गतिशीलता' (मोश्यल मॉविलिटी 
इन ब्रिटेन, 954) इस विषय पर मील का पत्थर माना जाता है। यह पुस्तक सन्‌ 949 में 
ब्रिटेन की महिलाओं और पुरुषों के एक प्रतिंदर्श (मेम्पल) से किये गये माश्ात्तार पर 
आधारित है। इम अध्ययन में प्लास मे पाया कि ब्रिटेन वी सामाजिक सरचना में काफी 
स्थाईत्व है। उनका यह निष्वर्ष पिताओं और पुत्रों कौ प्रम्थिति में उच्च मात्रा में पाई गई 
समानता पर आधारित है। सामाजिक गतिशौलता समाज के मध्यवर्ती स्तर में टी अधिक पाई 
गई | यह मामाजिक गतिशीलता भी थोड़े समय के लिये परिवर्तनरील प्रवृति वी थी। यही 
नही, ग्लास ने शताब्दी के प्रथम पचाम वर्षों में मामाजिक गतिशीलता के कोई साथ््य नहीं 
पाये। ग्लाम ने अधिक न्यायोचिन समाज के लिये एक ममतावादी अवसर वी साघना की 
कल्पना की और कहा कि यद्यपि शिक्षा और शेजगार में समान अवसर छी नीति सुविधाओं 
को प्राण करने को भिलता को वहां पूर्णत समाप्त नहीं करेगी जहा समाधनों के वितरण में 
अममानता बनी हुई है। 

ग्लास “द ब्रिटिश जर्नल ऑफ सोमिऑलाजी' तथा “पॉपुलेशन स्टडीज” नामक 
पत्रिकाओं के मम्थापक रहे हैं। यही नहीं, उन्हें 'गैंयल सोसाइटी” नामक नामी सस्या के फेलो 
रोने बा ्षो मम्मान प्राप्त् था जो एक समाजशास्दी के लिये एक अद्वितीय उपलब्धि कही जा 
सकती है| 


प्रमुख कृतियाँ 
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(७]955 (॥6८ प्द्या।), चिता 

रूथ ग्लास (ने डयुरेन्ट) (92-90) 
'लद॒न विश्वविद्यालय के नगरीय शोष केद्ध छो पूर्व निदेशक, ब्रिटिश नगरेय समाजशास्त्र 
स्थथ ग्लास ने नगरीय जोवन और समस्याओं को लेकर कई अध्ययन किये हैं। उनका एक 
लेख जो सन्‌ 955 में 'करेन्ट मोसिऑलाजी' नामक पत्रिका में छपा, काफी चर्चित रहा। 
प्रमुख कृतियाँ 

"न. गाए, # $5००ंब 50४८५, (939) 
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८७ (एराथा5, व॥6 9८७४ वाताआा5 को -फ्ात॑ता, (960) 
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607णा) लिशंशए्ट 
इरविंग गॉफनन 09४2-9७) !! (922-982) 
कनाडा में पैदा हुए प्रसिद्ध समाजशास्त्री इरविंग गॉफपैस अमेरिका के प्रतीकात्मक अन्तर्क्रिया 
परिप्रेक्ष्य के एक प्रमुख सिद्धान्तकार हैं। सन्‌ 7960 और 970 के दशक के बीच सूक्ष्म 
समाजशास्त्रीय परम्परा को अपनाते हुए उन्होंने समाजशास्त्र में अध्ययन की एक नई विधा को 
जन्म दिया जो 'अमिनयशास्त्रीय परिप्रिक्ष्य/ के नाम से जानी जाती है। उनकी इस नई विधा 
पर कई व्यक्तियों का प्रभाव पडा है। टोरटों विश्वविद्यालय में अपनी प्रथम उपाधि प्रहण 
करने के बाद वे 940 के उत्तार्थ में उच्च शिक्षा के लिये शिकागो विश्वविद्यालय आ गये। 
यहा उन पर प्रतीकात्मक अन्तर्क्रियावादियों, विशेषत एवरेट्ट ह्यूजेस और हरबर्ट ब्लूमर, नव 
दुर्खाइमवादियों , विशेषत लॉयड वार्नए, एडवर्ड शील्स और एडवर्ड बेनफील्ड, तथा सामाजिक 
मानवशास्त्र का प्रचुर प्रभाव पडा। इस प्रभाव के कारण वे प्रतिदिन के जौवन में प्रतीकों और 
अनुष्ठानों (रिचुअल) के साथ साथ सहभागिक अवलोकन की शोघ विधि के महत्व को 
समझने लगे। 

उन्होंने स्कॉटलैंड (जब वे एडिनबर्ग में थे) के शेवलैंड द्वीपसमूह में से एक द्वीप में 
अपना मुख्य क्षेत्र अध्ययन किया | इस अध्ययन के दौरान उन्होंने वहा के समुदाय के रोजमर्रा 
के जोवन को बडे सूक्ष्मा और गहनता से देखा और उसके आधार पर उन्होंने 'रोजमर्रा के 
जीवन में स्व का प्रस्तुतोकरण' (द प्रेजेंटेशन ऑफ सेल्फ इन एवरी डे लाइफ, 959) नामक 
पुस्तक लिखी। इस पुस्तक में उन्होंने अपने (अभिनयशासतरीय उपागम' (ड्रैमटरजी अँप्रोच) की 
रूपरेखा प्रस्तुत की। अपनी इस कृति में गॉफमैन ने सामाजिक जीवन का विश्लेषण करने के 
लिये रगमच की उपमा का प्रयोग किया है। वे यह मानते हैं कि मानव का सामाजिक 
व्यवहार यहुत कुछ रूप में रममचीय अभिनय से मिलता-जुलवा है। सामाजिक जीवन के 
रगमच पर कर्प्तागण अपनी-अपनी छवि बनाते है और दर्शकगणों के सामने अपनी-अपनी 
क्रियाएं करते है और दूसरे कर्तापणो के लिये स्वयं दर्शकगण बन जाते है। गॉफमैन स्पष्ट 
करते हैं कि व्यक्ति किस प्रकार भूमिकाए अदा करते हैं और विभिल स्थितियों में एक दूसरे 
के समक्ष अपनी छवि प्रस्तुत करते हैं। अपनी इस पुम्तक में उन्होंने अन्तर्क्रिया की रचना का 
विश्लेषण करते हुए यह स्पष्ट किया है कि व्यक्ति किस प्रकार अपनी प्रतिदिन की क्रियाए 
सम्पादन करने में दूसरों के साथ क्‍या क्या अन्तर्क्रियाए करते हैं तथा वे इन्हें किस प्रकार 
सम्पादित करते हैं। गॉफमैन की प्रमुख रुचि आमने सामने की मत्यक्ष अन्व्निया के अध्ययन 
में रहो है। इन अन्तक्रियाओं को उन्होंने रूपकों के माध्यम से समझाया है और इसके लिये 
उन्होंने रगमच कौ उपमाओं का प्रयोग किया है। इसीलिये उनके अध्ययन परिमिक्ष्य को 
“अभिनयशास्त्रीय उपागम” कहा गया है। 

उनकी बाद की दो पुस्तकों में भी इस अभिनयशास्त्रीय उपाणम का अयोग किया गया 
है, किन्तु इनमें इस उपागम को विचलन के क्षेत्र में प्रयोग किया है। ,कलक' (स्टिगमा, 
964) नामक पुस्तक में उन व्यक्तियों का विश्लेषण किया गया है जो 'कलक' का जीवन 
जो रहे हैं। 'पागलखाना' (असाइलम, 7967) में एक मानसिक अस्पवाल, का अध्ययन कर 
एक मानसिक बिमार के नैविक जीवन को कुरेदने का अ्रयास किया गया है। इस वैयक्तिक 
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अध्ययन के आधार पर सम्पूर्ण मस्थाओं को कार्य-प्रणालो के एक माफाम्य चित्र को एचना दो 
गई है। इन दोनों अध्ययनों गा अगाधशास्त में 'लैवलिंग सिद्धाल' वो विकसित झले में 
काफ़ी प्रभाव है। पागलखाने के अध्ययन ने विशेष रूप में सम्धानोकाण 
(इसूम्टिटयूशनलाइजेशन) के विदाई को खड़न करने में सार्यक भूमिका अदा की है और 
इसका कुछ प्रभाव वियटन की प्रक्रिया को प्रोत्माहित करने में रहा है । 

गॉफ़्मैन ने अपने कई अन्य अप्ययर्नों जैसे 'इतकाउन्टरस' (96), 'बिहेविभर इ़ 
पब्लिक प्लेमेड” %3), ठघा “रिलेशन्स इन पब्लिक (॥97)) में थी अभिनयशारुय 
विश्लेषय को अपनी परम्परा को कायम रखा है और नई ममाजशास्तय अवषारणाओं के एक 
शब्दकोश वी रचना बर डाली है जो रोजपर्य में आमने-सामने की अनक्नियाओं की मूह 
बा्दों को समझते में सतायता प्रदान करती हैं। एक टिप्पणीकार ने इन्हें 'लघु अवफरणाए 
कह्य है। 'कष्य', ओ्रोवाय्', 'अभिनेता' 'अभिनय', 'धूमिवा' जैसी अभिनय को शब्दावनो 
और प्ाषा का गॉफ्मैन ने प्रचुर मात्र में प्रयोग क्या है। 

मधेए में, मा्ाजक अलक्रिया, आवम्मिक मिलन, समृत्त कौ विएा, लघु समूह, 
भूमिका व्यवहार, विचलन और व्यक्तिगत पट्चान, माठसिक समस्याओं और लैंमिक विधमत 
में विज्ञापनों बी भूमिका आदि पॉफ्मैन के अध्ययन के प्रमुख विषय रहे हैं। गॉफमेन वा 
सर्वाधिक योगदान इस तथ्य को ठजागर कले में रहा है कि समाज क्सि अकार अनेकतिक 
मानवीय अनर्क्ियाओं द्वाए सुन्दर ढग से आपम में गुथे हुए और व्यवस्यित रूप में फार्म 
करने हैं। वे अपने अथक प्रयार्ों द्वारा निस्तर यर बतते में प्रयनश्ील रहे कि अन्तर 
की विधा क्मि प्रकार साम्राजिक जीवन और सयाजश्यारू के सृथ्म (पाइक्रो) और बृहत सै) 
सगेवारों के बीव सेतु का कार्य करती है। “अमेरिकन सोमिआलाजिक्ल रिव्यू" नामक पत्रिका 
के 983 के एक अक में छपरा ढववा अतिम लेख 'अनज्निया व्यवस्था' (द इन्टएकशन 
8 में गॉफ्मैन ने अपने समम्त लेखनों के केद्रीय विचार को सार रूप में अस्तुत किया 

। 

समाजशास्तर में गॉफ्मैन के कई समर्थक और अनुमरणकर्ता हैं, फिर भी समाजशाल 
के इतिहास में वनगी बिलक्षण स्थिति है। उन्होंने रूढिगत पद्धतिविज्ञान के लगभग सभी 
नियमों वो वोडा है, उनके वर्षों के र्पेत अस्पष्ट हैं, उन्होंने बहुत कम देज्रनवार्य क्या है। 
वे उथ्यों वो जुटाने के लिये वास्तविक जीवन वा वैशनिक अवल्तौबन का महा लेने दी 
अपेक्षा उपन्यास्त और जावन-चत्लों पर ही निर्भर रहे हैं। उनके लिखने का ढंग भो वैज्ञानिक 
प्रतिवेदन (रिपोर्ट) का ने रह कर लेख लिखने को शैली वाला रह है। यहीं नहों, ये अपने 
कार्यों में धोर अध्यवाम्यित रहे हैं। दास्वव में, उनके विचारों को सामाजिक सिद्धान्त के रूप 
में प्रदर्शित किय्रा जाना अत्यद कठिन है। कहीं वे प्रतीवाममक अलक्रियावाद के एक विशिटट 
सप्रदाय को विकसित करते हुए नजर आने हैं, दो कहीं वे स्वरूपवादी धारा के जार्ज सिनत 
की परम्परा को दोते दिखते हैं। क्टीं-क्टों वे सृक्म समाजशास्त्र के प्रकार्यवादी नन गये 
क्योंकि उन्होंने पेजमर्र के जोवन में अनुष्टानों (विशेपर बानचौत) के मकायों के अध्ययन में 
भो अपनी रुचि प्रदर्शित को है। 

गॉफ्मैन की काफी आलोचना रुई है। उप्तेक्स प्रदर्शित अममजमपूर्ण स्थिति के 
अनिस्कित, उत पर निसलर यह आग्रेप लगता रहा है कि उन्होंने विस्तृत बृहत-समाजशास्थोय 
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महत्व के विषयों, जैसे सामाजिक संरचना, वर्ग और अर्थव्यवस्था की अपने लेखनों में घोर 
उपेशा की है। इन आश्षेपों को गॉफमैन ने स्वीकार भी क्या है और कहा है कि इन सब 
विषयों से उसका कोई सम्बंध नही है। किन्तु आलोचकों का कहना है कि गॉफमैन की रुचि 
इन विषयों में रही हो या न रही हो, ये विषय सामाजिक जीवन के विश्लेषण में महत्वपूर्ण 
हैं। कुछ व्यक्तियों मे उन पर रूढिवादी होने का आगेप भो जडा है क्योंकि उन्होंने 
यथास्थिति के पक्षों को बनाये रखने के लिये अनुष्ठान व्यवस्था और लिंग जैसे विषयों को 
काफ़ी महत्त्व दिया है। एल्विन गौल्डनर मे अपनो पुस्तक 'कर्मिंग क्राइसिस ऑफ वेस्टर्न 
सोसिऑलाजी' में गॉफमैन को एक सनकी, छोरी छोटी तुच्छ बातों पर अधिक ध्यान देने 
वाला और पूजीवाद वा समर्थनकर्ता तक कहा है। इन सभी आलोचनाओं के बावजूद, ऐसे 
भी व्यक्ति रहे हैं जिन्होंने गॉफमैन के कार्यों की भूरि भूरि प्रशसा की है। ऐसे व्यक्तियों ने 
गॉफमैन के कार्य और कृतियों को काफो आयूल परिवर्तनवादी माना है क्योंकि उन्होंने 
गेजमर्स के जीवन की परिवर्तनशील अस्थिर प्रकृति को जो निसन्‍्तर उजागर किया है वह 
अराजकतावाद या नृजातिपद्धतिवाद से मिलता जुलता है। 


प्रमुख कृतियाँ 
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लुसिएन गोल्डमत्र (93-970) 

एक बैलजीओआई मार्क्सवादी दार्शनिक और साहित्यिक आलोचक लुस्िएत गोल्डपत्र 
का भ्रमुख कार्यक्षेत्र साहित्य का समाजशास्त्र रहा है। इस सम्बन्ध में उनकी पुस्तक 'द हिडिन 
गॉड' (955) विशेष उल्लेखनीय है। यह पास्कल और रेसीन का एक समाजशास्त्रीय 
अध्ययन है। अपने परवर्ती काल में गोल्डम्क ते सरबणावाद की काफ़ी आलोचना की है। वे 
गोरगी लुकाक्स के शिष्य और अनुयायी थे। 


प्रमुख कृतियाँ 
- ॥8 प्राउतद्ा 50०4, (955) 
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गुल्नर ने 'प्रिद्धाल और समाज' नाप्र से एक अधावशाली परिका का अकाशन किया जिसमें 
विस्तृत रूप में उन्होंने आलोचनात्मक सिद्धान्त पर अपने विचार व्यक्त कर उसे विकसित 
करने का प्रयास किया है। 

प्रारभ से हो गुल्लर पर पश्चिमी वैचारिक परम्पण का प्रभाव रह है। बाद में, वे स्वयं 
यूरोप में रहने लगे थे। उनको सर्वाधिक महत्वपूर्ण कृति 'पश्चिमी समाजशास्र का आसन 
सकट' में उन्होंने तथाकथित “अनुचिन्तनात्मक समाजशास्तर' (रिफ्लेकृसिव स्रोसिऑलाजी) का 
ठोस आधार तैयार कर इमका पुरजोर समर्थन किया है। सामान्यत यह कहा जाता है कि 
विज्ञन और विशेष रूप में, समाजशास्र का कार्य 'वस्तुनिष्ठ सत्य' की खोज करना है, किन्तु 
गुल्मर ने इस बहु प्रचलित विचार के विपरीत यह विचार रखा कि ज्ञान के अर्जनकर्त्ता से ज्ञान 
स्वतत्र मही है। सपाजशाख्र उन राजवीनिक और सापाजिक-आर्थिक परिस्थितियों से निकटता 
से जुड़ा हुआ है जिसमे समाजशाख पैदा होता है। अत हमें इन सम्बन्धों के बोरे में तथा 
समाजशास्त्र की इस भूमिका के विषय में कि हम अपने बारे में और अपने भविष्य के बोरे 
में क्या सोचो हैं, के सम्बन्ध में जानकारी होना आवश्यक है। 

उनकी बाद की कृतियों का इतना प्रभाव नही पडा जत्रकि इनमें भी मिलते-जुलते मुद्दों 
पर ही चर्चा की गई है जिनका विश्लेषण “आसल सकट' वालों उपर्युक्त पुस्तक में किया 
गया है। बाद को पुस्तकों में एक ओर आधुनिक सस्कृति की एक समष्टिपएक सैद्धान्तिक 
समीक्षा की जरूरत को रेखाकित किया गया है, हो दूसरी ओर एक नये वर्ग के रूप में 
बुद्धिजनों की प्रकृति के बारे में चिन्ता प्रकट की गई है। गुल्मर ने मार्क्सवाद और बुद्धिजनों 
की अपनी आलोचनाओं में एक ओर समाज और इतिहास के बारे में वस्तुपरक श्ञान की खोज 
करने बालों में तथा दूसता ओर उन आलोचनात्मक चिन्तकों के बीच में अन्तर किया है 
जिनकी रुचि बस्तुपरक सत्य को जानने की अपेक्षा इतिहास को जानने में अधिक है ताकि 
उसमें परिवर्तन किया जा सके। गुल्नर की सहानुभूति स्पष्टत परिवर्तन के चाहने वालों के 
साथ है। इस सम्बन्ध में उन्होंने कहा भी है कि विद्ारधार को मात्र असत्यता (प्राति) के रूप 
में नही समझा जाता चाहिये जिसका प्रयोग अभुत सम्पन्न वर्ण के हितों की पूर्ति के लिये 
किया जात है, जब कि अधिकाशठ ऐसा ही होता है। विचारधारा का निर्माण बुद्धिजनों द्वार 
होता है, किन्तु इसका प्रभाव गहग और व्यापक होता है। यह सामाजिक परिवर्तन का एक 
साधन बन सकता है। उन्होंने अपनी एक पुस्तक “विचारधाण और प्रौद्योगिकी का दर्द 
(0976) में समाजशाखियों को आह्वान करते हुए लिखा है कि उन्हें अपने सिद्धा्नों और 
समाज में अपनी भूमिका के प्रति और अधिक चिन्तन मनन करना चाहिये। 


प्रमुख कृतियाँ 

-. शएरादता5 ण॑ [वफ्रवार्ओ छिप्रववण्टाउ०५ (7954) 

-. भशापरव। $07०, (4955) 

- ऐपजरड था प्रद्कंकागंग्ुए 2०5 फल रण! 0779, (9652) 

+. शढ ए०क्र्मड (7585 रण ८5०० 5००७००१५, (970) 

- 78 एशव्थार रण ॥020009 १४० [व्ताएणणुण, (976) 

बृफल छाल त॑ पाशीर्लएश्की5 ३०वें (28 रि58 ० पटछ (९955, (979) 
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- 76 ॥90 शैवग्रम्च्रा5ड. (एणावगतवा0ा:. खाएं. #गणाओटड छा... फट 
॥0९६6एणृाफ्रप्या! एण पीएए७, (980) 

-  शैहभात्र प्रिख्ञाग्ट्राक्षाापतर. ग6 (॥छ॥5 ण॑ फाग्रपा आ0 6 5तथणेतूए 
6 फादाल्टएशं5, (985) 


(:0॥0(07092०, उत्फा पर. 

जॉन गोल्दशोप....................... ह98 ) 
जॉन गोल्डघोप एक ममक्ालीन ब्रिटिश ममाजशार्स्री हैं जिन्होंने सामाजिक स्तरीवरण, 
सामाजिक गतिशीलता और सामाजिक वर्ग विषयों पर कापो काम क्या है! डेविड लॉवबुड 
के माथ मिलवर गोल्डप्रोप ने समृद्ध कामगार वर्ग का अध्ययन बर 'सर्वहागईवरण' को 
अवधारणा के विपगत 'बुर्जआईकरण' की एक नवीन अवधाएणा प्रस्तुव वी है। कामगार वर्ग 
के व्यक्ति जब बढ़ती हुई समृद्धि के फलस्वरूप मध्यम-वर्ग (बुर्जुआ) के मूल्यों और 
जोबन-शैलो वो अपनाना शुरू बरते हैं, तव इस स्थिति को मोल्डग्रीप ने बुर्जु आइक्रण' कहा 


है। 

गोल्डप्लोप का सामाजिक वर्गों का वर्गोक्रण, वर्ग और मतविशीलता सम्बन्धी सर्वेक्षण 
अध्ययनों में छ्फी प्रयोग क्या जाता है। उन्होंने वर्ग के अपने विश्लैषण में “मेवी वर्ग' 
(मर्विस कलाम) कौ अवधारणा का प्रयोग किया है। दूमो शोघकर्तताओं के महयोग से उन्होंने 
दूसरे देशों में सामाजिक गतिशोलता का तुलनात्मक अध्ययन कर उन्नव औद्योगिक मपाजों 
की सामाजिक सरचनाओं का विश्लेषण किया है। गोल्डश्रोप ने वर्ग, औद्योगिक सम्बन्ध और 
मुद्रास्फिती पर भी लेख लिखे हैं। 


प्रमुख कतियाँ, 

+. वाल #क्‍फ्टिव ण्रप्टा |. ्िएण्चादंव। 600०5 ७0 ८20), ध्योंत 
एणग८5, (4968) 

+ 796 #्रीएटाआ एटा: एजाएंप्ग &09025 270 9604०, (958) 

- ॥76 40600 १/ऊांप्छा 7 (6 (55 5एचए:८, (969) 

- व6 506 9] 078फाए ० 06८एएव३४०१५, (974) 

- $0लंगे १भ०णएाए कराते (08५ जएलफ्ट ए छाग्रेका, (980) 

+--. (567 ७00 ए०्णील गे एकाट्शाएणशए एथ्ञाओए, (985) 

- 96 एकात्नक्षां लि, पापी हंगराड0०, (4992) 

- १फछ #जरव्ब 8007009 ए ॥णीगाठ्त, जाके 5 म्ाड्टो, (/978) 





(उाम्ाग्इलं, हया0ां0 


आन्तोनियों ग्राम्शी (89-937) 
आजोनियो याग्ी इटलो के एक प्रमुख नव मावर्रावादी सिद्धालकार रहे हैं। उनकी गगना 





(छाक्शफल, 4ंकताए. /. प्र 


बीसवीं शताब्दी के सर्वाधिक महत्वपूर्ण मार्क्सवादी विन्‍्तकों में की जाती है। दे प्रमुख रूप 
से मार्क्स के आर्थिक विर्धारणवाद और द्रद्धालक भौतिकवाद की अपनी आलोचनाओं के 
लिये जाने जाते है। उन्होंने सामाजिक सिद्धाल और राजनीतिक व्यवहार दोनों को समन्वित 
कजने तथा मार्क्स के विचारों को एक अलग ढग से विश्लेषण करने का प्रयास किया है। 
प्राग्शी ने बिरक्तम्मत (क्लासिकल) झा्क्सवाद की अनेफ मात्यताओं को अस्वोजार करते हुए 
बुर्जुआ राज्य का एक नये ढंग से विश्लेषण किया। उनके मंतानुसार राजनीति और 
विवारधाय को आधिक निर्धास्णवाद से स्वतत्र रखा जाना चाहिये ताकि रहो पुरुष अपने 
सघर्षों द्वारा अपनी परिस्थितियों में परिवर्तन ला सकें। उन्होंने कश कि पूजीवादी वर्ग के 
प्रभुत्त को मात्र आर्थिक कारकों से समाप्त नहीं किया जा सकता अपितु इसके लिये 
राजनीतिक बल कौ आवश्यकता है और इससे भी अधिक विचागत्मक तत्र को आवश्यकता 
है जिसने शासित वर्गों की मूक स्वीकृति प्राप्त कर रखी होती है। पूजीवादी समाजों में, इन 
तत्वों में मागरिक समाज, चर्च (पार्मिक सस्थाए), परिवार, स्कूल और यहा तक को श्रमिक 
सगठन भी सम्मिलित होते हैं। राजनीतिक दमन राज्य का विशेषाधिकार होता है। पूजीवादी 
समाजों का स्थाई तत्व अधिकाशत कामगाए वर्ग पर वैधारिक रूप से प्रभुत्व पर निर्भर करता 
है। प्राम्शी कहते हैं कि यह प्रधुत्व पूर्णस्पेण नही हो सकता, क्योंकि कामगार वर्ग वी द्वैत 
चेतना होती है। चेतना के एक घाग को पूजोपति वर्ग अपने पक्ष में बनाये रखता है, तो दूसग 
भाग उसका सामान्य ज्ञान होता है जो अपने आसपास के ससार के रोजमर्स के अनुभव पर 
आधारित होता है। इस स्रामान्य ज्ञान में ही क्राति के बीज होते हैं, किन्तु इसके विकास के 
लिये दल के बौद्धिक जनों की जरूरत होती है जो इसे एक शक्निशाली बल प्रदान कर सकें। 
ग्राए्शी के अनुसार त्वरित उप्र सामाजिक परिवर्तन तभी आ सकता है जय क्रातिकारी चेतना 
का पूर्ण विकास हो, अत इस चेतना को विकम्रित और मुखरित करने में दल को भूमिका 
अत्यत महत्वपूर्ण होतो है। वर्ग सपर्ष, वास्तव में, अधिफाशत बुद्धिजनों के समूहों में होता है 
जिसमें एक समूह पूजीपतियों के साथ तो दूसग समूह कामगाए वर्ग के साथ जुडा होता है। 

आम्शी ने अपती उपरोक्त विदाएधाग के स्पष्टीकाण के लिये 'प्राधान्य' हिगेमेनि) की 
एक प्रमुख अवधाएणा का प्रयोग किया है। 'प्राधात्य' से प्राम्शी का तात्पर्य एक ऐसे 
सास्कृतिक नेतृत्व से है जो शासक वर्ग से होता है। प्राम्शी के अनुसार, आधुनिक देश 
सझाज की दृढ़ता का मुख्य स्रोत यह शाप्तक वर्गॉय सास्कृतिक नेतृत्व हो होता है जो 
जनसमुदाय पर अपनी मूल्य प्रणाली कौ छाप अकित कर देता है। यह नेतृत्व परिवार, धार्मिक 
सस्याओं, स्कूल आदि के माध्यम से कार्य करता है। ग्राम्शी यह मानते हैं कि जब तक मूल्यों 
और मान्यताओं के क्षेत्र में बुर्जुआ उत्वों के 'प्राधान्य' (वर्चस्व) को समाप्ठ नहीं किया जाता, 
तब तक कामगार आदोलन सफल नहीं हों सकता। अठ मात्र आर्थिक तत्व के आधार पर 
समाजवाद को स्थापना सभव नहीं है। इसके लिये पूजीवाद के विरुद्ध वैचारिक लडाई को 
आवश्यकता है। 

ग्राम्शी के मार्क्सवाद को विमर्श विश्लेषण के नाम से जाना जाता है। जैसा ऊपर 
क्‍िखा गया है कि ग्राम्शो ने मार्क्स की सभी मान्यताओं को यधावत्‌ स्वोकार नहीं किया है, 
उनमें कई हेगफेर और परिवर्तन सुझाये हैं। उन्होंने समाजवाद और प्रजाततर में भी विशेधाभास 
बताया है। थे प्रजातत्र को पूजोबाद का जनक मानते हैं, अद इसके द्वारा समाजवादों समाज 
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की रचना नहीं वी जा सकतो। ग्रास्शी ने मार््स के वर्ग-आधारों को थो अस्वीकार किया है ! 
जहा मावर्स मपर्ष वा मुख्य आधार वर्ग को मानते हैं वहा ग्रास्शों वर्ग-सपर्ष को पूनिणदी 
संघर्ष नही मानते। समर्ष के कई दारण हो सबते हैं। धार्मिक सास्फृतिफक ओर बेचा 
आपार्ये पर भो सर्प होते हैं। परिवर्तन की गति के बारे में प्राम्शो के बिचार प्रार्क्स से भिन्न 
रहे हैं। 

प्रापश्ती मा जन्म इटलो के एक अत्यत गरगेब परिवार में हुआ था। वे शुरू से 
शारोरिक रूप से कमजेर और दोसारियों से मस्त व्यक्ति ये । उन्होंने तृरोन विश्वविद्यालय से 
शिक्षा प्त्ण को जहां भाषा से सम्बन्धित विषयों में उन्होंने अपनों प्रतिभा को छाप अकित 
की। घोर गरोबो तथा अपनी राज्नीतिक सक्रियता के कारण उन्हें सन्‌ 95 में अपूरी पढाई 
किये हुए हो विश्वविधाालय छोड़ना पडा। बे बाद में एक प्रतिभाशाली पशकार एक प्रमुख 
राजनीतिक आदोलनकारी समद सदस्य और इटलो के साम्यवादी दल के एक नेता बन गये। 
सन्‌ 956 में मुसोलिनो के शासन में उन्हें अपनी राजनीतिक सक्रियरा के बारण पकड़ कर 
जैल में डाल दिया गया जहा बुछ वर्षों दाद उनकी पृत्यु हो गई। बाणवाप्त बाल में रो 
प्राम्शी में गजनोति, दर्शन, सामाजिक भाषा विज्ञान और साहित्य समालोचना, जैसे विविष 
विषयों पर कुछ छुट पुट लेख लिखे। ये लेख हो मृत्यु के बाद 'प्रिज्न नोटबुक्स' 977) 
के रूप में प्रकाशित हुए। वास्तव में, मार्ससवादो समाज विज्ञनियों के बोच जो आज उनवोी 
प्रतिष्ठा बनो हुई है उसका कारण जेल में लिखों गई उनकी उपसेक्त डायरों ही है। इस 
डायरी में जिन विषर्यों का विश्लेषण किया गया है, वे हैं-बुिजन, शिक्षा, इटली बा 
इतिहास, राजनीतिक दल, फासोवाद, प्राधान्य (हिगेमेनिी) और फ्रायडवाद आदि। इन विचारों 
और अवधारणाओं ने सन्‌ 970 के दशक में मार्क्सवादी सामाजिक विज्ञान में उत्पन 
चर्चाओं का प्राम्शी को एक केद्धोय व्यक्ति बना दिया। 

प्राम्शी मूलत एक पानवतावादी विचारक थे। वे किसी भी प्रवार के मिरकुश तब के 
विरुद थे | इसोलिये उन्होंने राज्य के किसी थो प्रयार के दमतात्मक स्वरूप बा विरोध किया 
चाहे वह समंदोय प्रकार को सरवार कौ छ्यवस्पा हो क्‍यों न हों। उनका सस्याओं के 
'लोक्तब्ोकरण में विश्वास था। यरी कारण हे कि उन्होंने कामगाएें के लोकतत्री आदोलन का 
समर्थन किया। वे एक ऐसे स्पयालित नियव्रित समाज के पष्ठ में थे जिसमें दमन और बल 
भ्रयोग का कोई स्थान नहीं होता। 








प्रमुख कृतियाँ 

- 6 जैठ्वेशा। 7९2 3॥3 0फ्ट छफ्ताजह६, (957) 
-  इ$लीहलात#५ ई0क 6 ाषत5 बितदेक्तत ५, (97) 
-.  528ला0व5 05 फिीआाटओं ७ै१आव३2६ (2977) 


6प्जी9, डिश $शाया 


बिरजा शंकर गुहा त8क्र-%) 
भारत के भारधिक मातवशारियों में विस्जा शकर शुहा दा नाम मुप्सिद्ध है। उन्होंने कलकत्ता 


(ेज की-पाप कसएफ् उशरे 


विश्वविद्यालय से सन्‌ 9।5 में एमए करों के तल्वाल बष्द बगाल सरकार के मपप्रप्स 
के एक शोधार्थी के रूप में आस को खास जाजपति पर कार्य शुरू कर माउवश रू के क्षेत्र 
में प्रनेश किया। सा 9:0 में हार्ड विश्वनिद्यप्जद्र से होमेन शि्षृत्ति (हेल्लेफ्प्प) मिलो 
पर वे मानवशाख॒ का विधिवत अध्ययन करो के लिब्ने अमेरिका) चले गये जहां से उड्े सा 
9:: में मानव को एएम को डिप्री प्राप्त हुई। इसके बाद उत्हें ह॒प्ती विश्वचिद््लय में 
“विनधोप छात््वृति मिल्ल गई जिसके आधार पर आगे अध्यया कर सा्‌ 39:५ में विश्प्ट 
योग्यग् के साथ पीएचडो की उप शाप्त की । अमेरिका से लौटने के बाद गुह्ा कलकत्ता 
(अब कोलकाता) विश्वविद्यालय मे मातउशाप्ल के प्राध्यापक् बत गये। सा] 4०४ मे णुहा ने 
कोलकाता में “भारतीय मानवशास्रीय सस्थात” की स्थापना को और सत्‌ ॥७७ पे उन्हे 
"भारतीय विज्ञात काप्रेस' के मावश् विभाग की अध्यक्षता क्रो वा सौभाग्य फ्रप्त हुआ। 
मानवशाश्न के शैक्षणिक (अकादमिक) क्षेत्र की अपेक्षा गुल को रुचि मातवशद्ल के क्षेत्रीय 
अध्ययों में अधिक होते के कारण शीघ्र ही प्राध्यापक वी नौकरो छेड कर वे भारत सरकार 
के प्राणीविज्ञान के सर्वेक्षण सस्था।' के माववशाप्त विभाग मे आ गये। 

गुहा पहले च्यक्ति थे जिहोने दक्षिण भारत की जगजातीय जाग्छ्या में मौफियो 
प्रजाति की विशेषताओं की खोज की। उन्हों) भारत की जनबातियों और जातियो क्र एक 
व्यवस्थित मानवरमित्रीय सर्वेक्षण भो किया। इस सर्वेक्षण के आधार पर उन्होंते सन्‌ 493] ने 
जनसख्या प्रतिवेदन भे भारत के जाप्भुदायों की प्रजातिक विशेषताओं सम्बधी एक लाबा 
लेख लिखा। यह बात अज़ग है कि गुहा के पिष्कर्षों को अधिक शाराहना नहीं मिली और न 
ही उन्हें यधावत स्वीकार हो किया गया, फिर भी भारत वो जतसख्या के प्रजातिक वशीकरण 
विषय में लोपों को रुचि जाप्रत करो का उन्हें श्रेय जाता है। आज भी इस विषय पर बहस 
जारी है। अपने मातवशाद्यीय कार्यों भें अधिक पैतापन लागे के लिये पुह्य कुछ संघ्रय के 
लिये इग्लैण्ड गये और वहा उद्ोंने सर आर्था क्ीव और ई. हिगिध के साथिध्य में अध्ययन 
किया। वहां से लौटों के बाद सन्‌ !9५6 में थे 'भागत सरकार के मातवशा््रीय सर्वेक्षण 
सस्थान' के प्रथम निदेशक के साथ साथ भारत सरकार के मातवशाश्न सामधी मशलों के 
सलाहकार बन गये। सन्‌ 9%4 में यहा से सेज्रातिजृत होने के बाद बिहार सरकार ने उन्हें 
“बिहार जनजातीय शोध संस्थान' के विदेशक पद के जिये आमव्रित किया। इस संस्थान मे 
थे सन्‌ 396। में एक रेल दुर्घटना मे उनको आकस्मिक मृत्यु तक रहे। गुहा ने अपगा सास्त 
जीवन एक सक्रिय एवं प्रतिबद्ध मानवशाह्ली का जौया। उन्हें 'भारतीय विज्ञान परिषद्‌' के 
रजत जयति समारेह में दूसरी बार माववशास्र विभाग की अध्यक्षता करे का गौरव भी 
मिला | गुदा मानवशास्तर को एक सम्पूर्ण और एक ऐसा एकोकृत विषय मालते हैं जिसमे 
शापरिक मृविज्ञन, मृजातिविज्ञान, प्रागैतिहास और भाषाविज्ञान आदि सम्मिलित किये जाते 
हैं। वे हसे मनोविज्ञान, एरावनत्पति विज्ञान, प्राणीविज्ञाग आदि विषयों से तिक्ट से जुड़ा 
मानते हैं। उन्होंने भारत के प्रजादीय मानचित्र को एक नये ढग से पेश क्या। 


प्रमुख कृतियाँ 
+- १6 एिद्वतावं सजिकाटद छ गोरतूगंठ तर तत।, ((93) 
- एलन ॥]साएशा5 था ताआ फफबरॉजत00, (944) 


7394 १ 06प्रस्‍ए#णश्य, /.प्रव॑॥धह 
- ८ 777८5 ० ॥0:3, 2 ४०५, (95) 


छप्राफएशंटट, [.70४ांट्ट 


लुडबिग गुम्पलोविज़............... त8छ#-9१9 ज (838-909) 
सामाजिक डार्विनवादी तथा भौतिकतावादी पॉलिश समाजशास्री लुडविंग गुप्पलोविज़ वा 
विचार था कि सामाजिक ठद्विकास आर्थिक ममाधनों के संघर्ष वो प्रकट करता है जिसवा 
परिणाम योग्यतम का अतिजीवन होता है, अर्थात्‌ मष्ष में वे ही व्यक्ति बच पाते हैं जो 
शारीरिक, मानसिक तया अन्य रूप में योग्य होते हैं। प्रजाविकेन्द्रित के कारण यह सबर्ष 
(उद्विवासीय क्रम में) प्रजाति ममूरों, यश्ू-राज्यों और वर्गों के बीच होता है। उतका माय 
लेखन पॉलिस भ्राषा में है जिसका अप्रेजों में बहुत कम अनुवाद हुआ है। उनके लेखन में 
प्रजातिवाद और निएकुशता की गप आती है, फिर भी वैश्विक त्रक्रियाओं के मिद्धालकारों ने 
युद्ध और विजय जेमे बृहत्‌ आधार पर होने वाले सामाजिक मपर्प के प्रति उनके योगदान 
को म्वीकाय है । 

दुर्खाइम से प्रभावित होने के कारण मुम्पलोबिज ने अपने लेखनों में व्यक्ति को गौण 
और समाज को सर्वोपरि महत्व दिया है। इस सम्बन्ध में उनका यह कथन दृष्टव्य है, “व्यक्ति 
केवल प्रिज्य का पार्ट अदा करता है जो कि किरणों वो मरण कर निश्चित नियर्मों के अनुमार 
विलोन कर देता है और पुन उन्हें शक पूर्व निर्धारित दिशा और एक पूर्व निर्धारित रग के 
माथ गुजरने देवा है।” समाज को अपने विश्लेषण या केन्द्र बनाते हुए उन्होंने सामानिक 
समूहों और उनकी आपसी अलर्विगेधो अन्तर्कियाओं के अध्ययन पर अत्यधिक बन दिया। 
उन्होंने परिवर्तन के चक्रिक सिद्धान्त का समर्थन क्या है और कहा कि मानव समाज में बोई 
स्थाई सुधार या अनन्त प्रगति सभव नही है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- 7० 079०5 ० 5००ं००४५ (899) 


(जा+शॉ८॥, ("९०0॥265 
गोगेस गेरविच (जार्ज गुरविच) (0896-965) 


रूम में पैदा हुए समाजशात्तो गोर्ेंस गेंरविच ने अपना अधिकाश व्यावसायिक जीवन फ्रास 
में व्यतीव किया और फ्रांस के समाजशासत्र के विकाम पर गहरा प्रभाव अक्ति किया है। 
उनकी कुछ कृत्रियों, जेसे “काबू का समावशासतर' (942) दथा “समय को परछाई' (958) 
आदि का अंग्जो में अनुवाद हुआ है, फिर पी उनवौ कृतियोंँ के कठोर दार्शनिक चरित्र के 
कारण अमरैकी और ब्रिटिश समावशाहिययों के लिये पराई बनी हुई हैं। गेरविच ने अध्ययन 
के अपने ठपागम को “अति आनुभविक इद्धात्यक' (यथार्थ पर आधारित दन्द्वात्मक विधि) 
कहा है। उन्होंने होगल और मार्क्स की इस बाद के लिये आलोचना वो है कि उन्होंने मात्र 





छठक्रा#, 6४०6. /. 795 


एक प्रकार की द्व्दात्मकता की ही बात कही है, अर्थात्‌ पहले धुवीकरण तथा बाद में विपरीतों 
(विरोधियों) में समनन्‍्वय। इसके विपरीत, गेंरविच ने पाँच प्रकार की द्वन्द्रात्मकवा बताई हैं, 
0) सम्पूरक्ता (इसमें बाह्म तौर पर अलग दिखने वाले दो तत्व एक बृहत सम्टि के अग 

होते है; (2) पारस्परिक लगाव (इसमें तत्व एक दूसरे के साथ घुल-मिल जाते हैं), 8) 
अस्पष्टता एवं उभयवाहिता (एक ऐसी स्थिति जिसमें आऊर्यण और विकर्षण दोनों होते हैं)- 
(4) विशेधियों के बीच घुवीकरण (जैसा कि हीगलवादी द्वद्दात्मकता में देखा जाता है) और 
6) प्रस्मिक्ष्यों को पारस्परिकता या समान तत्वों की समातानर अभिव्यक्तियों के बोच 
विभेदीकरण। 


प्रमुख कृतियाँ 
- $0ल्रग॑ण॥ ण॑ [.2७, (942) 
- 6 5फवलाणा ० वचाल, (958) 


घप्रकशणगराघ5, -पाएशा 


युरमन आवेरमास (हेवरमों)............. 099 ) आवेरमास (हेवरमा) (929- ) 


प्राविधिकोय तार्विक्ता के आलोचक तथा भाष्यविज्ञान एवं सम्प्रेपणात्मक क्रिया के महत्‌ 
सिद्धाल के समर्थक एवं पेरोवाए, जर्मन दार्शनिक और मामाजिक विचारक युरगेन हेवरपों ने 
आजकल अपने विचारों से सभी मानवीय विज्ञानों में धूम मचा रखी है। हेबरमाँ जर्मनी के 
मुप्रमिय फ्रैक्फर्ट मम्यदाय मी द्वितीय पीढो के अत्यन प्रखर एवं अग्रणी विद्वान हैं। यह 
सम्पदाय सममाजशार्रीय जगतू में अपने आलोचपात्यक सिद्धाल (क्रिटिक्ल थिअरी) के लिये 
जाना जाता है। सभवत “पश्चिमी मार्क्सवादी परम्परा में फवर्फर्ट सम्मदाय सर्वाधिक 
प्रभावशाली सैद्धानिक धारा का प्रतिनिधित्व करता है। हेवास्‍्मोँ के दार्शनिक, राजनीतिक एवं 
समाजशास्रीय विचाएँं का निर्माण न केवल नाजीवाद बी दुर्घटना अपितु जर्मनी में एक स्थाई 
मविधानात्मक एवं प्रजावात्रिक राजनीति के उद्भव की पृष्ठभूमि में हुआ है। 

हेवरमां का जन्म जर्मनी में एक मध्यमयर्गोय पारम्परिक परिवार में हुआ था। उनके 
पिता चेम्बर ऑफ कॉमर्स के निदेशक थे। अपनी किशोरावस्था में हेवरमों पर विश्व युद्ध वा 
गहरा प्रभाव पडा। नाजीवाद के खत्म हो जाने के बाद जर्मनी के भविष्य के बारे में एक 
आशावाद का जन्म हुआ, किन्तु युद्ध के तत्काल बाद की अवधि में जर्मनी में कोई नाटकीय 
प्रगति न हो पाने के कारण हेवरमों को काफ़ी निणशशा हुई। किन्नु, इसी काल में उन्होंने सभी 
प्रमुख लेखकों को पढा जिनकी पुस्तक उस मम्य नाजी जर्मनी में प्रतिबंधित थी। इमी 
अवधि में उन्होंने सन्‌ 4949-54 के बीच दर्शनशासत्र, मनोविज्ञान जर्मन साहित्य जैसे अनेक 
विषयों का अध्ययद किया। सन्‌ 954 में उन्होंने बोन विश्वविद्यालय से शोध उपाधि 
(पी एचड़ी) प्राप्त कर एक पत्रकार के रूप में अपने व्यावसायिक जीवन की शुरुआत वी । 

सन्‌ 956 में टेवरमॉँ विश्व प्रसिद्ध सामाजिक शोध के फ्रैंकफर्ट सस्थान में आ गये 
और इस सस्यान के सर्वाधिक लब्य प्रतिष्ठित सदस्य दियोडोर आडोनों के शोध सहायक बन 
गये। किन्तु इस संस्यान के प्रमुख मकय होखांड्यर के माथ किसी मुद्दे पर विवाद हो जाने 
के कारण उन्हें इस संस्थान को शीघ्र ही छोड़ना पडा। सन्‌ 96व में उन्हें हायडलर्वा 
[व््वावद्यालय में दर्शनशाप्ल के प्रोफ्सर पद पर आमंत्रित किया गया और वे यहा चले 
आये। यहा वे सन्‌ १964 तक रहे और पुन प्रैंकर्फ्ट लोट गये। यहा वे फ्रैंकर्फ्ट 
विश्वविद्यालय में दर्शनशास््र और समाजश्ास्र के आचार्य बन गये। सन्‌ 3977 से सत्‌ 
987 के बौच “मैक्स प्लाक सस्यान” में निदेशक के पद पर कार्य करने के बाद वे पुन 
फक्फ्ट शोध प्म्थान में आ गये और सन्‌ 994 में इस स्थान से सेवानिवृत्ति के बाद यहाँ 
सेवानिवृत आचार्य (इमेरिटस प्रोफेसर) बन गये । हेबरमों को अनेक लब्ध प्रतिष्ठित पुरस्कार 
जआप्त करने का मौरव त्राप्त है। यही नहीं, उन्हें कई विश्वविद्यालयों से मानद्‌ आचार्य की 





सऑबश्टमाक, सकता. /. 7 


उपाधि से भी विभूषित किया गया है। 

फ्रैकफर्ट सम्प्रदाव के अन्य सदस्यों की भाति हेवरमाँ भो हीगल और परावर्स की 
कृतियों से काफी प्रभावित रहे हैं। किन्तु आडार्नों और होखदिमिर से भिल उन्होंने मार्क्स के 
मूल्य के सिद्धान्त और इस सम्मदाय की प्रथम पीढी के सास्कृतिक निशशावाद को अस्थीकार 
किया है। वेबर के समान ही, हेबरमा यह मानते हैं कि फ्रैंकफर्ट सम्प्रदाय वी प्रथम पीढ़ी ने 
“प्रणालीगव तार्बिकवा” (सिस्टम रेशन्लिटी) और "व्यवहारगत तार्विक्ता” (एक्शन रेशनलिटी) 
को एक हो समझने को धूल की है। इसी प्रकार का एक प्रम उन्होंने “प्रणाली और 
जीवन-जगत्‌” (लाइफ वर्ड) को अलग-घलग करके पैदा किया है। हेबरमों करते हैं कि इसका 
परिणाम यह हुआ कि “जीवन जगत्‌” की कीमत पर प्रणाली (अर्थव्यवस्था) को सम्पूर्ण समाज 
पर प्रभु जमाने काली विधा मात लिया गया। जीवन जगत्‌ की अवधारणा मूल रूप में 
हर्सल और शूज की है जिसे बाद में टेबरमों आदि विचारकों ने अपने लेखों में प्रयोग 
किया है। जीवन-जगत्‌ से तात्पर्य एक अकेले सामाजिक कर्ता के उस निकटस्थ परिवेश से 
है जिम्से वह घिए होता है। 

प्रारंभिक फ्रैंकफर्ट सम्प्रदाय के विद्वानों की भावि हेबरमों पर भी हीशल का विस्स्थायी 
प्रभाव पडा है। सन्‌ 980 के मध्य में आधुनिकता पर अपने एक व्याख्यात्र की शुरुआंठ 
बरते रुए हेवरमों ने यह कहा कि आधुनिकता की शुरुआत, कम से कम दार्शनिक दृष्टि से, 
होगल से प्रारप होती है। उनके शब्दों में,” आधुनिकता की अवधारणा (सबोघ) को विकसित 
करने बाले रीगल पहले दार्शनिक थे।" अपने बाद के ब्याथ्यानों में उन्होंने उत्तर-आधुनिक 
विचारकों (बैत्ेली, दरिदा और फूको) की तथाकथित “तार्किकता को अतिवादी समीक्षा” 
सबधी विचाें वी कमियों को भी उजागर किया है। 

फ्रैंकफर्ट सम्प्रदाय के आलोचनात्मक सिद्धान्त से पूर्णद सम्बद्ध होते हुए भी हेवरमों ने 
सामाजिक विज्ञानों से लेकर दर्शशास््र और दर्शनशाल्र से भाष्यविज्ञान जैसे अनेक विषयों 
पर लिखा है। उनकी प्रमुख रुचि सामान्य समाज के सदर्भ में और विशेष रूप में पूजीवाद 
के सदर्भ में ज्ञान की भूमिका कौ खोज में रते है। इस सदर्भ में, उन्होंने भत्यक्षवाद और 
आर्थिक निर्धारणवाद की कटु आलोचना की है। उन्हेंने पार्सन्‍्स के प्रणाली सिद्धान्त (सिस्टम 
विअरी) की भी जम कर आलोचना की है। इस सबध में एन. लहुमान से उनका एक लम्बा 
वाद-विवाद भी हुआ है। हेमरमों ने राज्य और आदर्शात्मक वैधता के पतन संबंधी आधुनिक 
अध्ययनों को भो प्रभावित किया है। अपने कई लेखनों में उन्होंने शक्ति और वैधता की 
समस्या के प्रश्न को भी उठाया है और इनके आपसी सबधों का विस्तृत विश्लेषण किया है । 
दे उत्त-आधुनिकता की आलोचना (द फिलेंसाफ़िकल डिस्कर्स ऑफ मॉडरनिटी, 988) काने 
से भी नहीं चूके हैं। प्रत्यक्षणाद की आलोचना करते हुए हेबएमाँ ने लिखा है कि वल्ुपरक 
वैज्ञानिक ज्ञान से मुक्ति और प्रवुद्धता प्राप्त करना दोगो ही सभथव नही है। इसके विपरीत 
इसके (विज्ञान) के द्वारा एक ऐसी विचारधारा का ग्रसार किया जाता है जो यथास्थिति का 
समर्थन करती है। यह स्थिति मूलत इसलिये उत्पल होती है क्योंकि ज्ञान की वैधवा के लिये 
थह आवश्यक है कि ज्ञान के स्रोदर स्वतंत्र होगे के साथ साथ पुक्त वार्तालाप पर आधारित 
हों जो कि पूजीवाद में राजनीतिक और अन्य अवरोधों से पूर्णत प्रतिबधिद होता है। अपनी 
पुस्तक “वाक्कि समाज की ओर” (970) और "सिद्धान्त और व्यवद्र” में स्पष्ट रूप में 
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उन्होंने लिखा है कि तथ्यों और मूल्यों के हीढ़ पृथक्‍्करण पर आधारित एक तटस्थ 
अराजनीविक विज्ञान का विचार पूर्णतः अव्यावटारिक है, क्योंकि सत्य सबधी मम्मेषण और 
विचारों के आदान-प्रदान की स्वतत्रता राजनीतिक समस्याओं से घनिष्ट रूप से गुयी हुई होती 
है। उन्होंने मार्क्स के बाद के लेखों के प्रत्यक्वाद को विशेष रूप में अस्वीवार कर उनके 
पआररभिक लेखनों को ओर ध्यान आकर्षित किया हे जिसमें घूजोवादी समाज की कडी समीक्षा 
की गई है। इस समीक्षा के प्रमुख बिन्दु के रूप में रेबरमों ने लिखा है कि प्राप्त क्यि जाने 
वाले लक्ष्यों की महत्ता को निर्धारण करने में विज्ान और यहां तक कि दर्शन के पक्षों की 
महत्वपूर्ण घृमिका अब सप्ाप्त हो चुकी है और अब ये “साधक” अथवा “उद्देश्यात्मक” 
तार्किकता के बदी हो चुके हैं। विज्ञान ने तकनीकी और भ्रौद्योगिकी तार्विक्दा के विकाम में 
योगदान किया है। इस तार्किकता ने पूजीवाद को विभिन क्षेत्रों में पैर पसारने, अनेवानिक 
प्रकार को वस्तुओं के निर्माण करने के साथ-साथ परिष्कृत अस-शझ्रों के निर्माण में महतो 
भूमिका अदा की है। फिर भी, यह विज्ञान स्वय पूजोयाद के लिये कोई श्रेयम्वर औचित्य 
अ्स्तुत करने में विफल रहा है। सक्षेप में, विज्ञान को तकनीकों समझ 'प्रत्यक्षात्मक' है और 
अन्तत यह विचाण्णात्मक भी है। यह तकनौको प्रगति विज्ञन को, जिस प्रकार की इसका 
प्रयोग किया जाता है, व्याख्यात्मकता का दत्व नहीं दे पाई। 
परिणामद हेवरमाँ यह मानते हैं कि विज्ञान और तार्किक्ता आधुनिक पूजीवादी युग 
में मानवीय जीवन में गुणात्मक विकास करने के स्थान पर उनके विनाश का कारण बन गये 
हैं। विज्ञन ने सास्कृतिक जीवन को न केवल प्रदूषित किया है, अपितु इसने अधोगति की 
ओर धकेल दिया है। इसने वई व्याधिकोय स्वरूपों के समाधान वरने में सहयोग करने के 
स्थान पर इनमें निरतर वृद्धि वी है। अत्यक्षात्मक विज्ञान के इन नवाणत्मक स्वरूपों और 
परिणामों का प्रतिकार करने के लिये ही आलोचनात्मक सिद्धान्त का जन्म हुआ जो राजनीतिक 
ओए सामाजिक सुर द्वाग उद्धार (मुक्ति) कार्यक्रमों पर जोर देता है । 
जार्ज लुकाक्स के बाद स्वतः आलोचनात्मक सिद्धान्त के सर्वाधिक उल्लेखनीय 
हस्वाक्षर हेबसमों हैं। वे कहते हैं कि दपतर और शोषण की आलोवना मात्र से मानव को 
मुक्ति की समस्या का हल सभव नहीं है। इसके लिये दयन और शोषण को उत्पन्न करने 
बाली पूजीवादी शक्तियों की खोज कर उप पर प्रहार करना आवश्यक है तथी समाज छा 
उद्धार सभव है। पूजीवादी शक्तियों में विज्ञान और ग्रौद्योगिको को मम्मिलित कर इनका 
हेबरमाँ ने गूढ एवं विस्तृत विश्लेषण किया है। हेबरमाँ के अनुसार, विज्ञान, प्रौद्योगिक और 
सगउन में हुई अप्रत्याशित प्रगति के कारण मानव की तार्किक्ता रैशनलिटी) का महत्व दिन 
प्रतिदिन घटता जा रहा है। अब तार्विकदा की भ्रूमिका मात्र तकनीकी कार्यकुशलता तक 
सीमित एह गई है। यह अब उसे साध्य (लक्ष्य) की और लब्षित नहीं करतो है, अपितु केवल 
साथनों को सगठित करने में मद्ायता करती है। परिणामत मानव को तार्विकता स्वतत्रता या 
साधन न होकर प्रभुत्व एवं वर्चस्व प्राप्ति का साधन मात्र बन गई है। अद मानव के ठद्धार 
के लिये तार्विकता की पुनर्स्यापगा आवश्यक है। 
हेबए्मों कहते हैं कि पूजीवाद के विस्तार के साथ राज्य तत्र और अधिकारी चत्र 
(लौकर्शाही) का विकास और विम्तार हुआ है जिसके कारण मानव कौ स्वतत्रत्ा का हनन 
हुआ और वह अधिकाधिक पराथीन होता चला गया। हेवस्मों मानव के दमन और शोषण 
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के लिये आधुनिक विज्ञान और भौद्योगिकी को उत्तरादायी मानते हैं। विज्ञन और प्रौद्योगिकी 
के बारे में उनके विचार विशेधाभासी हैं। एक ओर वे विज्ञान को प्राकृतिक नियमों की खोज 
के लिये आवश्यक मानते हैं। यही नही, पर्यावरण और प्रौद्योगिकीय नियत्रण के लिये विज्ञन 
की उपयोगिता को भी स्वीकार कस्ते हैं, किन्तु जब इसी प्रौद्योगिकौय नियत्रण का भ्रयोग 
आर्थिक और राजनीतिक हितों कौ पूर्ति के लिये होता है, तब वे इसे शोषण और दमन का 
दृथियार मानते हैं जिसकी हेबर्मों ने तोब्र आलोचना की है। 

अपने आलोचनात्मक सिद्धान्त के कार्यान्वयन हेतु हेबरमाँ ने कई नये सामाजिक 
आदोलनों का सुझाव दिया है, जैसे महिला आदोलन, पर्यावरण रक्षा आदोलन, प्रति-सस्कृति 
(काउन्टा कल्च0 आदोलन आदि। इन सत्री आदोलनों का सक्रिय राजद्रीविक आदोलनों से 
कोई लेना-देना नहीं है ॥ इन नवीन आदोलतों का सरोकार वितरण की समस्याओं से नहीं है, 
हक जौवन के उपयुक्त रूपों से है। इन आदोलनों का मतव्य राजनीतिक सत्ता हथियाना 
नहीं है, अपितु ये आदोलन एक तार्किक और विवेकसम्मद समाज की रचना करना चाहते हैं 
ताकि समाज की खोई हुई चेतना को पुनर्स्थापित किया जा सके । 

हेवरमों ने आधुनिक पूजीवादी सपाज मे वैधकरण को समस्या का भी सूक्ष्य एव 
सारगर्भित विश्लेषण किया है। उनके अनुसार, पूजावादी समाज पूर्णत विरोधाभास्तों, सकटों 
और विकृत ज्ञान से भर हुआ है। इस भकार के विचार हेबरमाँ ने अपनी पुस्तक “वैधकरण 
का सकट” (लेजिटौमेशन क्राइसिस, 976) में व्यक्त किये हैं। उन्होंने लिखा है कि उनत 
पूजीवाद अब 'शुद्ध' आधिक या प्रणाली सकट को उत्पन नही करता क्योंकि राज्य में 
अर्थव्यवस्था से सवधिव अनेक नियत्रणात्यक कार्य अपने हाथ में ले लिये है। फिर भी, राज्य 
का हस्तक्षेप विरेधी आवश्यकदाओं को सतुलित करे में अक्षम रहा है। इन विरोधी अदिशों 
का जन्म एक ऐसी अर्थव्यवस्था के मूलभूत विरोधों से होता है जिसके क्रियाकलाप 
आधिकाधिक समाजवादी होते हैं, किन्तु जो निस्तर निजी हितों की पूर्ति करते रहते हैं। 

अत हेबरमों की दृष्टि में पूजीवादी उत्पादन व्यवस्था कौ मूलभूत सकट प्रवृतियों, 
जिनका विवेचन मार्क्स ने किया है, वे आज भी यथावत विद्यमान हैं। हेबरपोँ की प्रारंभिक 
कृतियों में इस तथ्य पर भी प्रकाश डाला गया है कि आधुनिक राज्य किस प्रकार पूजीवाद 
की उपज है तथा किम प्रकार ये पूजीवाद को जिन्दा रखने का कार्य करते हैं। 

मानव जीवन की विमुक्ति और उद्धार के लक्ष्यों को ध्यान में रखते हुए हेबामों ने 
भाषा, सम्भेषण और समाज के ठद्‌भव के सिद्धान्त के कुछ तत्वों को अपनी पुस्तक “द थिअरी 
ऑफ कम्यूनिकेटिव एक्शन” (98) में प्रस्तुत किया। इस पुस्तक में, उन्होंने सम्प्रेषण तथा 
तार्किकता के वैध सिद्धान्त के विकास की असफलता और अवश्याख्यावाद (रिडक्शनिज्म) या 
निर्धाएणवाद के साथ चिपके रहने के लिये पश्चिमी सामाजिक सिद्धान्त की क॒दु आलोचना 
की है। हेबरमों कहते हैं कि आधुनिक समाज कौ गतिशीलता को “प्रणाली” के विभेदीकरण 
के सदर्भ में समझा जा सकता है जो “जीवन-जगत्‌” में धन और शक्ति (बाजार और सरकार 
के अवैयक्तिक माथ्यम के रूप में कार्य करते हैं? इस प्रकार, आधुनिक समाज की व्याधियों 
को व्यवस्थाओं (जीवन के विभिल क्षेत्रों में उत्पनन वस्तुकरण और नौकरशाहीकरण) द्वारा 
जीवन-जगत्‌ के “उपनिवेशीकरण” के सदर्भ में समझा जा सकता है। इन विचारों से स्पष्ट 
अकट होता है कि हेबएमों ने मार्क्सवादी परम्परा के एक पमुख सूत्र को छोड दिया है। 
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मार््सवादी परम्पा के अनुसार यह माना जाता है कि “व्यवस्थाए” (मिस्टम्स) अपने आप में 
अलगाव के स्वरूप होती हैं जिन पर नियत्रण किया जाना आवश्यक है। जहा एक ओर 
हेवएमों ने मार्क्स के मानव के विमुक्तिकरण के विचारों के प्रति मटमति प्रकट की है, वहा 
उन्होंने इस लक्ष्य को प्राप्त करने के मार्क्स के क्राठिकारी और प्रत्यक्षान्पक साथनें को कहीं 
स्वीकार नहीं किया है। हेबरमाँ कहते हैं कि वर्ग समाज में पूजीवाद की शुरुआत होती है 
और नौकरशाही या उद्देश्यात्मक तार्किकवा व्यक्तिगत जोवन पर निरतर अपना नियंत्रण 
जमाती है, किन्तु हेवरमोँ यह विश्वास प्रकट करते हैं कि हमें जीवन जगत्‌ (चेतना और 
सम्प्रेषणात्मक क्रिया या विश्व) को ऐसी स्वचालित व्यवम्था के समान ममझने को भूल नहीं 
करनी चाहिये जिसके नियत्रण सदस्यों की चेतना को दबा देते हैं जो उनमें गडी होती हैं। 
अपनी इस पुस्तक में, हेबरमों ने “जीवन जगत्‌” (लाइफ वर्ड) का अपना विवेचन 
दुर्खाइम, मीड और शूज़ के प्रघटनाशास्रीय ममाजशास्र से प्रारभ किया है। उनके अनुसार 
शूज के जीवन-जगत्‌ की धारणा रोजमर्रा के जोवन के विश्व, अर्थात्‌ विगत अनुभवों सहित 
व्यक्ति के व्यक्तिगत अनुमानों के सकत क्षेत्रों के इर्द-पिर्द घूमती है। यह जीवनवृत के द्वार 
निर्धारित एक ऐसी स्थिति है जिसमें व्यक्ति को जबरदस्ती से धकेल दिया जाता है। यह एक 
ऐसा विश्व होता है जिसके बारे में हमारी पहले से कुछ धारणा बनी होती है। इस विश्व में 
व्यक्ति अपने व्यवहारिक लक्ष्यों को पूर्ति करता है। शूज़ के इन विचारों से सर्वया भिन्न 
हेबरमों का जीवन जगत चेतना का एक ऐसा श्वित्रिज है जिसमें निजी और सार्वजनिक दोनों 
क्षेत्र सम्मिलित होते हैं। यह व्यक्तित्व रचना और सम्प्रेषणीय क्रिया का क्षेत्र होता है। हेवर्मों 
के अनुसार, साप्रेषण जौवन-जगत्‌ के सप्री कार्यकलापों का सर्वाधिक महत्वपर्ण पक्ष है 
क्योंकि इसके द्वाए हो व्यवितिगण अपने कथनों की वैथता के लिये स्वीकृति प्राप्त करते हैं। 
आधुनिक समाज का विश्लेषण करते हुए टेबरमाँ कहते हैं कि यह एक आहव समाज 
है। इस समाज की आलोचना मात्र आर्थिक निर्धारणवाद के अकेले ठर्क के आपार पर नहीं 
की जा सकती | इसके लिये कई तकों की जरूरत है। वे कहते हैं कि सत्य सापेक्षिक होता 
है, जब कि भाक्सवाद पूर्णतः सापेक्ष विरोधी है। सभी मानव समान नहीं हैं, अत उनके संबंप 
में सत्य में भिन्‍्नता है। अतः सत्य ममाज सापेक्ष होता है। मार्क्स की श्रम और उत्पादन वी 
अवधारणा मांस्कृतिक और राजनीतिक जीवन को समझने में असमर्थ है। इसके अतिरिक्न, 
मार्क्स ने समाज के गठन में अधिसरचना कौ पूर्ण उपेक्षा की है। मार्क्स ने जो शोषण और 
उत्पीडन की बात कही है, वह मो अब विकसित समाजों पर चरितार्थ नहीं होती ! इन समाजों 
में दमन के अब पुराने तरीकों का प्रयोग कठिनत. ही देखने को मिलता है। अन्त में, सोवियत 
रूस के पतन ने मार्क्सवाद कौ असफलता को सिद्ध करने में कोई कोर कप्तर नहीं छोडी है। 
हेबरमाँ की गणना नव मार्क्सवादियों में कौ जाती है क्योंकि मार्क्सवादी होवे हुए भी 
उन्होंने एक ओर कई मुद्दों पर मार्क्मदाद की आलोचना की है वो दूसरी ओर उन्होंने कई 
अर्थों में पूंजीवाद का समर्थन क्या है। उनका मानना है कि पूंजीवाद का विकल्प नहीं है । 
उन्होंने दकियानूसी प्रजातत्र का भी विशेध किया है। वे उत्तर-आधुनिकठा के भी घनघोर 
विरोधी हैं और वर्तमान आधुनिकता को भी वे एक अधूरा प्रोजेक्ट मानते हैं और इसे घूण 
करने के लिये उन्होंने तार्किकवा पर जोर दिया है। हेबरमों का लक्ष्य ऐतिहासिक भौतिकवाद 
का पुनर्निर्माण रहा है। वे कहते हैं कि मार्क्स कार्य धअम, उद्देश्यान्मकतार्क्िक क्रिया) और 
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सामाजिक (अथवा प्रतीकात्मक) अन्तक्रिया (सम्प्रेषणीय क्रिया) के बीच भेद करने में असफल 
रहे हैं। मार्क्स ने सामाजिक अन्तर्क्रिया की पूर्णत अवहेलना की है और इसे कार्य के रूप में 
मान लिया है। हेबरमाँ मे मार्क्स के विपतीत कार्य और अन्नक्रिया में भेद किया है। उन्होंने 
कहा है कि दद्देश्यात्मक तार्किक क्रिया (कार्य) की अपेक्षा सम्प्रेषणीय क्रिया अधिक महत्वपूर्ण 
होवी है और यह सभी मानवीय अन्वक्रियाओं में अन्तर्हित होती है। सम्परेषणीय क्रिया सभी 
सामाजिक-सास्कृतिक जीवन के साथ-साथ सभी मानवीय विज्ञानों का आधार है। जहा मार्क्स 
ने कार्य (श्रम) पर चल दिया है, वहा हेबरमां सम्प्रेषण और सचार पर जोर देते हैं। 

हेबएमों ने आडानों और होर्खाड़पर (डाइलेक्टिक ऑफ इन्लाइटनमेंट) के आधुनिक 
विश्व के बारे में निशशावादी विचारों के स्थान पर इसके उज्जवल भविष्य की आशा प्रकट 
की है। इन विदाएकों की नकाग़त्मक विचारणा के विशेष में अपनी 2 का काते हुए 
हेबरमों आधुनित के अपूरे प्रोजेक्ट को पूण काने के प्रति आशान्वित हैं और वे स्वय भी 
इसके लिये प्रयलशौल हैं। इस लक्ष्य को आप्ठ करने के लिये वे मानते हैं कि 
उत्तर्युद्धकालीन पूजीवाद में विजन के जिस साधनात्मक परिभेक्ष्य का वर्चस्व रह है, उसकी 
खुले दिल और दिमाग से आलोचना की जाये। आधुनिकतावाद के अनि प्रतिबद्धता और 
प्रविष्य के प्रति आशा ने ही उन्हें कई शोर्ष विचारकों जैसे ज्या बोद्रिया (बॉडिलार्ड) , ज्या 
ल्योटाई आदि तथा कई अन्य आधुनिकतावादियों से अलग कर दिया है। इसके उपग़न्त भी 
वे आधुनिकता सबधी अपने आजीवन कार्यक्रम (आषुनिकता के अधूरे प्रोजेक्ट को पूण करने) 
के प्रति आशान्वित और प्रतिबद हैं। 

मार्क्सवाद, पूजीवाद, आधुनिकता और विज्ञान विषयों को लेकर हेयरमाँ की आलोचना 
भी हुई है। उत्तर-आषुनिकतावादी ल्योटार्ड तथा अन्य ने हेबरमाँ के “भव्य वृतान्तों! (ैंड 
नेएंटिब्ज) की क॒ठु आलोचना की है। हेबरमों के इस विचार से भी बहुत कम लोगों ने सहमति 
प्रकट की है कि है 603 कता के विचार की शुरुआत रूपो, डेकार्ता अथवा कोलाबस के स्थान 
पर होगल से हुई है। उनके इस विदार को भो समर्थन नहीं मिला है कि हीगल की 
दर्शनशास्रीय प्रणाली का समम्र रूप में प्रभाव पडा है। आधुनिक विज्ञान के बारे में भी 
हेबरमों के अठि पुणने दृष्टिकोण की विद्वानों ने आलोचना करते हुए कहा है कि आइन्सटीन, 
हेसलतयर्ग और गोडेल के बाद अब विज्ञन की रुचि तकनीकी लक्ष्यों मात्र तक सीपित नहीं रह 
गई है जिसे कप प्रत्यक्षवाद के नजरिये से ठीक मात्रा जाठा था। आजकल विज्ञान का प्रयोग 
ठद्धार कार्यक्रमों में तेजी से किया जा रहा है। विज्ञान के इतिहास पर यदि दृष्टि डाली जाये 
वो यह तथ्य स्पष्ट हो जाता है कि हेबरमों मे विज्ञान के मानवीय जीवन के आयाम की सर्वथा 
उपेक्षा की है। हेबरमों के जीवन जगत्‌ के स्वर पर भाषाई क्षमता और अविकृत सचार के 
सिद्धान्त निर्माण के प्रयासों के बारे में भी कई प्रश्न खडे किये गये हैं। 
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एमिल दुखाईम मे प्रभावित प्रारभिक फ्रासासों समाजशास्त्री मॉरिस हालवॉक प्रास में पहले 
व्यक्ति थे जिन्होंने मामाजिक वर्ग की प्रकृति पर व्यवस्थित रूप में लिखा है। उनका 
सामूहिक स्पृति की प्रकृति पर क्या गया बाप सर्वाधिक नया और उल्लेखनीय है। 





वात, छताताव॑ 
स्टूअरट हाल 0992- ) 
जमेका में जन्मे और जमेका कालेज में दीक्षिद स्टूअर्ट हाल सन्‌ 95] में ऑक्सफोर्ड 
विश्वविद्यालय में रोहडेस स्कॉलर बन गये। सन्‌ 979 से वे इग्लैंड में मुक्त विश्वविधालय 
में समाजशासत्र के आचार्य हैं। सत्तर के दशक में वे बरमिंघम स्थित 'सास्दृतिक अध्ययन 
केद्ध' के निदेशक भी रहे हैं जहा उन्होंते एक शैक्षणिक विषय के रूप में सांस्कृतिक अध्ययर्नों 
का नेतृत्व किया। सन्‌ 957-6 के बीच हाल ने “न्यू लेफ्ट रिव्यू नामक पत्रिता का 
मप्यादन भी क्या। हाल के प्रमुख कार्य राष्ट्रीय सस्कृति, आधुनिकता और वैश्वीकरण से 
जुडे हुए विषमों पर हैं। राष्ट्रीय सस्कृति पर विपिन विद्वानों के विचारों की समीक्षा करते हुए 
उन्होंने कहा कि इसकी रचना केवल सास्कृतिक भस्थाओं द्वाग नहों होती, अपितु इसकी रचता 
में प्रतीक और प्रविनिषानों का पो अगुख स्थान होता है। हाल के अनुस्तार, एक य्रद्वीय 
सस्कृति एक गभौर वार्ता है, यह एक ऐसा तगेका है जिसके द्वारा अर्थों कौ रचना होती है जो 
हमारी क्रियाओं और हमारे बाए में तुमारी धारणा को प्रभावित और संग्रटित करता है। हाल 
मे राष्ट्रीय संस्कृति कौ पहचान के लिये पाँच तत्व बताये हैं, यथा राष्ट्र का इतिहाम, (उद्भव, 
सततता, परप्पयण और असम समयावष्), परम्पय वा आविष्यार, एक आधारघूत मिथक, तया 
शुद्ध मूल निवासी । 

चैश्वीकरण के बारे में हाल का कहता है कि यह अप्ी को कोई नई प्रसटना नहीं है। 
बास्तव में, आधुनिकता में वैश्विक्ता अन्तर्निहित है। वैश्वोकरण दी जड़ें गहरे रूप में 
आपुतिकता में विद्यमान है। वैश्वीक्रण से उत्पन सास्कृतिक पहचान कौ समस्या के तीन 
मभावित रूप हो सबते हें, 6) सांस्कृतिक समागौकरण (होमॉजनाइजेशन) के विव्यम के 
परिणामस्वरूप राष्ट्रीय पहचान खत्म होती जा रही है और वैश्विक उत्तर-आपुनिक्ता वा 
विकास हो मकता है; (2) राष्ट्रीय तथा अन्य 'स्थानिक' अथवा विशिष्ट पहचान वैश्वीकरण के 
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अतिरोध के काएण अधिक मजबूत हो सकती है, 03) राष्ट्रीय पहचान कमजोर पड सकती है 
किन्तु इसका स्थान वर्णसकरता वी नवीन पहचान ले सकती है। 

वैश्विक पहचान के समागौकरण के तीन परिणाम हो सकते हैं, 0) चैश्वीकरण 
स्थानिक पहचान को मजबूत करने के साथ साथ चल सकता है, यय्यपि यह सब कुछ समय 
और स्थान पर निर्भर करता है, 2) वैश्वीकरण एक असमान ऊबडखाबड़ प्रक्रिया है और 
इसकी अपनी 'राजनीतिक रेखागणित' है, 8) वैश्वीकरण पश्विमी प्रभुत्व के कुछ लक्षणों को 
बनाये रखता टै, किन्तु सभी जगह सास्कृतिक पटचान समय और स्थान के दायरे में सापेक्षिक 
रूप में विद्यमान रहदी है। 


प्रमुख कृतियाँ 

- र०४5ताए व॥00१व (0०5, (94) 

-  ए०४2०६ आप 000०७५, (986) 

-  (जाएरट, ४९७०, (>गाहुएगट०७ (986) 

-. चित्तटाणाए शा काए०्तएलाणा ॥0 नि०्ऐसा $00९065, (996) 


लाश 7 छा हनी, 


___ _ऊ बैल 
ए, एच. हलसे (993- ) 
ब्रिटिश समाजशास््रो ए, एव. हलसे ने शिक्षा और सामाजिक गतिशौलता के क्षेत्र में काफी 
शोप कार्य किया है। वे सम्मति ऑक्सफोर्ड विश्वविद्यालय के मूफील्ड कालेज में सामाजिक 
और प्रशासनिक अध्ययनों के आचार्य हैं। *ऑक्सफोर्ड सामाजिक गतिशीलता योजता' के 
निदेशक के रूप में हलसे ने एएफ रीय और जेएमरिज के साथ मिलकर 'उद्‌गम और 
गन्तव्य' (ऑरिजिन एड डेसटिनेशन, 980) विषय पर एक पुस्तक लिखी है जिसमें बीसवी 
सदी के ब्रिटेन के परिवार, शिक्षा ओर वा के पारस्परिक सम्बन्धों का विश्लेषण किया गया 
है। उन्होंने सन्‌ 977 में 'रिद व्याज्यान' दिये जो ब्रिटेन में सामाजिक परिवर्तन (चेंज इन 
ब्रिटिश सोसाइटो) के नाम से पुस्तक रूप छपे हैं। 

रलसे ने मुख्यत. शिक्षा और सामाजिक वर्ग तथा परिवार और सामाजिक गतिशीलता 
के आपसी सम्बन्धों की जांच पडताल की है। उनकी रुचि विशेषत यह जानने में रही है कि 
किसी समाज में किन सामाजिक दशाओं में स्वतत्रता, समानता और प्रादृत्व भाव सभव है। 
इसके साथ उन्होंने उन सामाजिक शक्तियों की भी खोजबीन की ह जो उपयुक्त तत्वों वो 
आप्त करने में आजकल बाधा बनी हुई हैं। इसके अतिरिक्त, हलसे ते द्वितीय विश्व युद्ध के 
बाद ब्रिटेन की विद्यालयी व्यवस्था में अवसर की समातता लाने के प्रयास भी किये हैं। 


प्रपुख कृतियाँ 

+ 509 ((9७ भा( छ्प्रस्याणान 097णाणा (956) 
न 07८४०, :िएणाणाओ इछ0्ते 50८०५, (097) 

_ इ0लंग $5ण१८७ ण॑ श० (शो $शचव्क (968) 


20 मक्कबीशका, एककाएवे 


- 76 छड़ी #टउतेटाग्रा55, ([9]) 

- वल्ला५5 ॥ दिआानओ 50ण5०9 57८० 900, (972) 
-+  रिएजटा जाएं [त20099 ण 80८07, (97) 
-  एाशआएट का म्ञात्रा 5ठठ26९०, (7778) 

-+. (ाट्ठा705 200 09८50797075, (3980) 


प्रशञताापए, 7ि8ए0 


डेविड हार्डमिन..................... 


अभिजनवादी लेखन परम्परा की लीक में हटकर कुछ लोगों ने पिछली शवाब्दी के अतिम 
दशक में ममाज वैज्ञानिक लेखन वो एक नया आयाम दिया है, जिसे “सबआल्टर्त स्टेंडिज” 
वा नाम दिया गया है। इस प्रवाए के लेखन वा मुख्य उद्देश्य निचले म्तर के दीन-हौन, 
दबे-कुचले एवं अधीनस्थ लोगों की उप्तरती टुई चेतना को प्रवाश में लागा और अभधियनवाद 
रूढिवादी मोच पर प्रहार करना रहा है। डेविड हार्डिवन ऐसे हो कुछ लेखकों में से एक हैं 
जिन्होंने भारत के गुजरात प्रदेश फे खेडा जिले फे सन्‌ 97-34 के बीच के राष्ट्रीय आदोलन 
में कृपक राषट्रवादियों को भूमिका का सूक्ष्म अध्ययन किया है। उन्होंने अध्ययन के मुख्य 
विषय गुट, गुटबाजी और दलित चेतना रहे हैं। हार्डमिन एक राजनीतिशास्री हैं। उनके 
लेकेस्टर विश्वविधालय में ग़जनीति विज्ञान का अध्यापन किया है। वे कोलवाता के 
“सामाजिक विज्ञान अध्ययन केद्ध” में कुछ वर्षों मानद अतिथि शोधार्यी (फेलो) रहे हैं और 
आजकल वे सूरत के “सामाजिक अध्ययन केद्ध” में फेलो हैं। 
डेविड हा्ब्मिन ने सन्‌ 977 से 977 तक गुजयत के खेड़ा जिले में गहन शोध 
कार्य कर 97-34 तक वहां हुए भारतीय राष्ट्रीय आंदोलन के इतिहास को कुरेदा है। उन्होंने 
ऐसे कई लोगों से लम्बे साश्चात्वार किये जिन्होंने इस आदोलन में भाग लिया था। इस कार्य 
के ज्िये वे खेडा के ही एक गाव में कुछ महीनों तक रहे ताकि म्राम-स्तर पर 
आदोलन-शजनीति को सही ढग से समझा जा सके। इस शोध के दौरान उन्होंने ऐसे स्थानीय 
20024 तानेबाने और गठबंधनों वी खोजबीन बी है जो शद्टीय आदोलन के दौग़न वहा 
गर्यरत थे । 
खेड़ा जिले में पाटोदार समुदाय ने राष्ट्रीय आदोलन में सर्वाधिक महती भूमिवा अदा 
की है और यहो इस क्षेत्र की प्रमुख प्रभु जाति रही है जिसके पास सबसे अधिक जमीन थी 
तथा साथ हो अन्य कृषि के साधनों पर भी इस जाति का सर्वाधिक नियत्रण था। जिले स्तर 
पर इस जाति के कई शजनीतिक नेता भी थे। पाटीदार जमीदार अपनों ठच्च सामाजिक 
प्रस्थिति को बनाये रखने के लिये अनुलोम प्रथा का महाग लेते थे। इम प्रथा के अनुप्तार 
उच्च पार्ीदार कुल निम्न पाटोदार कुलों से दहेज लेकर पत्निया लेते थे और अपनी 
सामाजिक प्रस्थिति वो मजबूत वनाये रखते थे ! राजनीतिक दृष्टि से यदि इस प्रथा वो देखें 
तो प्रकट होता है कि निम्न पाटौदार परिवार उच्च पाटीदाएों के सदझाव पर निर्भर रहने के 
लिए मजबूर थे। यही नहीं, संकट के समय उन्हें पाटीदार परिवारों के साथ सहयोग कला 
चढहता था। 
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इस अध्ययन में राष्ट्रीय आदोलन के सदर्भ में हार्डिपैन ने राजनोतिक गुर्ो (खेडा जिले 
के नाडियाड के देसाई, बल्‍्लभ भाई पटेल और गोपालदास के गुर) के आपसी सर्षात्मक 
सबधों का विस्तृत हवाला देते हुए भारत में गुरबदी या दलेबदी शाजनीनि (फैक्शनल 
पोल्टिक्स) का सूश्म विश्लेषण क्या टै। इस सदर्भ में हाडिमैन ने भारतीय राजनीति को 
समझने के लिये “सर्वप्रथम गुट” की अवधारणा की शव परीक्षा की है और कई प्रख्यात 
लेखकों के गुट सबधों विचारों (मुख्यत पॉल ब्रास) की ममीक्षा की है। उन्होंने यताया कि 
गुट (फैक्शन) शब्द वा प्रयोग मोटे रूप में दो अर्थों में किया जाता है (3) सजनीतिक घडों 
के रूप में गुट और ९ एक विस्तृत सरक्षक अश्नित पिट्रन क्‍्लाइन्ट) दाने बाने के रूप में 
गुर। ऐसा मात्रा घादा है कि गाव की राजनीति में गुट जमौन से जुडे नीचे तबके को उच्च 
तेबके के साथ जोडवा है, अर्थात्‌ गाव का छोटा दीन हीन बटाईदार अपने जमीदार गुट से 
जुड़ा होता है, वट स्वत उसके गुट का सदस्य हो जाता है और जमीदार जिले-स्तर के गुटों 
का एक सदस्य होता है, जिले का मालिक (बाँस) प्रान्‍्त की विधान सभा के गु्दों का एक 
सदस्य होता है और प्रान्त का मत्री किसी अखिल भारतीय दल (कग्रेस, भाजपा, सौ पी एम 
यथा सीषी आई. आदि) का सदस्य होता है। इस प्रवार निवले स्तर के कृषक जनों (बटाईदारों) 
को क्रमश अपने से ऊचे शासकों से जोडवे हुए यह गुटीय दानाबाना सम्पूर्ण देश में छाया 
रहता है। गुदीय गजनीति के अपने विश्लेषण में हार्डिमैन ने पॉल ब्रा के इस कथन को 
अपना आधार बनाया है कि “गुटीय निष्ठाए भारतीय समाज की छोटी इकाइयों--परिवार, 
गाव, जाति और राजनीतिक दलों को आपस्त में जोडती है._गुटोय निष्ठा राजनीति का बीचवई 
ध्यवर्ती), सभवत एफ सक्रमणवालीन रूप है। यह सकीर्ण राजनीति से कुछ 'अभिक' हे 
जो भाषा, जाति, जनजाति, या धर्म पर आधारित होदी है, किन्तु यह यूपेपीय और अमगेकी 
अर्थ वाली “दल राजनीति” से 'कुछ' कम है जिसमें एक सस्था अथवा एक विचारधाण के रूप 
में एक दल के प्रदि अपनी अवैयक्तिक निष्ठा और जुड़ाव भाव होता है।” पॉल ब्रास के 
अतिरिक्त, हार्डिपैन ने कई इतिहासकार जैसे दी आए टॉमलिसन (976), एस. एस. मुकर्जी 
(7970) आदि के विचायें का भी विश्लेषण किया है। येकर और वाशबूक (975) ने 
लिखा है कि “राजनीति में परिचलनात्मक (ऑपरेशनल) या व्यावहारिक कोटि के गुट होते हैं 
जिसके सदस्य सभी जातियों के होते हैं जो नेता से काेबारी (ट्रेलजेक्शनल) बयों के द्वारा 
बचे होते हैं और जिनके द्वाग जाति विभाजित होती है।” 

हार्टियैन ने पॉल ब्रास तथा बेकर एवं वाशबूक तथा अन्य इतिहासकार के सिद्धान्तों 
को कुछ सौमा तक ठीक बढ़ाते हुए भी इनके प्रति अपनी असहमति प्रकट कौ है। अपनो 
बात की पुष्टि करने के लिये उन्होंने खेडा जिले के अपने अध्ययत्र का उदाहरण दिया है। 
गुट सबधो विभिन लेखकों (ब्रास, निकोलस, कार्टर आदि) की यारणाओं की समीक्षा करे 
के बाद हार्थिमैन ने “गुट” के मूलभाव को खोजने का श्रयाम किया है। इस सर्प में उन्होंने 
लिखा है कि अधिकाश लेखकों ने ग्रामीण भारत की “गुटबाजी" का विश्लेषण घुनावों के 
सदर्भ में किया है और अधिकाश लेखकों का मत है कि ग्रामीण जन यह सोचते हैं कि 
चुनावों से उनकी कोई हित साधना नहीं होती, और इनका लाप केवल गजनेताओं को होता 
है जो व्यक्तिगत हिठों द्वार चालित होते हैं। हार्डियैन का कहना है कि ऐसे अध्ययनों के द्वाय 
मामीण भारत की राजनीतिक गठबधनों और एकजुटवा के बरे में कोई गहरे निष्कर्ष नहीं 
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निकाले जा सकते हैं। द्वितीय, बृटत्‌ भारतीय घुट (मैट इन्डियन फैक्शन) वी अवधारणा एक 
चास्तविक्ता की अपेक्षा एक मिथक मात्र ऐ। जिले और प्राम स्तर पर होने वाला राजनीतिक 
सर्याई “गुटबाडी” की अपेक्षा एक अल्प-तन्र के बीच संघर्ष है। यही नहीं, जिले स्तर के 
सपर्प और मराम स्तर के सघर्ष के बीच कई मायनों में बहुत कम सब होता है। इस प्रकार 
के मधर्षों में एक ठदगम (ऊर्घ्व) लामबदी (मोबिलाइजेशन) एक नियम की अपेझ्ा बहुधा एक 
अपवाद होता है। दृतोय, हार्डमिन के अनुसार, “गुटबाजी” बो पारम्परिक मानना और 
“वर्ग-सघर्ष” यो आधुनिक मानकर इनमें अन्तर करना भी अर्थलन है। इस सबंध में उन्होंने 
एफ़. छी. दैली की इस धारणा का खण्डन किया कि पारम्परिक भारतीय गाव में क्षैतिज 
लामबदी (मोबिलाइजेशन) सप्तव नहों है। यह पहले भी थो और आजकल वर्ग-चेतना के 
कारण थोड़ी अधिक है। हार्डिमैन ने एड्रिय य्ेयर और स्कारलेट एपिम्टिन (973) के 
विचार्यों वो भी समीक्षा वी है। इन लेखकों के अनुसार, मामीण समाज में राजनीतिक गुट 
पतले नहीं थे, ये आधुनिक चुनावों को देन टै। दूसरे शब्दों में, ये पारम्परिक ली अपेसा 
आधुनिक राजनीतिक रचनाए है। 

भारत के प्रामीण समाज के गुटबाजी को घटना को समीक्षा के उपरान्त हार्डिमैन ने गुट 
को अवधारणा का सामाजिक विज्ञानों में प्रचलित सैद्धान्तिक भाषा और सबधों के सदर्भ में 
व्याख्या के लिये दो पस्प्िक्ष्यों का प्रयोग किया है () सरचनात्मक-प्रकार्यात्मक और (2) 
च्यवरख्वादो परिप्रेश्य। उन्होंने आम्कर लेबिस और पॉल द्राम के विश्लेषण वो 
मरचनात्पक-प्रकार्यात्मक श्रेणी में रखा है। इस परिमिक्ष्य के अनुसार गुर्दों को संरचना का एक 
आवश्यक अगर या टिप्या मात्रा जाता है क्योंकि ये सामाजिक संघर्ष कौ अभिव्यक्ति के 
मापन का कार्य करते हैं। किन्तु, सर्प वो सौमा में रखा जाता है ताकि वे समाज के 
स्थायित्व वो कभो कोई नुकसान नही पहुचा सके। लेविस और दास ने गुटों को भारतीय 
मभमाज के लिये रचनात्मक के साथ-साथ विपटनात्मक माना है। बिन्तु, भारतीय राजनीति के 
इस लोकप्रिय एव अति सरल दृष्टिकोण को व्यवहारवादियों ने अपने चर्कों द्वार धरासाई करते 
में कोई कोर कसर नहीं छोडो है। व्यवहारवादियों के अनुसार, मानव एक युद्धिजोवों एवं 
तार्किक श्राणो हे जो राजनीतिक निर्णय विवेक के आपार पर लेता है। यट दृष्टिबोण 
तथाकथित कुछ मार्क्सधादियों में काफो लोकप्रिय है। यह प्रत्यक्षवादी ठपागम से संबंधित 
एक दृष्टिकोण है | व्यवद्रवादियों ने भारत में इसो दृष्टिकोण का प्रयोग किया है जिसका एक 
उदाहरण मेरी क्रेरेस द्वार महाराष्ट्र में किया गया उनका एक अध्ययन है! हा्िमिन ने दोनों 
ही उपागमों के प्रति अपना असतोष श्रकट करते हुए कहा है कि सरचनात्मक-अ्रकार्यात्मक 
उपागम को भांति, व्यवहार्वादी ठपागम के द्वारा भी गुर्टो के बारे में कोई विश्वसनीय परिणाम 
ज्राप्त नहीं किये जा सके हैं। 

अपनी चर्चा का समाहार करते हुए हार्डिमेन कहते हैं कि गुटों के बारे में विभिन्‍न 
लेखकों के बोच वेचारिक मतभेदों के होते हुए भी सामान्यत यह कहा जाता रहा है कि 
“भारतीय एजनीति गुटबाजी से प्रसित हे, क्योंकि पारम्परिक रूप से भारत एक गुटीय समाज 
हैं।” हार्इिमिन ने भारतीय राजनीति संबधी इस सामान्य दृष्टिकोण को स्वीकार नहीं किया है! 
इस सबंध में हार्शिमिन ने भारतीय राजनीति के बारे में आर. कार्स्टेंअर (92) द्वारा ठद्धत 
एक जिलाधीश के अत्यत नियश्ञावादी विचारों का भी उल्लेख किया है। यो नहीं, उन्होंने 
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पॉल ब्रास के इन विचारों का भी हवाला दिया है कि “भारत वी स्थानीय राजनीति में निकट 
भविष्य में दल (पार्टी) के विचारों अथवा सिद्धान्तों वी कभी किसी भूमिका अदा करने को 
कोई सभावनाए प्रतीत होती हैं।” हार्डिमैन ने इस प्रकार के सभी निशशावादी विचारों पर 
टिप्पणी करते हुए कहते हैं कि भारतीय अध्ययनों के लिये इस प्रकार के विचार कोई नये नहीं 
हैं। एडवर्ड सेंड ने अपनी पुस्तक “ऑरिएन्टेलिज्म” में कहा है कि “इस प्रकार के दावे पिछली 
दो शताब्दियों से पश्चिमी समाजों के द्वाण पूर्वी समाजों के बोरे में सामान्य रूप में किये जाते 
रहे हैं।” इस प्रकार का प्राच्यवाद पूर्व और पूर्वी लोगों के बारे में रूढिबद्ध धारणाओं से 
ग्रसित है। इसी प्रकार यह भी कहा गया है कि एशियाई लोग अपना सम्पूर्ण जीवन अविवेकी 
रूप से आपस में लड़ने भिडने में गुजार देते हैं। भारतीय राजनीति, विशेषत॒ गुट राजनीति 
पर लिखने वाले सभी लेखक यह नहीं मानते कि भारतीय अविवेकी या नासमझ्न होते हैं। 
फिर भी, अधिकाश लेखकों ने इस मत से अपनी सहमति जताई है कि “भार एक (गुटौय) 
50030 है”, किन्तु गुटबाजी के कारणों के बोरे में ऐसे व्यक्तियों में भी व्यापक 
मतभेद हैं। 

भारतीय ग्रामीण समाज में गुटों या गुटमाजी के होने का क्‍या कारण है, इस रन के 
उतर में हार्थिमैन ने कुछ शौर्षस्थ राजनीति विज्ञानियों के विचारों को उद्धृत किया है। माइरम 
दीनर मानते हैं कि “गुट-नेदा भारत की सुस्त नौकरशाही से काम करबने में सिद्धहस्त होते 
हैं, अत उनकी आवश्यकता होती है।“ पॉल द्रास का कहना है कि “भारत में प्रजावत के 
विकास में शुटबाजी एक सक्रमणकालीन अवस्था है।” हार्डिमैन निष्कर्षत कहते हैं कि 
“शायद बुराइयों के बावजूद, भारतीय गुटयाजों में प्रगति वी एक शक्ति नजर आतो है। 
फिर भी, हार्इिमैन वा विचार है कि “गुटबाजी को वर्यों के बीच संघर्ष की अपेक्षा भारतीय 
राजनीतिक जीवन में केद्रीय महत्व दिये जाने के पीछे कोई ठोस आधार नही है।" 

अत चृहत्‌ भारतीय गुट वी अवधारणा कुछ-कुछ निराधार प्रतीत होती है। किन्तु, 
इसका ठात्पर्य यह मरी है कि भारतीय राजनीति और इतिहास के विश्लेषण में इसका कोई 
महत्व नहीं है। इनका अवश्य महत्व है यदि हम “गुट” (फैक्शन) कौ अवधारणा का प्रयोग 
ऐसे राजनीतिक पड़ों (क्लिक्स) तक सीमित रखते हैं जो शक्ति को शराप्त कले के लिए 
आपस में झाड़ते हैं और जिसके सदस्यों के मोटे रूप में समान वर्ग हित होते हैं। इन 
राजनीतिक गुटों के अखिल भारतीय या २ स्तर और प्रामीण स्तर के सर्र्ष-समूहों के 
बीच कोई प्रत्यक्ष एक रेखीय सबंध नहीं होते। 

गुट और गुटबाजी सबधी सारी चर्चा का समाहार करते हुए हार्डिमैन कहते हैं कि 
“गुर” की अवधारणा उपनिवेशी और नव उपनिवेशी शासकों और शक्तियों की देन है 
जिनकी रुचि भारत पर अपना प्रभुत्व बनाये रखने में रही है। गुट के स्थान पर वर्ग को 
अवधारणा अधिक व्यापक, सशक्त और प्रभावशाली है जिसके माध्यम से भारत की राजनीति 
का अधिक सक्षम ढग से विश्लेषण किया जा सकता है। इसके लिये यह आवश्यक है कि 
वर्ग-सहयोग के आपारों कौ खोजबीन की जाये। वर्ग-सहयोग दब होता है जब अधीनस्थ 
वर्ष (दबे-कुचले लोग) के सदस्य यह अनुभव कत्ते हों कि उच्च वर्ग के सदस्यों के हर 
सहयोग करना उन्हीं के सर्वाधिक हित में है और यह आर्थिक सबधों अधवा जाति और 
नातेदारी के सबर्धों के कारण ही अधिक होता है। 
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दबे-युचले अधीनस्थों समूहों को ठभरती हुई चेतना को ठजागर कप्ने के लिए 
रार्डिमैन ने प्रामीण समुदायों की गुटबाजी के अध्ययन के अतिरिक्त आदिवासियों के सुधार 
आदोलनों का भो अध्ययन किया है। इस सदर्भ में सर्वश्रथम उन्होंने श्रीनिवास वी 
“सस्कृतिकरण” और एयनी वेलेस (956) वी “पुनरुज्जीवन” (रिवाइटेलाइजेशन) की दोनों 
अवधारणाओं का अपने क्षेत्र-अध्ययन में परीक्षण कर उनकी कमियों और सीमाओं को इंगित 
किया। इसके अतिरिक्त, हार्दियैन ने इतर आदोलनों की व्याख्या के लिये एक ओर 
ऐविहासिक-दवन्दात्मक उपागम के प्रयोग कौ सभावनाओं को टोला है, तो दूसये ओर उन्होंने 
मूल्य व्यवस्था को शक्ति सबर्धों के साथ जोड़कर इन आदोलनों वो व्याख्या वो है । यही 
नहीं, उन्होंने इस प्रकार के सुधार आदोलनों की सीमाओं वा भी उल्लेख किया है। 


हार्डिपैन ने अपने इस अध्ययन के लिये गुजरात के रनौपहल क्षेत्र के आदिवासियों 
की एक दैवों (मालाबाई) आदोलन का विश्लेषण किया है। यह आदोलन मुख्यत 
दैवी-आत्मा के आद्वान के माध्यम से आदिवासियों को खान-पाव (मास-मदिरा वर्जित), उनके 
रहन-सहन वी आददों (रोजाना नहाना, मकान आदि कौ साफ-सफाई बरना), आर्थिक समृद्धि. 
(कर्ज से मुक्नि और कर्ज नहीं लेना) धर्म परिवर्तन वर्जित (ईसाई या मुस्लिम धर्म में परिवर्शन) 
सर्ंधी व्यापक सास्कृतिक सुधारों पर भ्रकाश डालता है। रार्डिमैन में इस सर्वंध में सर्वप्रथम 
श्रीनिवास को “सस्कृतिकरण” को अवधारणा को इस आदोलन पर परीक्षण कर ठसे अपर्योप्त 
माना है! उन्होंने कहा कि यह अवधारणा इस सुधारवादी आदोलन फी व्याख्या करने में 
उपयुक्त नहीं है, यद्यपि श्रीनिवास ने सस्कृतिकक्‍्रण को अपनी अवधाएणा के घेरे में जनजातियों 
को भी सम्मिलित किया है। हार्डिमैन ने इस सदर्भ में एस. सी. राय द्वाग अध्ययन की गई 
उरँव जनजाति का ठदाहरण देते हुए सस्कृतिकरण वी सीमाओं का उल्लेख किया है। यही 
नहीं, उन्होंने अपने पक्ष को मजबूत बनाने के लिये लुई इयूमा द्वाया संस्कृतिकेरण की प्रक्रिया 
की आलोचना को भी उद्धृत किया है। 

रा्डिगैम ने इस आदोल्नन की व्याख्या के लिये एक विकल्प के तौर पर ऐतिहासिक 
एवं दद्वात्तक उपागम' का प्रयोग का सुझाव दिया है। उन्होंने कहा कि इस आंदोलन को 
जनजातियों और रिन्दू समाज के बीच होने वाली अचक्रिया से उत्पन नये प्रकार के समन्वय 
को संभावनाओं के झूप में देखा जाना चाहिये। वे कहते हो कि जब जनजातीय और 
गैर-जनजातीय लोगों के बोच परस्पर-विशेष (कॉनट्राडिक्शन) अधिक तौब्र रूप धारण कर 
लेता है, तन यह समन्वय के मार्ग दो प्रशस्त करता है। 

साक्ष्य बताते हैं कि इस प्रकार के आदिवासी आदोतन उन्नोसवीं शताब्दी के अविम 
काल में विम्तृत स्तर पर कई स्थानों पर शुरू हुए थे और आज वक चल एे हैं। पहले के 
आंदोलन कापी सीमा तक भारतीय जीवन की मुख्य धाय से अलग-धलग थे, क्स्तु ब्रिटिश 
सुख्कार के भाण में आने के बाद इन आदोलनों में बदलाव आया और इन आंदोलनों में से 
ही आदिवासी सुधारवादियों का ठदय हुआ जिन्होंने साल्कृतिक समन्वय वो प्रेरित किया। 
इस समन्वय की प्रेरणा के पीछे उनका उद्देश्य एक नये समाज की रचना वो ग्रोत्साटिव करने 


में सहायता करना था। है शक 
रेठिहासिक-इन्द्वात्मक व्याख्या के अतिरिक्त इन आदोलमों वी व्याख्या के लिये 
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“पुनरज्जोवत” (रिवाइटलाइजेशक) की अवधारणा का भी प्रयोग किया गया है। इस 
अवधाएपा का सर्वप्रथम प्रतिपादर एचडी वेबेस (956) मे किया और भरा में इसका 
प्रयोग एडवर्ड जे (959) ने किया है। एडवर्ड जे ने पुनरुज्जीवन आदोतनों की चार मुख्य 
विशेषत्ाए बताई हैं, (() ये आदोलन सपूर एकजुटता और सामाजिक एकता को अभिव्यक्त 
करने हैं, (2) ये एक नवीन मैतिक व्यवस्था वी स्थापना को प्रकट करते हैं, (5) ये 
पर-सस्कृतिकाण के रूप में महत्‌ और लघु परम्पशओं के बोच अन्तर्क्रिया को प्रोत्साहित करो 
हैं, और (4) ये एक नवीन सामाजिक व्यवस्था को सरचना बी स्थापमा में सह्तयता करो हैं। 
एडवर्ड जे के अनुप्तार, भारत में दो आधाप्पूत प्रवार के पुनरुम्जीवन आदोलन चल रहे हैं, 
६4 विद्येधाम्क और (2॥ अतुकरणात्यक्र / विसा आदोलन विरेधासक और ताना भगत या 
आदोलव अनुकाणाम्रक प्रकार के पुनरज्जोवन आदोलग़ों के उदाहरण हैं। हा्िमैत ने 
श्रीनिवास को “सस्कृतिकण” की अवधारणा को भाति “पुनरुज्जीवन' घी अवधारणा कौ भौ 
कई कमिया और क्मजोतिया बढ़ाते हुए इन अवधाएणाओं को सुधार आदोलगों की व्याख्या 
के लिये अपर्यात बताया। 
रा्दिमैन के अनुसार, इन आदोलनों की व्याख्या वा सर्वाधिक उपयुक्त उपागम यह 
हो सकता है कि इन्हें शक्ति के साथ मूल्यों को जोडकर देखा जाता चाहिये, अर्थात्‌ जिन 
लोएं के पास्त शक्ति है, अधीनस्थ लोग उनके मूल्यों को अगीकार करते हैं। आदिवापियों 
नें उन व्यक्तियों के मूल्यों को अपाण जिसके पार यजरीतिक शक्ति थी। यूल्यों में बह 
शक्ति होती है कि प्रभु वर्ग द्वाय न्यूनतम शारीरिक बल प्रयोग के बिना भी अधोनस्थ वर्गों 
को उनके आधीन कर देती है। उदाहण्ार्थ, ब्राह्मणों के “शुचिता” के मूल्य ने भारत में 
“अशुद् माने जाने वाले अधीनस्थ वर्गों पर नियत्रण करने वा उन्हें एक सर्वाधिक 
शक्तिशाली साधन उपलब्ध किया है। किस्तु, इन मूल्यों के प्रजातव्रीकरण ने अब अशुद्ध कहे 
जाने घाले लोगों पर बाद्मणों के प्रभुत्ववा के इस अधिकार को छीन लिया है। अत विभिन्‍न 
केश में इस प्रकार के शुरू हुए आदोलमों की तार्किकता को मूल्य व्यवस्था के साथ शक्ति 
सबरधों को ज्योडकर देखा जाना आवश्यक है। 
वास्तव में, गुजगाव के इस देवी आदोलन को दक्षिय गुजयत के आदिवासियों और 
उनके शोषणकर्ताओं (पारसी व्यापारियों) के बीच संघर्ष के रूप में देखा जा मक्ता है। पारप्ती 
लोग इस क्षेत्रों में जमींदार के साथ-साथ शराब बनाने और बेचने वाले व्यापारी के रूप में 
कार्यरत थे। ये हो लोग आदिवासियों को शग़व बेचकर, अपने खेतों पर काम के बदले कम 
मजदूरी देकर तथा कई अन्य रूप में उनका शोषण करते थे। यह देवी-आदोलन परोध रूप 
में इन घुराइयों पर ही प्रहार करने वाला था जिसके कारप पारसी जमीदारों और शणब बेचने 
बालो की स्थिति पर प्रभाव पडना स्वाप्राविक हो था! परिणामत इसमें संघर्ष को शुरुआत 
हुईं। इसी अवधि में ही आदिवासियों में धनादय कृषकों के एक वर्ग का उदय हुआ। देवी 
आदोलन ने इस प्रक्रिया को ठोव्र बना दिया क्योंकि इसके द्वात आदिवासियों को आर्थिक 
स्वतत़्ता मिलने के साथ-साथ गुजरात समाज में सम्मान भी मिला। धीरे धीरे णरगप्तियों का 
पतन होता गया और आदिवासियों के हो नव घनादयों मे पारसियों का स्थान लेकर गरीब 
आदिवासियों का शोषणा करना प्रारध कर दिया। इस प्रकार शोषण के एक नये रूप का 
सूत्रपात हुआ, किन्तु जमीदाएं, सूदखोगें और शराब व्यापारियों के विशेध में अपनी पहचान 
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स्थापित करने के रूष में यह आदोलन काशी सफल रहा। इस आदोलन के द्वारा एक बात 
शा ठजागर हुई कि साम्कृतिक सुधार के किमी भी आदोलन की अपनी कुछ मौमाए होती 
हा 

हाहिसिन ने अपने एक अन्य अध्ययन “फौडिंग दि बनिया” में गुजणन के सूदखोर 
बनियों के मरक्षण में पलने बाले आदिवासी किसानों वा अध्ययन भी किया है। उन्होंने 
लिखा है कि सूदखोर बनिया अवाल दुकल और आवम्मिक दुर्घटना की स्थिति में क्सिनों 
वो आश्रय देवा है, उनका सरक्षण करता है, उन्हें कर्ज देकर जिन्दा रखता है ताकि बनिये को 
जीवन भर ब्याज देता रटे, और बनिये को मालामाल करता रहें। यह क्रम पीढ़ी दर पीदी 
चलता है और गरीब किसान इस चक्र से कभो मुक्त नहीं हो पाता। बन्यक किसान की 
पराधीनता ही उमको नियति है। गुट, गुटबाजी, दलबदी राजनीति और सुधार आदोलनों के 
हार्डिमिन के उपयोक्त ममस्त विश्लेषण पर पार्क्सवादी मोच वी म्पष्ट छाया नजर आती है। 
उन्होंने भारत की प्रामोण गुटबाजी और आदिवामी सुधार आदोलनों की व्याय्या वर्ग-मर्घा 
और शक्ति-मबधों के सदर्भ में कर भारत के दलित वर्गों के विश्लेषण को एक नया आयाम 
दिया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
+ िटकगा5 बिजांगां55 ० (०7०, (98) 
+ उऔिटिट्वाणएह कह छेश्ा9, (996) 
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है. पतकआ "पक लकपपधप्रकाा१जडुतरा "पा: काका ०२:०० _ई 2 05-४6७४७वचबरकताकतकामगापसक रत 
फ्रेंडरिक अगस्त बॉन हायक 0900-992) 
क्रैडरिक अगम्त बॉन हायक का जस वियना (आस्ट्रिया) में हुआ, यहीं से बाद में उन्होंने 
कानून और राजनीति विज्ञान में शोध-ठपाधि प्राप्त की । सन्‌ 962 में आम्ट्रिया में लौटने के 
पूर्व हायक उन्होंने कई वर्षों तक विश्व प्रसिद्ध सस्थान 'लद॒न स्कूल आप इक्सॉमिक्स एड 
पॉलिटिक्ल साइन्म' तथा शिकागो विश्वविद्यालय में अध्यापन किया। उन्होंने गुलार मिल 
के साथ सन्‌ 974 में अर्थशास्त्र में नोबल पुरस्कार भी प्राप्त किया। ऐसा कटा जाता है कि 
इस पुरस्कार प्राप्ति में हायक का योगदान गुन्नार मिर्डल से घहों अधिक था। वे ही 'मुक्त 
बाज़ार उदाखाद' के लिये अधिक प्रसिद्ध हुए। उन्होंने अपनी सर्वप्रधम पुस्तक मौद्रिक 
पछिद्धाल और व्यापाए चढ्र/ (मौनिद्री विअरि एड द ट्रेड साइवित, 939) में भोन्ग थी पुस्तक 
"मुद्रा सटिता' (ट्रोट्ड्स ऑन सनी, 930) को कदु आलोचना की और इसी के आधार पर 
मन्‌ 980 के आमपास उन्हें वीन्‍्स के मुद्रावाद के विरेध में एक अप्रणी सिद्धाल्कार के रूप 
में पहचान मिलो। सन्‌ 944 में टायक को “द रोट दू सर्फडम नामक पुस्तक बा प्रकाशन 
हुआ जिमसे प्रथम बार उन्हें विस्तृत जनसमुदाय जानने लगा। इस पुस्तक में हायक ने 
*अहस्तक्षेप अर्थव्यवस्था के राजनीतिक परिणामों, विशेष केद्धित आर्थिक नियोजन के 
कारण स्ववत्रता के हनन (मर्वाधिकारबाद) को उजागए क्या। किन्तु द्वितीय विश्व बुद्ध के 
बाद पश्चिमी यूगेप और अमेरिका में मिश्रित अर्थव्यवस्था दी सफ्लता, जो कोन्‍्सवादी 
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आर्थिक सिद्धान्त से सम्बन्धित थी, ने हायक की कुछ महत्वपूर्ण भविष्यवाणियों को झुठला 
दिया। फिर भी इन सब बातों से बिना विचलित हुए, हायक अपने पूर्व-समाजशास्रीय 
दृष्टकोण को अधिक सकाय्रत्मक ढग से निरन्तर प्रस्तुत करते रहे। इसो पुस्तक में उन्होंने 
“क्लासिकल उदागणवाद' का पुनर्विवेचन भी किया है । 

उदारवाद के बारे में अपने विचार व्यक्त करते हुए हायक ने कहा कि उत्तम समाज 
वह मही है जो सरकार द्वार बनाये गये कानूनी ढांचे के भीतर व्यक्ति को अपनी स्वार्थ सिद्धि 
का अवस्तर प्रदान करता है, अपितु यह एक ऐस्रा समाज है जो कानूनी ढाँचे के साथ-साथ 
नैतिक परम्पप और जनरीतियों पर आधारित होता है। इस प्रकार के उदारवादी समाज में 
बल प्रयोग की गुजाइश अति न्यून होती है। उन्होंने उदार्वादी बाजार व्यवस्था के साथ 
समाज के कमजोर तबके के लिये कल्याणकारी योजनाओं का समर्थन तो किया ही है, किन्तु 
इन योजनाओं को (सामाजिक सेवाएं) हायक ने बाजार प्रणाली से अलग रखने की बात कही 
है। उनका यह विचार थोडी प्राति उत्पन्न करता है। 


प्रमुख कृतियाँ 

- शै49शैंग) 7#609/ 994 790९ 0.००, (933) 

-. वह २०3४ ॥0 $2८700%, (944) 

-+.व॥6 एजन्ञाणाठ 0 ॥9थाए, (960) 

- 7१७, [.685//0078 आए ॥00/ए (3 ४०७ ), (982) 


पदक 6००४९ फाशशा गज की पका पक जब 7 जग 

गोर्ग (जार) विलहेम फ्रैडरिक हीगल (770483॥) 
गार्ग विलहेम फ्रैडरिक हीगल एक जर्मन आदर्शवादी दार्शनिक थे जिन्होंने कार्ल मार्क्स और 
मार्क्सवाद के माध्यम से समाजशास्त्रीय चिन्तन के विकास को भारी प्रभावित किया है। 
उन्होंने इतिहास के दर्शन, विशेषत चिन्तन के इतिहास को विकसित किया जो सामाजिक और 
राजनीतिक इतिहास को निर्ारित करता है। हीगल के अनुसार, इतिहाम 62804 स्त्यकी 
ओर एक द्नद्धात्मक प्रगति है। इसकी प्रक्रिया तीन चरणों में पूरी होती है। इस प्रक्रिया का 
प्रधम चरण किसी भी विचार की प्रारभिक प्रस्थापना है जिसे उन्होंने 'बाद' (थीसिस) का नाम 
दिया है। यह प्रारभिक प्रस्थापना या विचार अपूर्ण होता है जो एक प्रति प्रस्थापना वो जन्म 
देता है जिसे होगल ने 'प्रतिवाद' (एन्टी थीसिस) कहा है और तीसरे चरण में वाद और 
अतिवाद के दोनों चरणों में तर्क सम्मत व॒त्त्तों को मिला दिया जाता है या वे मिल जाते हैं। 
यह तौसग चरण 'सवाद' (सिनथिसिस) या समन्वय” कहलाता है । होगल को इस धारणा के 
अनुसार, सामाजिक परिवर्तन या विकास की अक्रिया भी इन्ही ठीन अवस्थाओं से गुजरती है 
और जब ढक वह पूर्ण॑त्व नहीं प्राप्त करठी, तब ठक यह प्रक्रिया अपने आपको दोहरणती 
चलती है। अत समस्त सामाजिक परिवर्तन या विकास परस्पर विरोधी तत्वो या विचारों के 


आपसी संघर्ष का परिणाम है। 
हीगल के विचाग़नुसार सत्य कोई पृथक व्यक्तिगत प्रस्थापना या विचार नहीं है, 
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इसका कोई स्वतंत्र अस्तित्व नहीं है, अपितु यह एक मम्पूर्णता है जिममें प्रत्येक प्रस्थापना वा 
अर्थ दूमरी प्रस्थापताओं के साथ उसके सम्बन्धों पर निर्भर करता है। इस दृष्टि में इतिहास 
की गति को स्वय मन्र से उसके अलागाव या विषपयोकरण और उस अलगाव के उन्कर्ष के 
रूप में देखा जाता है। समाजशास्रीय अर्थ में, हीगल के कालावधि का बुर्जुआई यज्य, 
इतिहास में विभाजन के अतिम ठत्कर्प को प्रकट करता है जो एक सम्पूर्ण रूप में सत्य के 
विवास्त के साथ-साथ चलता है | 

हीपल के समस्त दर्शन का सार उनकी दो प्रमुख अवयारणाओ--दद्डाट्नकता' और 
“आदर्शवाद' में प्रतिबिम्यित होता है। द्वद्दात्मकता चिन्तन का एक तर्शका है, एक विधि है, 
किन्तु माथ हो यह विश्व की प्रकृदि को भी परिलक्षित वरना है। चिलन के एक ताकि ये 
रूप में यह प्रक्रियाओं, सम्बन्धों, गत्यात्मवता, सघर्ष और विरोध पर बल देवा है, अर्थात्‌ विश्व 
के भ्रति चिन्तन का यह तरीका स्थिर नहीं है, अपितु गतिमान है | दूसरी ओए, द्वद्धात्मकता में 
यह विचार भी निहित है कि विश्व स्थिर मरचनाओं का पुज नहीं है, अपितु इसका निर्माण 
प्रक्रियाओं, सम्बन्धों, गत्यात्मकना, सघर्ष और प्रवियेध से हुआ है। 

“इन्द्रात्मकता' के विचार के अतिरिक्त, हीगल का नाम “आदर्शवाद” वी अवधाएणा के 
साथ भी जुडा हुआ है जो भौतिक विश्व की अपेक्षा मस्तिष्क और मानसिक उपज की महत्ता 
पर बल देता है। अपने चरम स्वरूप में, आदर्शवाद को भह मान्यता है कि केवल मानसिक 
और मनोवैज्ञानिक रचनाओं का री अस्तित्र है। आदर्शवाद के समर्थक विद्वान ने केवल 
मानसिक प्रक्रियाओं अपितु इन प्रक्रियाओं से उत्पन्न विचारों को भी रेखाक्ति बरते हैं। 
हीगल ने इस भ्रकार के विचाएं के विकास पर काफी ध्यान दिया है। ऐसे विचारों को हीणल 
मे भमाज की 'आत्मा' क्या है। 

वास्तव में, हाल ने आदर्शवाद के अपने अर्थ में विश्व के एक प्रकार के 
उद्तिवाप्तीय सिद्धान्त को प्रम्थापित किया है। सर्व प्रधम, व्यक्ति अपने चहुँओर के विश्व 
के बोरे में ऐल्वियक बोष की धमता मात प्राप्त बरते हैं, अर्थात्‌ वे सामाजिक और भ्रौतिक 
विश्व के सम्बन्ध में दृष्टि, गंध और अनुषव जैसी वस्तुओं की समझ प्राप्त करते हैं। बाद में 
उनमें अप बोरे में समझ या चेतना की ध्रमता विकसित होती है। स्व-ज्ञान और स्व-समन्न 
के द्वारा व्यक्ति अब यह समझने योग्य हो जाते हैं कि वे जो कुछ हैं, वे उससे अधिक बन 
सकते हैं। हीगल थी इन्द्ामकता की धारणा के अनुसार व्यवित क्या हैं और थे क्या बने 
सकते हैं, में अब एक विरोध ठत्पन्त हो जाता है। इस विरोध का निराकरण व्यक्तिगत चेतना 
के विकास में निहित है कि वह समाज को बृहत्‌ “आत्मा” में अपने स्थात के बारे में सघेत 
हो। अत हीगल की योजना के अनुसार व्यक्ति का उद्विकास वस्तुओं वी समझ से स्वयं 
कौ समझ और बाद में समाज के बृहत्‌ कार्यकलापों में खुद के स्थान की समझ ठत्पन होती 
है। अपनी इसी विचारघारा के आधार पर हीगल ने विश्व के उद्‌विवास के सामान्य सिद्धान्त 
की रचना वी। यह एक व्यक्तिनिष्ठ सिद्धान्त हैं जिमके अनुसार चेतना के स्तर पर परिवर्तन 
उत्पन होता है। यह परिवर्तन कर्त्ताओं के नियत्रण के परे होता है। इसमें कर्तागर्णों को 
जलयान या पोत के सदृश्म माना गया है जो चेतना के अनिवार्य ठदृविकास रूपी जलप्रवाह 
के साथ बहते चले जाते हैं । 
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कार्ल मार्क्स की सुप्रसिद्ध उक्ति को 'हीगल अपने सिर के बल खड़ा था, मैंने उसे 
पैरों के बल खड़ा कर दिया का तालर्य यहां है कि मार्क्स ने हीगल को घारणा के विपरीत 
आर्थिक, सामाजिक और शजनीतिक इतिहास को विदारों के इतिहास की अपेक्षा अधिक 
भहत्त्व दिया है, किन्तु हीगल की परिवर्तन को द्वन्दात्मक विधि को मार्क्स ने कुछ थोड़े हेए-्फेर 
के साथ यथावत स्वोकार किया है। मार्क्स के अतिरिक्त हीगल के विचारों का प्रभाव 
आधुनिक 'क्रिटिकल थिअरि के भ्रवर्तक विद्वान जार्ज लुकाकस जैसे मार्क्सवादी विचागक तथा 
फ्रैंकफर्ट सम्प्रदाय के अन्य लोगों पर भी पड़ा है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- व॥6 फेट्अ0एटाण०ह१ए ० 5फणां, (१807) 


पटांतरशश्ण, शिक्ाधी। 

मार्ट हैडैप......./. (छछ-ग्रछ 
एड़पड हसरल के प्रखर शिष्य मार्टिन हैडेगर को बीसदीं शताब्दी के एक ऐसे अग्रणी 
अस््ित्ववादी (जर्मन) दार्शनिक के रूप में जाग्र जाता है जिन्होंने सत्तामीमास्ा के पुरर्जीवत 
तथा तत्वमीमाप्ता की पश्चिमी परम्परा के पुतर्विवेचन के प्रति भारी योगदान किया है। उन्होंने 
पश्चिमी विचारधारा की दो पिन धाशओं यथा प्रधटनाशाख (फ़िनॉपिनॉलाजी) और 
उत्तरःसरचनावाद को काफी प्रभाविव किया है | प्रघटनाशाल को उन्होंने विश्व में सत्व (बीइड्ठ) 
के अपने अस्तित्वात्मक विश्लेषण द्वारा तथा उत्तर सरचनावाद को तत्वमीमासा की समीक्षा 
के एक साधन के रूप में विखडन (डीकन्सट्रशन) के अपने पूर्वानुमान द्वारा प्रभावित किया 
है। 





हैडेगर मानव के अस्वित्व सम्बन्धी अमूर्त सिद्धान्दों के आलोचक रहे हैं क्योंकि इनमें 
मूर्त, वास्तविक और प्रतिदिन के जीवन की उपेक्षा की गई है। उन्होंने इस सासतारिक 
सामाजिक जीवन के प्रति जो दृष्टिकोण विकस्तित किया है, उसने बाद में जीवन-जगत्‌ या 
प्रतिदिन के जीवन के समाजशास्त्र को काफी प्रभावित किया है। हैडेगर ने ग्रन्थों (पूल पाठ) 
के विश्लेषण हेतु एक ऐसी दार्शनिक पद्धतिशास्त्र को विकसित किया जिसने विंखडन की 
आधुनिक तकनीक को अग्रसर करने में योगदान किया है। उनका प्रौद्योगिक समाज का 
विश्लेषण पूजीवाद की एक महत्वपूर्ण रूढिवादी आलोचना है, किन्तु फासीवाद से सम्बद्धता 
के कारण उनकी प्रतिष्ठा को गहरा धक्का लगा है। 


प्रमुख कृतियाँ 

+. छिल्याह़ आप 772, (927) 

+. /( ्राएएतेएटा00 क्‍० जला, (959) 

+- 6 0ए८नच्नाणा 0०ा०लाजाए उटलंगाणंण्हए गाव 006 8559)5, (977) 
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सिशंतश, पिता 
फिदल हैदर... (/863%88) च् (7896-988) 


फ्रिदूज़ हैदर एक मनोवैज्ञानिक ये | उनका जन्म वियना में हुआ और कुछ समय जर्मनी में रह 
कर वे अमेरिका चले गये। टैदर ने सतुलन और कारणात्मक आरेपण के सिद्धाल्न का 
प्रतिपादन किया है | इस सिद्धान्त के विकाप्त में उन्होंने 'गेस्टाल्ट मनोविज्ञान का प्रयोग किया 
है। सज्ञनात्मक अपगति (वॉंगूनिटिव डिसनेन्म) तथा आरोपण सिद्धान्त (ऐट्रिब्यूशन थिआर) 
दोनों का उद्गम हैदर के कृतित्व से हुआ है। 








प्रमुख कृतियाँ, 
- 78 7?9एलाणएूएू॥ ण॑ ]कटाफटा5००३) रिटी॥7075, (958) 


प्रश'ब४०शा5, चिलश।हर उस्शा 


मेलवील ज्यां अर्सकोबिद्स (हसेकावित्स) 6893-98) ज्यां अर्सकोचिद्स (हर्सकोवित्स) (895-963) 


“सस्कृति पर्यावरण का मानव निर्मित भाग है”, सम्कृति वी अपनी इस संक्षिप्त परिभाषा के 
लिये मुप्रसिद्ध अमरीकी आ्दिक मानवशास्त्री मेलवील ज्या अर्मक्योविद्स (हर्मकोवित्स) 
विशेषत- अफ्रौकौ-अमगैकी सस्कृति में अफ्रीकी तत्वों के सुरक्षित बनाये रखने तथा आर्थिक 
मानवशाम्त्र सम्बन्धो अपने शोष-लेखनों के लिये जाने जाते हैं। वे कोलम्बिया विश्वविद्यालय 
में अध्ययन के दौरान फ्रैज़ योअँंस तथा ए.ए, गोल्डनवीज़र से कापी प्रभावित रहे हैं। स्वयं 
हर्कोवित्स ने नार्थवेस्टर्न विश्वविद्यालय में अध्यापन किया है। उन्होंने बिना आर्थिक 
निर्धास्णवाद को अपनाये प्रारभिक इस सिद्धान्त को आलोचना को है कि आर्थिक विश्लेषण 
की शुरुआत व्यक्ति से की जानी चाहियें। इसके विपरीत, उन्होंने यह जानने पर बल दिया 
कि किस भ्रकर व्यक्ति सामाजिक बाघाए, संसाधनों को कमी और सास्कृतिक यूल्यों के होते 
हुए. आर्थिक वएण या चुनाव करता है। 

हर्सकोवित्म ने अपनी पुस्तक “मानव और उमके वार्य” में सस्कृति सबधो चुछ 
विग्रेधामासों की भी चर्चा की है, जैसे (() मानव अनुम्तत्र में संस्कृति सार्वभौमिक होती है, 
फिर भी प्रत्येक स्थानीय अथवा प्रादेशिक मस्‍्कृति की अभिव्यक्ति अपने आप में अनूठी होती 
है। (2) सस्कृति स्थाई होती है, फ़िर भी इसमें गठिशीलता होती है और यह निरतर और 
नियत परिवर्तन को अभिव्यक्त करती है। (3) सम्कृति हमारे जीवन को तुष्टि प्रदान करती है 
और हमारे जीवन की शैली को अधिकाश रूप में निर्धारित करती है, तथापि यह बिरले ही 
चेदन विवारों का अतिक्रमण करती है। 

हर्सकोवित्स ने “ममाजीकरण” और “सहसस्वृतिक्रण” (एनक्ल्योशन) को भ्रक्रियाओं 
में महत्वपूर्ण अन्दर प्रदर्शित करते हुए लिखा है कि सरसस्कृतिकण एक ऐसी प्रकिया है 
जिसकी दो क्रमिक अवस्थाए होती हैं। पहली वाल्यकाल में अवेतन स्तर घर चलती है जो 
रुस्कृति को स्थिरता प्रदान करती है। यह “सहस्स्कृतिकरण' को अवस्था है। दूमरो अवस्था 
चेतन स्तर पर चलती है जिसमें पुनर्ममायोजन और परिवर्तन होता है। इस अवस्था में 
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पचाि शिक्षा का अधिक महत्व होता है। यह दूसरी अवस्था 'समाजीकरण' को इगित 
करती है। 


प्रपुणत कृतियाँ 

-+ व76 #फ्रट्धास्आ पिट्छ०, (928) 

- यह ७ 4 लगा ४७0९७, (937) 

- 76 )(ज ्॑ 06 )ल्क्० ९०४, (94) 

- वाषाव9१ शा|265, ज्ञात 5 सद्5:0०॥5, (947) 

- गा थाएं प७ ४5, (7948) 

ना. डिएणाणणाए #प्राप्िणृ०0ू॥.. # 5009) थ. 0०प्रएथ्राएट 700909॥05, 
(952) 

-+. (७० 2030055०5, (2972) 


पर000९६5, "्रणा95 


थॉमस हॉब्स (588-679) 
प्रबोधकालीन अग्रेज दार्शनिक और साम्राजिक सिद्धान्तकार थॉम्स हॉव्स ने मुख्यत 
राजनीतिक दर्शन के क्षेत्र में लेखन कार्य किया है। वे सामाजिक विज्ञानों में 'प्राकृत उपागम' 
(तैचरलिस्टिक अग्नोच) के प्रयोग करने वालों में प्रारंभिक और सर्वाधिक प्रतिभाशाली विद्वान 
थे। उनकी प्रमुख कृति 'लेविएथान' (65॥) में उन्होंने निर्भाध राजनीतिक सत्ता के औधित्य 
को मानवीय प्रकृति के आधार पर सिद्ध किया है। उन्होंने कहा कि मानव स्वभाव से स्वार्थी 
और निर्मम प्राणी है, अव प्राकृत दशा (शज्य विहौन स्थिति) में अधिकाश मनुष्य अपने 
व्यक्तिगत हितों और स्वार्थों की पूर्ति में लगे रहते हैं। उन पर किसी बाह्य शक्ति (राज्य) का 
नियत्रण नही होता है। ऐसी अवस्था में निरतर लडाई-झगडे और छीना-झपी होती रहती है। 
इस स्थिति पर काबू प्रमे और मावव को भयभीत करने के लिये न किसी प्रकार के काबून 
होते हैं और न हो राजनीतिक शक्ति के प्रयोग करने की कोई व्यवस्था होती है। प्रत्येक 
व्यक्ति दूसरे व्यक्ति या व्यक्तियों के सदूभाव की आशा के अभाव में अधिकाषिक शक्ति 
के सचय करने में अविणम लगा रहवा है। इस स्थिति को ही हॉब्स ने 'प्राकृत अवस्था' (स्टेट 
ऑफ नेचर) कहा है। प्राकृत अवस्था में प्रत्येक व्यक्ति सुरक्षा कौ चाह के कारण अनन्त 
उत्पीडन, वैमन्यस्ता और अस्थिए्ता की एक ऐसी स्थिति में फस जाता है जिसे हॉब्स ने 
'एकाकी, निकृष्ठ, अप्रिय, पाशविक और 7४४४ कहा है।' किन्तु हॉब्स आगे कहते हैं कि 
मानव के पास तार्किकता और दूरदर्शिता होती है, अत वे यह सोचने समझने में समर्थ होते 
हैं कि उतकी सुरक्षा की गारटो तब अधिक होगी जब वे स्वैच्छिक रूप से किसी व्यक्ति 
अथवा समूह को अपनी व्यक्तिगत शक्तिया दे दें। इस व्यक्ति अथवा समूह को सभी 
व्यक्तियों पर सर्वसताधिकार प्राप्त होंगे। यह विचार ही हॉब्स के 'सामाजिक अनुबंध के 
सिद्धान्त! का आधार है। 'जनसाधारण की इच्छा' और “जनसाधारण की हित साधना' ने ही 
साम्राजिक अनुबंध के विचार को उन्‍्म दिया है जिसकी अभिव्यक्ति हम राज्य या नागरिक 
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समाज के रूप में देखने हैं। नागरिक समाज को आत्मरक्षा और मतुष्ट जोवन जीने का एक 
मात्र साधन माना जाता है। हॉब्स के इस निसानन्द दृष्टिकोण के आधार पर मस्कार का एक 
मात्र कार्य गद्य के तागरिकों को सुरक्षा वी गरारटों देना है । 

मानवीय प्रकृति सम्बन्धी हॉब्य के विचार पूर्षत यात्रिकी विज्ञन के सिद्धाल पर 
आधारित हैं जो उन्होंने प्रमिद वैज्ञानिस गैलीलियों से मीखे थे। गैलीलियों के अनुसार, गति 
(मोशन) सी वस्तुओं की मूल अ्कृति है चाहे वे सजोय हों या निर्जचि। इस मान्यता को 
स्वीकार करते हुए हॉब्स ने कहा है कि मानव तिएतर सत्रिय रहने वाला प्राणी है। व्यक्ति 
अपने आप में इच्छाओं का एक ममुच्चय (पुज) है जो निस्तर गतिमान रहता है। हॉब्स के 
अनुसार, मातवीय मनोवैज्ञानिक विशेषताओं के स्री वा यथा आन्य-बोध, स्मृति, कल्पना, 
विवार, बोली तथा मनोघाव पदार्थ के अति सूक्ष्म क्यों कौ गति से प्रभावित होते हैं। अन्य 
औरनिक पिंडों वी माति मानव भी इन भौतिक सूक्ष्म कणों से निर्मित है। मानव प्रवृति के इस 
दृष्टिकोच के आधार पर मानव की क्रियाएं ठसके मनोभावों द्वारा नियत्रित होती हैं। ये 
मनोभाव दो प्रकार के होते हैं, विमुखठा या विरचचि और अमिलापा था इच्छा। ये मनोभाव 
पेमे नैतिक निर्णय और क्रियाशील मुद्दों के आधार होते हैं जिनयी प्रवृत्ति आत्म-मुर्था की 
होठी है। अत. हॉव्स के दृष्टिकोण के अनुमार, मानवीय क्रिया मृत्यु के भय और शक्ति की 
इच्छा। अभिलापा के इत्र दो सतोमावों से वियत्रित और सचालित होती है। 

हॉन्य के विचार उसके समय के राजतंत्रवादियों और समद सदस्यों दोतों वो समान 
रूप में स्वीकार रहे हैं। बाद में, मानवीय प्रदृतति और यजनौविक सना सम्बन्धी उनके 
भौतिक्वादी दृष्टिकोण वी साक्मवादियों ने भो प्रशंसा की, जब कि उनवा यह विचार कि 
मातव मूलन एक स्वार्थों प्रायी है और उनका न्यूतवम ग्रज्य वाला सर्वसताधिकार का 
दृष्टिकोन दक्षिय पवियों में काज्े लोक्त्रिय हुआ। 


प्रमुख कृतियों. 
- ४७029, (65) 


पन्‍र्6070758, 7.९07970 79783 97789 
लिआनार्द ट्रिलान हॉबहाउस (86499) 
लिन ट्रिलाने हाँवहाउस एवं आरधिक विटिश सयाजशासो और सामाजिक दारातिक ये। 
स्पेंसर की भावि हॉवह्मउस भी उदविकासदाही दर्शन के समर्दद्य विद्ात थे। उनवा समस्त 
लेखन ठद॒विकामवादी मिद्धाल के रग में रगा हुआ है। उन्वी रचनाओं का आवार 
विश्वम्मेर्शाय प्रदृति का है। ये नुलवात्मक मनोविद्वन के अप्रणियों में से एक थे; उन्होंने 
एवं बिखरे हुए दथ्वों को सवाएने वी विधि विय्सित की, और बिटेन 
की नव रखो। इसके अनिरिक्त, हॉयहाउस ने नोविद्याल और 
मानाडिक दर्शन में तर्कचाद की सृथ्म एवं फलत्रद व्याय्या भी की है। 

म्पेंसर और हॉयहाठस दोनों ने समाज को एक सावयविऊ एफ्ना माना है। जहा 
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स्मेंसर ने अपने उद्विकासीय सिद्धान्त में उत्ततेतर विभेदीकरण और समायोजन को महत्व 
दिया है, वहा हॉबहाउस ने अपने सिद्धान्त में सहसम्बन्ध और समन्वय की प्रक्रियाओं को 
रेखाकिद किया है। स्पेन्सर से भिन्‍्न हॉयटाउस ने सामाजिक ठद्विकास को एक स्वचालिव 
और मानव के बिना हस्तक्षेप के चलने वाली भ्रक्रिया नहीं माना है, अपितु उन्होंने प्रगति में 
सामाजिक मन (विचार) की भूमिका स्वीकार किया है। 

हॉबहाउस ने सामाजिक दर्शन और समाजशासतर के अतिरिक्त राजनीतिक विषयों पर 
भी खूब लिखा है। उन्होंने गजनीदिक विषयों की व्याख्या के लिये भी उद्विकासवादी 
सिद्धान्त का प्रयोग किया है। व्यक्तिगत स्व॒तत्रता और घार्मिक नियत्रण करने वाले ग़ज्य के 
बीच सम्बन्धों को लेकर उन्होंने सामाजिक न्याय के तत्व' गरम से भी एक भ्रेरणास्पद पुस्तक 
लिएी है। राज्य की सकारात्मक धूमिका को रेखाकित करते हुए उन्होंने कहा है कि किसी भी 
राज्य को सार्वजनिक कल्याण-कार्यो को करते समय व्यक्तिगत स्ववत्रता की रक्षा का भी ध्यान 
रखना चाहिये। 


प्रमुख कृतियाँ, 

-.व6 प्राण) ० ०४/८०९०, (896) 

- भा ग 250ए0॥0, (90) 

-  चिणाओ$ गा 5िएणीणयण, (906) 

-+  ए9९४७॥599, (94) 

++ 96ए60]7स्‍0॥ 270 एणए05०, (93) 

+ व06 जिबदाओं एचाए्ट 20त॑ 50ठ4 ]ा5डजणा005 पा काफ़ी 
7००7०, (795) 

-+ 76 ४९०7॥)अं८० 7॥007) ० ७ 99०, (98) 

+- 6 रित्याणाब 0003, (92) 

+-  0960॥5 ण॑ ॥050९८, (92) 

>+. 502०9 0८एण७०ुएाटत। ॥5 'प्रंपाल आपे 0070॥005, (924) 


पि्र०कष्टत।0, 5700 ॥20552] अल से वाद 77 पा 


अर्ले रसेल हॉछचाइल्ड (940- ) 
बर्कले के कैलिफोर्निया विश्वविद्यालय की समाजशास्न॒ की प्राध्यापिका अरले हॉछचाइल्ड 
कामकाजी महिलाओं की घोलू, व्यक्तिगव और कार्यस्थल से जुडी समस्याओं के अपने 
शोध कार्यों के लिये बहुचर्चित हैं। इन्हें अपने शैक्षणिक शोष-कार्यों के लिये मिडिया के 
टिप्पणीकाएँ से काफी प्रशस्ता मिली है, क्योंकि हॉछचाइल्ड ने बदलते हुए आर्थिक जगव्‌ के 
भावात्मक एवं घरेलू जीवन सम्बधी लोगों के सोच को गहराई से प्रझावित किया है। उनकी 
कई पुस्तकों को न्यूयार्क टाइम्स ने अति महत्वपूर्ण श्रेणी में रखा है | हॉउचाइल्ड ने लिखा हे 
कि जहा बीसवीं सदी के शुरुआती दौर में लियों का घर से बाहर काम करना छौक नहीं माना 
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जाता था, वरी आज इसे आश्चर्य मे देखा जाता है कि क्‍या कोई रो पोलू कार्य नही करती । 
आजकल सामान्यत व्यक्ति (महिलाओं महित) उन कार्यों में अधिक समय व्यतीत करते हैं 
जिन्हें वे सर्वाधिक महत्वपूर्ण मानते हैं तथा जिनके लिये उन्हें ममाज में अधिक महत्व 
(प्प्पान) मिलता है | यही कारण है कि अब च्यक्ति निजी सामाजिक सम्प्धों के लिये कम 
से कम समय देने तगे हैं। 

रॉछचाइल्ड ने अपनी एक प्रारभिक पुस्तक 'द्वितीय पारी” (989) में अपनी शोध के 
आधार पर ऐसे साध्य प्रघ्तुत किये हैं कि सामान्य जनघारणा के विपतत, कामकाज़ी महिला 
के घर के कार्य (द्वितीय पारी में किया गया कार्य) में अपनी प्रथम पाती में अर्थात्‌ कार्यस्यल 
पर किये गये कार्य से कोई कमी नहीं आती है। आज प्री कामकाजी महिलाओं को घर से 
बाहर पूर्णकालिक काम करने के बाद घोलू कार्य का भी अधिकाश हिम्मा निबटाना पड़ता 
है। अपनी एक अन्य पुस्तक “मम्यवद्ध कामकाजी ख्िया” (997) में उन्होंने यह स्पष्ट किया 
है कि किस प्रकार कामकाजी मादाओं की प्रथम और द्वितीय पारी के कार्यकलापों के प्रभाव 
उनके बच्चों के लिये महत्वपूर्ण परिणाम उत्पल करते हैं। मगयबद्धता की आवश्यकता 
इसलिये होती है क्‍योंकि बच्चों और उनके माता-पिता की कार्य-सारणियां कभी मेल महीं 
खाती । बच्चे अपनी माँ (मम्मी) द्वारा पूरे दिन या आखी हिस्सा (सायकाल के बाद गत्रि में) 
उनके साथ बिताया जाना कतई पसद नहीं करने। किन्तु मा के पास घर और बाटर का काम 
करने के बाद अपने बच्चों के साथ ममय गुजारने के लिये अन्य कोई समय शेष हो नहीं 
रहता। हॉछचाइल्ड मे इस सदर्भ में लिखा है कि “कार्यस्थल पए बन जाता है और पर 
कार्यस्थल बन जाता है... निजो जीवन (पारिवारिक जीवन) वा अवमूल्यन हो सग्मा है और 
इसको सीमाए मिकुडती जा रही हैं।” कामकाजों महिलाओं मम्बंधी उनके अध्ययनों ने इस 
बाव को रेखाकित किया है कि नवीन परिस्थितियों के कारण आधुनिक (या ठत्तरःआधुनिक) 
निगर्मों और व्यापारिक सस्याओं तथा परिवारों को कार्यस्थल और परिवार के बौच सामाजिक 
समय के नियोजन करने और तालमेल बिठाने के लिये सोच-विचार करना चाहिये। 

सक्षेप में, अलें रसल हॉछचाइल्ड के लेखन के केद्र में मुख्य ये प्रश्न रहे हैं; 
भावनात्मक श्रम क्‍या है, हम ठस समय क्‍या करते हैं जब हम भावना पर अकुश लगाते हैं, 
और का एवं निजी जीवन में इसका हमें क्या मूल्य चुकाना पढवता है तथा इसके क्या 
लाभ हैं? 

होंछचाइल्ड कई वर्षों से मानवीय भावना और भावात्मक श्रम के लैंगिक आधार पर 
विभाजन के व्यापारीक्श्ण पर कार्य कर रही हैं। 


प्रषुख कृतियाँ. 

- ० >ैकावहटव घष्मा; एक्ाशललओटआव0ा ० प्रधया॥ +०णघ८१, (983) 
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गोर्ग हजाज) होम्स ......... दपऋछ (9्र0-989) 
अमेरिकी समाजशास्त्री जाज होमन्य मुख्यत अपने विनिमय सिद्धान्त, लघु समूहों के अध्ययन 
और सामाजिक जीवन की प्रकृति सम्बन्धी अपने विचारों के लिये जाने जाते हैं। लबु समूहों 
ओर म्रामाजिक अनर्क्रिया सम्बन्धी अपने शो कार्यों के आधार पर होमन्स ने सन्‌ 7964 में 
अपने एक लेख में कहा है कि सभी सामाजिक घटनाओं कौ व्याख्या सामाजिक सरचनाओं 
की अपेक्षा व्यक्ति की व्यक्तिगत विशेषताओं के आधार पर की जानी चाहिये। उनका यह 
विवादास्पद कथन कि “सामाजिक जीवन सामाजिक व्यवस्थाओं और साथाजिक तथ्यों की 
अपेक्षा व्यक्तिगत बयोविज्ञान और विवियय के आधिक मिड्धाल छी एक भात्र उपय है", 
वहुचरचित गहा है। 

बोस्टन (अमेरिका) के एक धनादूय परिवार में पैदा हुए होमन्स ने सन्‌ 932 में हार्वर्ड 
विश्वविद्यालय से स्नातक की उपाधि प्राप्त की । इसी वर्ष उन्होंने शेर क्रियाशास्त्री एलजे 
हेल्डरमन के सानिष्य में विलफ्रेड पेरेटो के सिद्धाननों सम्बन्धी एक पाठ्यक्रम में भाग लिया। 
(इस सेमीनार में पार्मनस ने भो भाग लिया था) उन्होंने इस पाठ्यक्रम के व्याख्यानों के आधार 
पर सन्‌ 95 में चार्ल्स कर्टिम़ के साथ एक पुस्तक 'एन इन्द्रोडक्शन टू पेरेटे' लिखी जिमके 
आधार पर उनकी गणना समाजशास्तियों में को जाने लगी। इसके बाद सन्‌ 94 में अग्रेजों 
के सामाजिक इतिहास को लेकर 'तौहए्वी शाब्दी के अंग्रेज ग्रामवामो” नामक पुस्तक 
लिखो। सन्‌ 934 में वे हार्वर्ड विश्वविद्यालय में कनिष्ठ अध्येता (फैलो) बन गये और वहा 
सन्‌ 4939 तक रहे। बाद में महायुद के काएण उनका इस सस्पान से सम्पर्क टूट गया, किन्यु 
महायुद्ध के बाद वे पुन हार्वर्ड में टालकट पार्सन्स द्वाय स्थापित “सामाजिक सम्बन्धों के 
विभाग” में आ गये। यहा होमन्स वो पार्सन्‍्स के साथ काम करने का अवसर प्राप्त हुआ। 
उस समय टालक्ट पार्सन्‍्स की यणना अमेरिका में अग्रणी सामाजिक सिद्धान्वकार्रो में की 
जाती थी। होमस्स ने पार्सन्स के कार्यों के कुछ पश्चों के प्रति आदर प्रकट क्या, किन्नु उन्होंने 
पार्सन्‍्स के सिद्धान्त-निर्माण की भक्रिया के तरेके वी कठु आलोचना को। उन्होंने कहा कि 
पार्सन्‍्स जिन्हें सिद्धान्द कहते हैं, वे वास्तव में सिद्धान्त महों हैं, अपितु वे “अवधारणात्मक 
रचनाए' (कन्‌सेपचुअल स्कीमृस) मात्र हैं। होमन्‍्स के अनुसार कोई भो सिद्धान्त तब तक 
सिद्धात्त नहीं होता, जब तक इस सिद्धाल से कुछ प्रस्थापदाए विक्सिठ नहीं होती। यही नहों, 
एक सिद्धान में कुछ प्रस्थापनाए होना ही पर्याप्त नहीं है। होमन्म का विचार था कि सिद्धान्त 
का निर्माण सामाजिक जात्‌ के सतर्कतापूर्ण और सूक्ष अवलोकन की नॉंव पर आयारित 
होना चाहिये। इसके विपरीत, पार्सन्स के सिद्धान्ों वी शुरुआत सामान्य विचाग्त्मक स्तर से 
होठी है और बाद में यह नौचे आनुभविक स्वर पर पहुँच॒ती है। 

होमन्स ने अधिक नहीं लिखा है, किन्नु उनकी एक-दो पुस्तकों ने ही उन्हें समाजशास्तर 
में प्रतिष्ठित समाजशास्त्री के रूप में प्रस्थापित कर दिया। उनकी एक पुस्तक 'मानव समूह 
(2950) ने काफ़ी ख्यावि अर्जिव की! इसकी ग्रणता समाजशास्त्र को अच्छो पाठ्यपुस्तकों में 
जाती है। इस पुस्तक में होमन्स मे मानव समाज और समूह के बारे में कई मौलिक 
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अस्थापनाए विकमित की है, जैसे “व्यक्तियों में अधिकाधिक अनर्क्रिया एक दूसरे के प्रति 
अधिवाधिक अभिरुचि और चाह ठत्पन करता है।” इस पुम्तक में होमन्स ने 'प्रकार्यवादी 
पश्पिश्य' का प्रयोग किया है। किन्तु सापाजिक व्यवहार पर लिखी बाद की पुस्तक में होमन्स 
ने प्रकार्यवादी पिश्य” को छोड कर विनिमय परिप्रेक्ष्य का प्रयोग किया है। यर पुस्तक 
स्कीनप्वादी मनोवैज्ञनिक व्यवह्र्वाद ठया शास्त्रीय उपयोगिताबादी आर्थिक सिद्धान्त से 
अभाविन है। 
अपनी पुस्तक 'मामाजिक व्यवहार इसके प्रारंभिक स्वरूप' (96) में होमन्स ने 
मामाजिक जीवन के बारे में कुछ प्रम्यापनाएं प्रस्तुत को हैं, वे ही बाद में जाकर उनके 
“विनिमय मिद्धान/ का आयाई बन गईँ, जैसे “कीमतों और लाभ के बारे में व्यक्तिगत 
अनुयान प्रतिस्पर्धा, सहयोग, सत्ता और अनुरूपता जैसी सामाजिक घटनाओं का आधार होती 
हैं।' तेमन्म ने इम बात पर दुख प्रकट क्या है कि उनके माप्राजिक व्यवहार के मिडाल को 
“विनिमय मिद्धाल' वा नाम दे दिया गया है, जबकि उनका मिद्धाल साधारणत सामाजिक 
व्यव॒हर को कम में दम दो व्यविनयों के बीच होने वाले हियाकलापों के विनिमय के रूप 
में देखता है। ये क्रियाक्लाप मूर्त या अमूर्त हो सकते हैं, किन्तु इनमें न्यूनाधिक रूप में 
पुरम्कार और मूल्यवान होने का भाव निहित होता है। 
होमन्स का विनिमय सिद्धान्त समूहों, सस्थाओं या ममाजों को अपेक्षा व्यक्तियों से 
प्रारभ होता है। यह सिद्धान्त सामूहिक व्यवहार की अपेक्षा व्यक्तियों वी पारस्परिक क्रियाओं 
पर अधिक बल देता है। यही कारण है कि ठनके इस मिद्धान्त ने वार्किक चयन सिद्धान्त 
सहित बाद के कई सिद्धान्तों को प्रत्यक्ष-अग्रत्यक्ष रूप में प्रभावित किया है। जेमा ऊपर 
लिखा गया है कि होमन्म के विनिमय मिद्धान्व पर बहुत कुछ मात्रा में व्यवद्वात्वादी 
मनोवैज्ञानिक स्कीनर (953) के विचायें की छाप देखी जा सकती है। होमन्स ने लेवी स्ट्रास 
के माचवात्मक कारवों की अपेक्षा विनिनय की पारस्परिक क्रिया को सचालित करने वाले 
मनोवैज्ञानिक कासवों पर विशेष बल दिया है। होसन्य ने अपने एक लेख 'सोश्यल विहेवियर 
एज एक्सचेंज” (958) में लिखा है कि व्यक्तियों के बोच जो अनार्क्रियाएं द्वोती हैं, वे 
कोई-न-बोई भौतिक अथवा अपौत्तिक वस्तुओं के विनिमय का रूप लिये होती हैं... जब हम 
गह घहते हैं कि 'मुझे इससे यट-मट लाप हुआ या “मुझे उसके द्वाा काफी नुकसान उठाना 
पड़ा', इस दोनों वाक्‍्यों में अप्रत्यक्ष रूप में वितिमय का भाव छुपा टुआ है।” 
सोमन्स के विनिमय सिद्धान्व वी आलोचना भी हुई है कि उन्होंने मात्र दो व्यक्नियों 
के बीच या द्विवर्ती विनिमय को हो महत्व दिया है और ममृह या सम्याओं के बृहत आधार 
पर होने बाले विनिमय की ठपेक्षा वो टै। इसके अतिरिक्त, उन्होंने विनिमय सम्बन्धों को 
माकेद्विक रूप में आकार देने वाले मानदढों और मूल्यों की भी अवहेलना को है। 
सामाजिक मिद्धात्त के श्रति उनके योगदान के अतिरिक्त, होमन्म लबु समूरों, 
औद्योग्रिक समाजशास्त्र दया ऐतिहासिक समाजशास्द्र में भी आजोवन रुवि लेते रटे हैं। 
होमन्स का समाजशास्त्र मूलव, व्यक्तिनिष्ठ है न कि समूटनिष्ठ। ठनके इस परिमरेक्ष्य को पुष्टि 
उनकी दो प्रमुख पुस्तकों 'हमन भरूप” तथा 'सोश्यल बिटेविअर' में दोतो है। उन्होंने मातव 
जाति के एक सदम्य के रूप में अकेले मानव व्यक्ति का अध्ययन क्या है। इस दृष्टि से 
उन्होंने दुखांइम और नव दुर्खाइमवादी लेवी-स्ट्रास दोनों के ग्रिल भमूह॑निष्ठ विचारों से 
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अपनी असहमति अकट की है। उल्लेखनीय है कि होमन्स सन्‌ 964 में “अमेरिकी 
समाजशास्त्रीय परिषद्‌ के अध्यक्ष भी रहे हैं। 


प्रमुख कृतियों 
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"न इफिशावाल्वा5 300 #ताणा८5, (92) 

+- वाद सफर 0 800०7 $ददा०८, (97) 
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भक्स ओरकाइमर (मैक्स होखड़म...... तक 
बीसवीं शताब्दी के जर्मन दार्शनिक एवं सिद्धान्कार मैक्स होखाइमर “आलोचनात्मक 
सिद्धान्त' (क्रिटिकल थिअरि) के एक भ्रमुख प्रवक्‍ता रहे हैं। वे विश्व विख्यात फ्रैंकफर्ट 
विश्वविद्यालय के सामाजिक शोध सस्पान के एक प्रभावशाली निदेशक थे। धनवान यहूदी 
उद्योपति के पुत्र, होर्खाइमर मे प्रथम विश्वयुद्ध के बाद हाई स्कूल पास की और बाद में 
फ्रैंकफर्ट विश्वविद्यालय में अनेकों विषयों का अध्ययन किया। यही उन्होंने 'काव के निर्णय 
की प्रमीक्षा' नामक विषय पर शोध-प्रथ लिखा और सन्‌ 930 में 'सामाजिक शोध सस्थान' 
के निदेशक बत गये। हिटलर कौ जीत के कारण फ्रैंकफर्ट स्म्मदाय को निर्वासन का दड 
भोगना पडा। वे इस संस्थान के अधिकाश साथियों सहित पहले जिनेवा और बाद में 
अग्रेरिका में कोलम्बिया विस्वविद्यालय चले गये । यही पर एरिक फ्रोंम्र के स्गथ मिल कर 
“सत्ता और परिवार सम्बन्धी अध्ययन” और कई महत्वपूर्ण लेख जैसे “यहूदी एवं यूगोप' तथा 
“सताघारी राज्य” लिखे जिनमें उन्होंने उदारवादी पूजीवाद की जमकर आलोचना को। 
थिओडोर आडोर्नो के सह लेखन में उन्होंने 'ज्ञानोदय की इन्द्रात्मकता/ औए “तर्क का पतन 
नामक कृतियों की रचना की। इन पुस्तर्कों में उन्होंने बताया कि 92% पर आधारि 
प्रयति का ज्ञानोदय का विचार भ्रामक है क्योकि 'जनपुज समाज (माँस ) का 
निर्माण हो चुका है जिसमे पूर्व वैचारिक विभाजनों का कठिनत ही कोई महत्व है तथा 
व्यक्ति की स्वतत्नना सभी वस्तुप्रक सापाजिक स्ाम्वन्यों के विरुद्ध है। वस्तुओं के उत्पादन 
ने व्यक्तियों को अन्तर्परिवर्तनीय बना दिया है, प्रकृति उपयोगिदाबादी प्रभुत्व की मात्र एक 
वस्तु बन गई है, साथक वार्किकता ने नैतिक निर्णय की क्षमता को कमर कर दिया है, तथा 
अनुरूपतावाद को लाभोन्मुख “सस्कृति उद्योग! से बल मिला है। ये सप्ठी ज्ञनोदय की 
विचारधाश के परिणाम हैं जिसका उद्देश्य वैज्ञानिक सत्यता के नाम पर धार्मिक मताघदा पर 
अहार करना है। अपनो पुस्तक 'डायलैक्टिक्स ऑफ ऐनलाइटिनमेंट” में बताया है कि किस 
अकार पश्चिम का विमर्श प्रकृति को तियत्रण में लाबे का विमर्श रहा है। मदुष्य को जीना है 
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तो विकास करना है। विकास करना है तो प्रकृति (मनुष्य के भोवर और बाहर) पर | 
नियत्र० आवश्यक है। हानोटय बाल में निर्मित समम्त शन-विज्ञान इसी उद्देश्य से प्रेरित ई । 
सर्वत्र नियत्रण यहा समग्रतावाद है, निसकुशवाद है ।- - हर अगति के साथ ही माथ दमन 
मो चलता है। 

मन्‌ 4999 में फ्रैंकर्ट मस्थान पुन जर्मनी आ गया। टो्खाइमर यहा सन्‌ !95-53 
के बीच फ्रैकर्फ्ट विश्वविद्यालय में वाइम चामलर बन गये | कुछ मय के लिये वे अमेरिका 
में शिकागो विश्वविद्यालय में अतिथि प्रोफेसर घो रहे। यहा होर्खाइमर और एडॉर्नी ने 
मिलकर 'समाजशास्त्र को फ्रैंकर्फ्ट का योगदान (955) नामक पत्निता के प्रवाशन की 
शुहआत वी । टोर्पाइमर मे दार्शनिक आदर्शवाद और माक्संवाद दोनों वो त्याग दिया। यही 
नहीं, उन्होंने सास्वृतिक एवं राजनोतिक ठदारवादिता को मभायता का भी प्रतिकार क्या। 
मुक्ति या उद्धार के विकल्प के विचार वो जीवित रखने के लिये उन्होंने धर्म का सुझाव 
दिया। होर्खाइमर ने ओल्ड टेस्टामेन्ट' का उदाहरण देते हुए कहां कि जिस प्रकार ईश्वर का 
चित्रण करना निषिद है, ठसी प्रकार यह स्वीव्शार करना आवश्यक है कि हम सत्य या शुभ 
को नहीं ज्नन मक्‍ते, सुख हमेशा अपूर्न होता है। 

सोखोड्यर के आलोचनात्यक मिद्धाल को आयारथधूत सात्यदा यह है कि आधुदिक 
सभ्यता मूलतः रोगयस्त (यीयार) है। इसके उपचार के लिये सिद्धानन और व्यवहार दोनों ही 
स्तरों पर कायाकल्प क्ले आवश्यक्ता है। उन्होंने कहा कि सभी सिद्धान्त अपूरे और 
एक्पक्षोय है। इस दृष्टि से मार्क्सवाद छो थी यदावत स्वीकार नही छिया जा सकता क्योकि 
इसका ऐलिहासिक घौतिझवाद छा सिड्धाल थी निर्धारणदादी है। हो्खाइमर के अनुमार, ऐसी 
अवश्यम्पावी सर्वहारा क्रावि का विचार जो अलगाव और शोषण का अंत कर देगा, एक 
भ्रातिपूर्ण विचाए है। मार्क्स ने इतिशास वी पौतिक शब्नियों को अत्यधिक प्रमुख॒दा दी और 
सचेतन मानवीय चिंतन की धृमिका कौ घोर उपेक्षा को टै। 'मुक्ति' के बारे में भी मार्क्स तो 
सकत्पना मात्र आर्थिक मुक्ति हक सीमित है, अत यह अत्यत संवीर्ण है। होर्खाइमर ने 
प्रत्यक्षवादी व्याख्याओं पर भी जय कर प्रहार किया है। आलोचतात्यक सिद्धाल का छार्य 
ज्ञान को सामाजिक उत्पत्ति को खोज कणा है ताद्धि पानव-पुक्ति का मार्ग टूदा जा सके। 
उन्होंने सब प्रवार के अनुधववाद और अत्यक्षवाद का विरोध क्या क्‍योंकि ये सिद्धान्त 
घटनाओं को उनके प्रकट (बाहा) रुप में स्वोदार बरते हैं और उन्हें यथावव बनाये रखते में 
सहायक सिद्ध होते हैं) उनके अनुसार, आपनिफ ; प्रौद्योगिवी अनुघवपरक विज्ञनों को देन है 
जिनका मानव मूल्यों से कोई सरोकार नही है। अपने अवस्ाव कल में, रो्खाइमर ने “पछैतो 
पूजीवाद” पर कार्य कर यह बताने का प्रयास किया कि इसने किस प्रकार तार्किकता को 
विकसित करते में मंदद को | 


प्रमुख कृतियाँ: 

-  जिबाध्याए ण डिमाएटाजाटा॥! (जवां 50570), (944) 
- (तधव्ले प्रय्ी८्णछओ, (972) 

+- ८ 5095६ ० 7२2४३५००, (974) 

-  70एएए गाएं 7८८०:9०: ऐण८5 926-3, 950-69, (7978) 
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पसाएश, उणा। 


जान हूबर 0925- 3 
एक अमग्रेकी समाजशामस्ती और बहु सर्जक (लिझडड) लेखिका, जॉन हुवा प्रमुख रूप से 
साम'जिक स्तरीकरण के क्षेत्र में लैगिक स्तरेक्स्ण पर अपने लेखों के लिये जानो जाती हैं। 
उन्होंने मुज़्यत प्रौद्योगिकी और जन्म दर में बदलाव के कारण महिलाओं का परिवार के साथ 
लगाव को श्रम शक्ति के साथ जोडने का प्रयास क्या है। वद्दप्रि हूबर के अध्ययन का 
तगैका मुछ्यत समाजशास्त्रोय है, क्न्नु उन्होंने जहा वहा इतिहास, जनानको, अर्थरास्त्र, 
मानवशास्त्र और राजनीति विज्ञान का भी प्रदोग किया है। हृबर अमेरिका में महिलाओं को 
समाजशासतर के क्षेत्र में लाने के लिये अपने नेदृत्व में क्ये गये प्रयामों के लिये भी प्रसिद्ध 
रही हैं। वे 'अमरीको समाजशास्त्रोय परिषद की अध्यक्षा के साथ 'सोमिअलतिम्ट्स फॉर 
बूमेन इन सोसाइटो' सस्दा वी सह सस्थादिदा भी रहों हैं। 





प्रमुख कृतियाँ. 

-+  ग्रएण्णट बाप [0८ए०६५, राह १वधडण +ताण, (973) 

-  $6४ 5037 ल्‍2000, जया) ठ6003 590८, (953) 

-.. धक्का! प्शरल00/ आय 49607 एणकापारऊफ, जाए (४ब्रोी०5 (00005, 
(90) 

-. $60 50गगी्जात्ा, रत 727० एक, (983) 


प्रष्टार5, पलरा १व३०७॥ 


हेलन मेकगिल हयूजेस ............... ७8> हयूजेस (903 -) 
हेलन भेकग्रिल हयूजेस एक अमरीकी समाजशास्त्री हैं जिन्होंने एक व्यवमाय के रूप में 
समाजशास्त्र की प्रगति में महत्वपूर्ण योगदान क्या है, किन्तु दुर्भाग्यवश इस पुरुष प्रभुत्व 
वाले विषय में उनका अधिकाश योगदान अनदेखा ही रहा। उन्होंने 7 वर्षों तक 'अमेरिकन 
जर्नल ऑफ सोसिआलॉजी' के प्रबंध सम्पादक के पद पर क्र्य किया है, 'सोसिआलॉजिस्ट्स 
चार वूमेन इत सोसाइटी' नामक सस्या की स्थापना में सहयोग दिया तथा समाजशास में 
महिलाओं के द्वितीय स्तर की प्रस्थिति के बोरे में काफी अलेखन कार्य किया है। 
समाजशारीय क्षेत्र में उसके समाचार मीडिया” पर किये गये कार्य कौ गझना उच्चकोटि के 
शोघकार्य में की जातो है। इसके अतिरिक्त, हयूजेस ने प्रजातीय सम्बन्धों, व्यवस्तायों और 
पारिस्थितिकी विषयों पर भी लिखा है, किन्तु यह विडबना ही है कि उनका एक रू होने के 
नाते तथा उमके पति ईसी हयूजेस की प्रसिद्धि के कारण उनके स्वय के लेघनों में से 
अधिकश पर कोई घ्यान नहीं दिया गया। 


प्रमुख कृतियाँ, 
- शरिलचड बात फट परछ्ाए3० गाव 5909, (940) 
-+ वह #309390 क्‍,0086 य८द #एक्छांण्ट्रागछाए जी ३ 57 #फ7त, (796) 
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-  भ्यादाल रि००फ्रॉड5 रचित पिन्‍्लओ बाएं सिगाए विणाएदा5, कागी 080 
फ्ण्ट्ए८5, (952) 
-  ॥6 $॥05 एव १४छ/6त ए॥ 5050०6९५, 968-72, (973) 


परणार, जिवशंत 
डेविड ह्यूम पग्रान77७ 


अनुभववाद के जन्मदावा तथा स्वॉटिश प्रवोघकाल के मर्वाधिक प्रख्यात अठारवी शवाब्दो के 
दार्शनिक एवं इतिहासकार डेविड हययम्र कारणात्यक्ता के स्थिर सयोजन के अपने विश्लेषण 
तथा इसके साथ जुडी टुई आगमन की समस्या के लिये याद क्ये जाते हैं। ह्यूम ने इग बात 
पर भी बल दिया कि नैतिक मूल्यों वा निर्धारण वास्तविक घटनाओं से नहीं क्या जा सकता 
(अर्थात्‌ क्‍या है के आधार पर क्या होना चाहिए)। उन्होंने मानवीय प्रवृति और नेतिक्ता के 
"म्व हित' के विचार को भी अस्वीकार किया। 

ह्यूम मे मानव प्रवृति के एक आनुभविक विज्ञन वी आधाशला रखने वा प्रथाम 
क्या है। उम्होंने कहा कि ममस्त आधासपूत ज्ञान झनेंद्रियों के अनुधव द्वारा प्राप्त क्या जा 
सकता है। कल विश्वासों के बारे में उठके विचार अपने पूर्ववर्वियों से भिल थे। जहाँ उनके 
पूर्ववर्ती यह मानते थे कि हमारे अधिकाश विश्वास वर्क वर आधारित हैं, वहा हम ने 
सशयवादी दृष्टिकोण अपनाते हुए यर कहा कि विश्वार्सों का कोई तर्क सागत आपार नहीं 
होता। ह्यूम का विचार था कि अपनी ज्ञनेद्धियों या तार्विकता हीजन) से किन्हों भी वस्तुओं 
के मूलभूत सम्बन्धों का पता नहीं लगाया जा सकता है। जब भिल-मिन्‍न तथ्य हम देखने हैं 
तब हम ठनरमें नियमितताओं को खोजते हैं, चाहे हम प्राकृतिक विद्ञानों के क्षेत्र में तर्क कर रहे 
हों, या मानवीय विज्ञानों के क्षेत्र में, हम किन्हीं स्ववसिद्धियों का सहारा नहीं ले सकते हैं। 
सारे सम्बन्ध वैचारिक जगत्‌, अर्थात्‌ वर्कशात्र और शुद्ध गणित तक सीमित होते हैं। केवल 
इस क्षेत्र में कुछ स्वयमिद्ध प्रम्यापनाए होतो हैं जिनके आधार पर हम अपनी सैद्धान्तिक 
प्रशालियों का निर्माण करते हैं, ज्ञानेद्रियों के अनुघव के आधार पर यह सभव नहीं है। हा 
के अनुसार, तर्कशास्त और गणित के क्षेत्र में तर्वचुद्धि जितनी विश्चितता प्राण कर सकती है, 
प्रदृति और मानव-समाज के ज्ञान में वह रमें उठनी निश्वितता प्रदात नही कर सकती है। 





प्रमुख कृतियाँ 
-+ 4 पटगा5ट एा विएणारए बिता ट, (739-40) 


स्रपडषड्छटा), #0पराणाएं (आ5शिर फटा 


एडमुंड गुस्ताव अल्वर्ट हसले (859-738) 
जर्मन दार्शनिक एडमुड गुम्ताव अल्चर्ट हसर्ल को प्रथटनाशास्त्रीय दर्शन का जनक (पिता) माना 
जाता है। प्रघरनाशाम्दीय समाजशास्त्र और नृजातिपद्धतिश्ञास्त्र (एथनॉमथर्डलाजी) के 
आधुनिक प्रणेताओं और अनुस्तणक्त्ताओं की जड़ें हसर्ल के दार्शनिक लेखनों में गडी हुई 
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है। अलफ्रेड शूज्र के कार्यों का मुख्य प्रेरणा खोत हसर्ल का दर्शन ही है जिसके आधार पर 
अघटनाशास्त्रीय समाजशास्त्र (फ़िनॉमिनलॉजिक्ल सोमिऑलॉजी) का जन्म हुआ। प्रघटनाशासतर 
भवेषणा की एक दार्शनिक पद्धति है जिसके ड्वाग़ा चेतना की व्यवस्थित तरीके से खोज की 
जाती है। ऐसा कहा जाता है कि मात्र चेतना ही एक ऐसी प्रघटना है जिसके बारे में हम 
आश्वस्त हो सकते हैं। यह माना जाता है कि हमाण विश्व सम्बन्धी समस्त ज्ञान, जिसमें सभी 
प्रकार की वस्तुओं के सामान्य सज्ञान से लेकर गणितीय सूत्रों का ज्ञान सम्मिलित है, की रचना 
चेतना द्वारा होती है और यर ज्ञान चेतना में ही बसता है। रचना की इस प्रक्रिया की खोज 
के लिये हमें यह बिसारना पडता है कि हम विश्व के बारे में पहले से ही सब कुछ जानते हैं 
और हमें इन अश्नों के उत्तरों की खोज़ करनी होती है कि यह ज्ञान कैसे और किस प्रक्रिया 
द्वाग प्राप्त होता है। इस प्रक्रिया को हपरल के शब्दों में 'कोष्टिकरण (ब्रैकिटिंग) या 
अघटनाशारीय अवच्याख्या (रिडंक्शन) कहते हैं। 
हसर्ल के प्रघटनाशास्त्र की केन्रीय विषय सामग्री चेतना और इससे जुड़े डक प्रश्त 
हैं। चेतना क्या है ? यह किस प्रकार कार्य करती है, अर्थात्‌ इसकी क्या प्रक्रिया है जिसके 
द्वाग हमें ज्ञान प्राप्त होता है ? किसी घटना/वस्तु के अर्थ की रचना चेतना से कैसे होती है 
और इसमें चेतना की क्‍या भूमिका है ? सक्षेप में, यथार्थ और चेठगा का क्या सम्बन्ध है ? 
हसर्ल की शोध विधि जो प्रघटनाशास्र के नाम से जानी जाती है, इन्ही सी प्रश्नों के उत्तर 
देती है। हसर्ल के अनुसार, समस्त बाह्य जातू कौ जानकारी हमें इद्धियों के माध्यम से होती 
हैं और वे इन्द्रिया ही हमारी मानसिक चेतना है। इन्द्रियों और चेतना के अतिरिक्त बाह्य 
जगत्‌ की वास्तविकता में हमाण़ कोई सीधा सम्पर्क नहीं होता! मनुष्य की मस्तिष्क वी 
प्रक्रियाओं, अर्थात्‌ चेतना द्वारा ही यथार्थ को समझ पाते हैं। हसर्ल के अनुसार, यथार्थ और 
सत्य को समझने के सारे साधन चेतना के आयामों में निहित हैं। चेतना यथार्थ वस्तु मही है 
और न ही यह वस्तु/घटना को समझने वी मात्र एक विधा है। वास्तव में, चेतना यथार्थ के 
निर्माण में एक सक्रिय शक्ति के रूप में कार्य करती है। विश्व जिसको यथार्थ मानता है और 
जो वास्तविक यथार्थ होता है, उसमें अन्तर होता है। यथार्थ वही है जो व्यक्ति मानता है, न 
कि बाह्य रूप में दिखने वाला यथार्थ। अत हसरल यथार्थ के थाह्य रूप को यथार्थ नहीं 
मानते। उनके अनुसार, यथार्थ बह है जिसे मानव मर चेतना और मस्तिष्क स्वीकार करे। 
इसीलिये इस मामले में उन्होंने ऐसे विज्ञान को भी नकार दिया जो इस स्थिति की वैज्ञानिक 
ढंग से इस प्रकार की व्याख्या करने में असमर्ध हो । 
यथार्थ का निर्माण कैसे होता है, इसके समझने के लिये हमर्ल मे जिस विधि का 
अयोग किया उसे “अवव्याख्या' (रिडेंक्शन) के नाम से जाना जाता है। यह विधि घटना को 
वात्कालिक सदर्भ में जानने पर बल देती है। हसर्ल के अनुसार, घटना जिस सदर्भ में घटती 
है, उसे जाने बिना यथार्थ को नहीं जाना-पहचाना जा सकठा और इसके लिये उन्होंने पूर्व 
स्वीकृत अर्थों के निलम्बन' (सस्पेनृरशन ऑफ टेकन फॉर ग्रान्टेड मीनिद्जज) की बाव को 
रेखाकित किया है, अर्थात्‌ शोधकर्तता को घटना से सम्बन्धित पूर्व मान्यताओं/घारणाओं से 
अपने आपको दूर रखना चाहिये। ये पूर्वधारणाए घटना के वास्तविक अर्थ के समझने में 
बाधाओं का कार्य करती हैं। ये पूर्वधारणाए घटना को अपने रग में रग देती हैं, जिससे 
वास्तविकता का पा नहीं चल पाता है! अ्घटनाशास्त्र उम्र प्रक्रिया के जानने पर बल देवा हे 
जिसके द्वारा व्यक्ति अपनी चेतना के आधार पर वस्तुओं/घटनाओं को अर्थ देता है। इस 
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सम्बन्ध में एक बात उल्लेखनीय है कि अन्य व्यक्ति जिसे तथ्य” या “यथार्थ कहते हैं, हमर्ल 
ठसे 'उपलब्धि' कहते हैं। प्रघटनाशास्त का प्रमुख कार्य इस 'ठपलब्यि' वो उजागर करना है। 

यथार्थ को" ममझने के सदर्भ में हमर्ल ने 'नैसर्मिक अभिवृति' (नैचरल पिदयुद ) वी 
अवधारणा का प्रयोग किया है। हम यह मानते हैं कि साम्राजिक विश्व पूर्व निर्मित है जिसे 
देखने का हमारा एक स्वाभाविक दृष्टिकोण होता है। यह स्वाभाविक दृष्टिकेण अलग-अलग 
व्यक्ति का अलग-अलग हो सकता है। ह्सर्ल ने इमे ही 'मैसर्गिक अभिवृति” कहा है। इस 
नैसर्गिक अभिवृत्ति में हम विश्व की वध्यात्मकठा के बारे में प्रश्न खड़े नहीं करते, हम इसे 
यथावत्‌ और प्राकृतिक मान लेते हैं। हमर की अवध्याय्या (रिडंक्शन) विधि इस मैसर्गिक 
अभिवृति से मुक्त होकर यथार्थ को जानने पर बल देती है। 

हर्तर्त ने विज्ञान और विज्ञानवाद की बई मान्यताओं वो अस्वीकार किया है। विज्ञान 
चेतना के परे तथ्यों वी दुनिया की बात कपवा है। ये वध्य चेतना से बाह्य और म्वतत्र होते 
हैं। हमर्ल मे विज्ञान फी इस धारणा को चुनौती दी हे। वे बहते हैं कि इस तथ्यात्मक जगत 
को चेतना द्वारा ही जाना जा सकता है। वास्तव में, जिसे जीवन जगत्‌ (लाइफ वर्ड) कहा जाता 
है, वह मनुष्य की चेतना द्वाण प्राप्त किये गये अनुभवों के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है। 
हप्तर्ल के अनुसार जीवन-जगत्‌ को मापने के लिये विज्ञान जिम विधि का प्रयोग करता है, वह 
प्रात्र एक भुलावा या छल है। मनुष्य के बाहर कौ दुनिया जिसे हसर्ल 'जीवन-जगत्‌ 
(लाइफ-वर्ड) करते हैं, वास्वव में यह वह दुनियां है जिसे व्यक्ति अपनी चेतना द्वारा अनुभव 
और निर्मित करता है। 

हल ने इस तथ्य को भी अस्वीकार किया है कि विज्ञान के अन्तर्गत विषयपरक्ता 
बाय कोई स्थान नहीं है। वास्तव में, वर प्ठ विषय के बे में प्रत्येक तथ्यपरक वर्णन दैनिक 
बोलचाल की भाषा में हो अभिव्यक्त होता है! इस पर बोलने के दौरन्तरीका का प्रप्राव न 
पड़े, यह प्रायः असभव है। अनुभववाद का प्रमुख ठद्देश्य वस्तुनिष्ठ जगव्‌ के यथार्थ और 
सत्य फे आपारों की खोज करना मात्र है, हसर्ल इसे स्वीकार नहों करते हैं। अनुभववाद में 
चेतना को कोई महत्व नहीं दिया जाता। यही नहीं, अनुभववादी वस्तुनिष्ठ जगत्‌ के जानने में 
चेतना की भूमिका को पूर्णतः नकारते रहे हें, जब कि रसर्ल इस बाद पर बल देते ऐं कि कसी 
भी यथार्थ को चेतना के माध्यम से उसके सर्दर्भात्मक अनुभव के आधार पर ही निश्चित दौर 
पर समझा जा सकता है। 

अन्त में, यहा यह बताना अग्रासगिक न होगा कि हसर्ल के उपर्युक्त भ्पटमशाखलीय 
विचारों का उद्भव जर्मनी के तत्कालीन नाज़ीवाद के आतक के प्रा्ेल का प्रविफल कहा जा 
सकता है। हसर्स के शब्दों का प्रयोग करते हुए, जर्मनी की तत्कालीन स्थिति ही उस समय 
का 'जोवन-जगत्‌” था। यह जीवन-जगत्‌ दमन, शोषण और उत्पीडन से आलोकित था ।' इस 
निरकुश शासन-ध्यवस्त्या ने ही सभवतः हसर्ल को तत्कालीन जीवन-जगत्‌ की मान्यताओं को 
अस्वीकार करने के लिये बाष्य किया होगा। 


प्रमुख कृतियाँ, 
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फ्ा-एततवयाता, /प60। सिवाय 


अब्देल रहमान इल-खादून....... एउ्ण् 
सामान्य समाजशास्त्र को तुलनात्मक दृष्टि से आधुनिक और पश्चिमी विषय माने जाने की 
प्रवृति रही है। किन्तु, वास्तव में, समाजशासत्र का अध्ययन विश्व के अन्य भागों में पुरातन 
काल से किया जाता रहा है। इसका एक अच्छा उदाहरण अद्देल रहपरान इत्म-खादून नामक 
विचारक हैं। खादून का जन्म उत्तरी अफ्रीका के टयूनिश शहर में एक शिक्षित परिवार में हुआ 
था। खादूने को मुस्लिम धर्म की पवित्र पुस्तक कुगाव के अलावा गणित और इतिहास की 
शिक्षा दो भई। अपने समयाकाल में उन्होंने टयूनिश, मोरक्‍्को, स्पेन और अल्जीरिया के कई 
सुल्तानों के माठहत राजदूत, प्रतिहयय तथा प्रबुद्ध लोगों कौ परिषद्‌ के एक सदस्य के रूप में 
कार्य किया है। उन्हें मोरक्को में दो साल तक अपने इस विश्वास के कारण जेल में भी रहना 
पडा कि सज्य के शास्ताधिकारी दैकीय जेल रही है। लगभग दो दशकों के राजनीतिक 
क्रियाकलापों के बाद इब्न खादून उत्तरी अफ्रीका लौट आये जहा पाँच वर्षों दक गहन चिन्तन 
और लेखन कार्य किया। इस काल में उन्होंने जो कुछ लिखा उसने उन्हें प्रसिद्ध कर दिया। 
फलस्वरूप काहिए के अल अज़हर मस्जिद विश्वविधालय के इस्लामी अध्ययन केद्र में 
प्राष्यापक की नौकरी मिल गई। समाज और समाजशास्त्र पर दिये शये भाषणों में, इब्स-खादून 
ने समाजशारीय चिन्तन और ऐतिहासिक भ्रेक्षणों को आपस में जोडने की महत्ता पर प्रकाश 
डाला। उन्होंने अपनी कृतियों में जो विचार रखे हैं, वे आधुनिक समाजशारू के विचारों से 
काफी मात्रा में मेल खाते हैं। उन्होंने समाज के वैज्ञानिक अध्ययन, आनुभविक शोध और 
सामाजिक घटना के कारणों की खोज पर बल दिया तथा कई भिन्न सामाजिक सस्थाओं, जैसे 
राजनीति, अर्थव्यवस्था के आपसी सम्बन्धों को उजागर किया। यही नहीं, उन्होंने आदिम और 
आधुनिक समाजों की तुलना में भो अपनी रुचि प्रदर्शित की है। 





वाला, पर्य्या 


इंबान इलिच 0926-99) 
वियता (आस्ट्रिय) निवासी ईवार इलिच ने अपना प्रारंभिक जीवन एक कैथॉलिक पादरी के 
रूप में आरभ किया था। किन्तु, उनकी प्राकृतिक विज्ञानों, इतिहास, दर्शशशाख और धर्मशाख 
में रुचि तथा इन विषयों का पूर्व अध्ययन उन्हें आगे के अध्ययन के लिये फ्लेरेंस, रोम, 
म्युनिख और सल्जबर्ग ले आया यह से उन्होंने प्री एचडी की शोघ-उपाधि प्राप्त की | इलिच 
में अपने पादरी पद और शैक्षणिक योग्यता को आस्था का साधन न मानकर सत्य को प्राप्त 
करने का एक साधन माना। जब उनका अपने वरिष्ठ पादरी से झगड़ा हुआ तब उन्होंने अपनी 
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मुछय आस्या को छोडने की अपेक्षा वरिष्ठों को मत्ता को स्वीकार करने से इन्कार कर दिया । 

पादरी पद त्यागने के बाद इलिव दो वर्षों में हो बौद्धिक जगत्‌ में छा गये। उन्होंने 
मन्‌ 970 में 'सेलिग्रेशन ऑफ अवेअरनेश' नामक प्रथम पुस्तक लिखी जिममें ठन्होंने अपने 
बाद में लिखी जाने बाली पुस्तवों की स्वरःशैली (विषय-वम्नु) का आभास दिया। व्यक्तिगत 
सत्ता के प्रति उनकी डामगाती आम्था तथा मस्तरण एवं विशेषज्ञता के प्रति अविश्वास दोनों 
का समन्वय कर उन्होंने आधुनिक विश्व की अनेक मम्याओं की तीब्र आलोचना बी और 
ठनकी कमजोरियों को उजागर क्या। इन मम्थाओं के स्थान पर उन्हेंने एक ऐसे विश्व की 
रचना पर बल दिया जिममें प्रत्येक नागरिक को अधिकाधिक स्वतत्रता और प्रभुमना प्राप्त हो 
मके। इम पुस्तक के एक वर्ष बाद ही इलिच ने डीम्कूलिंग मोमाईटी” लिखी जिमने उन्हें 
अपार ख्याति अर्जित कौ। इस पुस्तक का अत्यत सरल और विस्तृत रूप में यह संदेश था 
कि अधिकाश मीखना आकस्मिक होता है, यहाँ तक की अधिछाश सामिप्राय सीखना थी 
पूर्व निश्चित कार्यक्रम के अनुसार नहीं होता है। उनके इन विचारों का मीधा-साधा निष्कर्ष 
सही है कि सभी बालक-बालिवाओं के विकास में घर-परिवार का परिवेश अत्यत महत्वपूर्ण 
होता है, किन्‍नु प्रभावक शिक्षण के लिये ओपयारिक शिक्षा और अधिवृत शिश्षक दोनों की 
ही विशेष जरूरत होती है। सन्‌ 976 में कुछ ऐसा ही विश्लेषण उन्होंने अपनी पुस्तक 
"मेडिकल नेमिमिस” (तिशोथ की देयी) में प्रस्तुत करते हुए उन्होंने इस बहु प्रवारित विचार 
का खड़न क्या कि चिकित्सा शिक्षण सस्थाए समाज में स्वास्थ्य-रक्षा में योगदान करती हैं) 
इसके विपरीठ, उन्होंने इस विचार का प्रतिपादन किया कि चिक्त्पा संस्थान, वास्तव में, उन्हीं 
व्यक्षितर्यों (डाक्टा, नर्म, कम्पाउन्डर आदि) द्वारा रूग्न स्वास्थ्य को ठत्पन्न करती हैं जिनके द्वार 
रूगन स्वास्थ्य को दूर काने यी आशा की जाती है । 

इलिच के अनुसार, डाक्टा, अम्पठाल और अत्यत महगा एव विशिष्ट प्रकार का 
उपचार बिमारी को टीक करने के स्थान पर बीमारी बढ़ा रहें हैं। शिक्षक, शिक्षाशा्घी, 
विद्यालय और शिक्षण की विशिष्ट पद्धतिया बच्चों को मही शिश्षा देने के स्थान पर भ्रुटिपूर्ण 
मूचनाए दे रही हैं। यही नहीं, ये ठवकी सीख की नैमर्मिक प्रवृति वो कुठित भी कर रही हैं 
क्योंकि वे उन्हें ठपपोक्तावादी ममाज में ढाल रही हैं। इमी प्रकार, सभी प्रकार की मशीनें, 
चाहे वे घर में हों या कारखाने के क्षेत्र में हों या फिर यातायात क्षेत्र में, वे मानव के क्षितिज 
में विम्तार करने की अपेक्षा उम्र यात्रिक जीवन के ढरीकों का दास बना रही हैं। 

इसी प्रकार की विचक्षण ममीक्षा इलिच ने आधुनिक समाज, विशेषत इसके 
मत्ता-संम्यान की अपनी बाद की नई कृतियों में की है। अपनी पुस्तकों 'दूल्म ऑफ 
कनृतिअलियी' तथा 'इनर्जी एड इक्विये' में इलिच ने औद्योगिक राष्ट्रों वो धोखाघड़ी वाली 
औ्रौद्योगिकी पर प्रह्मर करते हुए कहा है कि यह प्रौद्योगिकी प्रत्याशित मुक्ति सुख एवं प्रसनता 
देने में असफल रही है। इमी प्रकार उनको ये पुम्नकें “द हिमएवलिंग प्रोफेशन्स', 'टूअर्ड ए 
हिम्द्ी ऑफ नौडूम! तथा विशेषव “शैडोवर्क में आधुनिक्दा पर अत्यत क्ठोरता एव 
निर्ममतापूर्वक तीक् प्रद्यर क्ये हैं क्योंकि इम सभ्यता में अनेक ढर्गों से मानवीयता के साथ 
छेडछाड, उमका अपमान, घोखाघडी और उममें अलगाव पैदा क्या गया है। यह स्वाभाविक 
ही है कि रुढिवादी और 'लकीर के फ्कौर! की उक्त के ढोने वाले आलोचकों दो इलिच 
के ये विचार कैमे गले ठवरते और उन्होंने जमकर उनके विचारों की “बाल की खाल” निकाली 
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है। आलोचकों ने कहा कि इलिच ने आधुनिक प्रौद्योगिकी के 'लाभपप्रद' प्रभावों को न केवल 
अनदेखा कर दिया अपितु बे इन सकारात्मक प्रभावों की प्रशसा करने में भी असफल रहे हैं। 


दीव़ आलोचनाओं से बिना हतोत्साहित हुए इलिच ने सन्‌ 980 के दशक में कई 


पुस्तकें लिखी जिनमें प्रमुख रूप से उल्लेखनीय जेन्डर' तथा एवं ओ' तथा वार्ट्स ऑफ 
फॉरंगेटफुलनेश” है। इन सभी पुस्तकों में उन्होंने आधुनिक जगत्‌ के श्रति अपनी निराशा, 
विमोह और विद्गोह प्रकट किया है और लैंगिक भूमिकाए, कामुकता, भाषा और मुक्ति जैसी 
बहु प्रचलित अवधारणाओं की कठु आलोचना की है। इलिच ने अपने आलोचकों का मुँह 
तोड़ उत्तर देते हुए कडे शब्दों में कहा है कि मैं एक ऐसी विधि की भ्रस्थापना करना चाहता 
हूँ जिसके द्वारा व्यक्ति सभाव्य से असभाव्य बल्पनालोक में अन्तर कर सके। 


प्रमुख कृतियाँ 


(एएक्ामाण एण॑ #जबादाल5ड # एज] कि वरातञ्राएाणा॥ओं #एशटा555, 
(4970) 

एछ6-$०00भाहु 500०५, (97) 

गृ005 607 (0्शशंभरा।ए, (973) 

छालहू१ भाव 8909, (974) 

४६०८० पिटयरघड5 वी छत्क्ाणफशभाण ए घ्शैत0, (4975) 

प्र०च्रथा05 3 साधण/ एण॑ ८८०५, (4978) 

9॥8009 ४४०४५, (987) 

(600७, (983) 

छर0 करत ॥९ १स्शाल$ ण॑ एतहए्रथि८55, (986) 


य9८00507, रिक्शा 0ा]|0शं८ 


रोमन ऑसिपोविक जैकबसन......... 0896-90) ऑसिपोबिक जे (896-982) 


रोमन ऑसिपोविक जैक्धसन वो बीसवी शताब्दी का एक अप्रणी भाषाशास्रों और भाषा के 
धेत्र में एक सरवनावादी ठपागम या एक प्रमुख प्रस्थापक माना जाता है क्योंकि उन्होंने भाषा 
के ध्वनि-प्रतिमान को मूलत सम्बन्धनात्पक माना है। विशिष्ट सदर्षों में शब्दों वी ध्वनि के 
बीच सबमझों के द्वारा अर्थ और महत्ता में अन्तर आ जाता है । उन्होंने काव्यशास्र, ध्वनिविज्ञान, 
स्लाविक भ्रापाओं और लोक कथाओं, घाया अर्जन, पापाशाख के इतिहास और ज्ञानमीमासा 
पर छेरों लेख (लगभग 500 लेख) लिखे हैं। इनके लेखनों ने क्‍लाड लेवो-स्ट्राम और 
सामान्यत आधुनिक मरचनावाद पर गहरा प्रभाव अकित किया है। स्वय जैक्सन फर्डिनेड 
डो सामौर के मरचनात्मक भाषा विज्ञान से प्रभावित ये। अपने संरचनात्मक विचार्े में 
जैक्यमन ने द्विभाजी अतर्विरोधों पर प्रकाश डाला है। जैक्वसन के अनुसार, भाषा का 
अध्ययन माहित्य औए लोकवार्ता के माथ-साथ सामान्य रूप में संस्कृति को समझने कौ एक 
मुख्य कुजी है। 


प्रमुख कृतियाँ 

- इ$ल्‍6०९१ एत्धराह% 7श (9-985) 

-  $७ [.टलए7८5 05 5000 गाप ऐै९०ण०, (7978) 
- 086 विश्याट४०)८ ० 7,०ाहण्ब5८, (980) 





चेथा९5, ता 


विलियम जेम्स तदह्लरचग्र0) 


प्रयोजवासक सम्मदाय के अमरीकी दार्शनिक विलियय जेम्स विशेष रूप में नव-प्रत्यक्षवाद 
और साकेतिक अन्तक्रियावाद के विकास को एक अलग ढग से महत्त्वपूर्ण रूप में प्रभावित 
करने के लिये जाने जाते हैं। उन्होंने कहा कि किसो विचार का आनुभविक परिणाम उसके 
अर्थ को प्रकट करता है। जेम्स ने अपनो पुस्तक 'प्रयोजनवाद' लरैगमटिजेंम) में लिखा है कि 
प्रयोजनवादी पद्धति एक ऐसी विधि है जिसके द्वाय प्रत्येक विचार या धारणा का उससे 
सम्बन्धित व्यावद्मारिक परिणामों को दृढ़ कर विवेचन किया जाता हे । 





प्रमुख कृतियाँ. 
- एग्डरपपथांडफ, (907) 
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बैशातॉर, तप 
मोरिस यानोवितज़............. छा्फ्श 0978-7988) 


अमरीकी समाजशास्त्री भोरिस यानोविदज़ शिकागो विश्वविद्यालय के छात्र थे और बाद में 
उत्तरी अमरीकी के कई विभागों में समाजशास्त्र के आचार्य रहे हैं। उन्होंने अनेक पुस्तकें 
लिखी हैं। उनके शोध अध्ययनों का मुख्य कार्य-क्षेत्र सेना और सेना से जुड़े हुए विषय रहे 
हैं। यही कारण है कि यानोविद्ज़ को सेना के समाजशास्त्र के एक अग्रणी सपाजशास्त्री के 
रूप में याद किया जाता हैं। सेना के अतिरिक्त उन्होंने औद्योगिक समाज के चम्ि को पी 
उजागर किया है। उनकी इस सम्बन्ध में यह उक्त प्रस्तिद्ध है कि प्रारभिक सरल समाज से 
उन औद्योगिक समाज को ओर सक्रमण ने ऐसे सस्यात्मक सगठनों की रचना की है जिसके 
कारण प्रजातत्र को बनाये रखना मुश्किल हो गया है। यानोविट्ज ने इसके अतिरिक्त नगरीय 
और राजनीतिक समाजशास्त्र, प्रजाति और नस्लौय सम्बन्ध और समाजशास्त्रीय सिद्धान्त 
पर भी कार्य किया है और इन विषर्यों पर उनके कई लेख एव पुस्तकें प्रकाशित हुए हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+ वाद 0055० 5006, (946) 

- $00600699 भाए पल शा।आ५ 8५4ण5॥7०7, (959) 
-+ $0टबे (०जा० 0 0० 9८०८ 508०, (976) 
“76 ॥.4५ पा 0एटआण>, (798) 

- 76 ए८८ए०ाडाएटा07 रण एडग005॥, (983) 
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कार्ल गुस्ताव युंग (875-96) 
कार्ल गुस्ताव युग एक स्विश मनोवैज्ञानिक और मनोविश्लेषक थे जिन्हें सिग्मड फ्रायड का 
प्रत्यक्षत उत्तराधिकारी माना जाता है, यद्यपि सन्‌ 93 में वे विशेष रूप में सेक्स 
(काम भावना) की महत्ता के मामले को लेकर क्रायड से अलग हो गये थे। इस विषय पर वे 
प्रायड के विचारों को पा नहीं पाये और फ्रायड से काम-भावना के विषय पर स्पष्ट 
असहमति प्रकट की और स्वतत्र रूप से अपनी स्थापनाएँ प्रस्थापित की। युग का 
काम-भावना सिद्धान्त क्रायड के सिद्धान्त से बहुत भिल है। युग ने इस शक्ति को 
जीवन शक्ति माना है। इस शक्ति का एक भाग कामुक भी है, किन्तु प्रधावत यह शक्ति 
नैतिक होती है। अचेतन मन केवल पाशविक और निम्ब स्तर का ने होकर धार्मिक और 
नैतिक भी होता है। युग के अचेतन मन सम्बधी धारणा में अवदमित विचार और अनुभवों 
के साथ-साश जातीय अवचेतन मन भी होता है) मत को युग ने चेतन मन्र का क्षतिपुरक 


माना है। 
ऋयड की अपेक्षा युग के विचारों को मनोवैज्ञानिक कम और दार्शनिक अधिक माना 
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जाता है जिनमें उन्होंने जीवन-चक्र और प्रदौक्दाद का सृक्ष्म विश्लेषण क्या है। क्ननु यह 
कुछ अजीब ही है कि आज जिनना फ्रायड को पढा जाता है, उतना युग को नहीं। 
ममाजशासत्रीय जगत में भी फ्रायड की तुलता में युग की उपेशा ही की गई है। बई 
समाजशाम्त्री तो वार्ल युग के नाम में ही अपरिचित हैं। 


प्रमुख कृतियाँ. 
- (एणाल्लढ्व 93.९5 बग 4॥॥ंज्रात्य 25:८0०००2५ (922) 


हिा।, वाधदाएट 
इमैनुएल कात छा (7यब-804) 

आधुनिक दर्शनशास्त्रियों में एक महान्‌ जर्मन दार्शनिक इमैनुएल काँत मे दर्शनशास्त्र पर तो 
चिर स्थाई गहरा प्रभाव अकित किया ही है, किन्तु समाजशास्तर सहित बौद्धिक जगत्‌ की सभी 
ज्ञान की शाखाओं को भी उन्होंने न्यूवाधिक रूप में प्रभावित किया है। कॉत के विवेचगात्मक 
दर्शन की मौलिकता इस बाद में झलकती है कि उन्होंने अपने समय में ज्ञानमीमासा के क्षेत्र 
में विद्यमान अनुभववाद (इम्पिरिसिजम) और तर्कवाद (रशेनेलिज़म) जैसी दो विरोधी 
परम्पणओं में समन्वय स्थापित करने का प्रयल किया है। अनुभववाद के विरोध में अपने 
विचार प्रकट करते हुए काँत ने कहा है कि ये वास्तविक सश्लिष्ट पूर्ववर्ती निर्णय होते हैं, दूसरे 
शब्दों में, ऐसे निर्णय जो मात्र पुनरक्तिया (टॉटॉलजिज) न होते हुए भी अनुभव के आधार 
पर निर्मित महीं होते हैं। कांत की महान्‌ कृति “शुद्ध तर्क मीमासा' (क्रिटेक ऑफ प्योर रीज़न, 
78)) में इसी बाद को शक्तिशाली ढग से प्रस्तुत किया गया है। 

ज्ञानमीमासा के क्षेत्र में कांत ने 'अनुभवादीव आदर्शवाद' का विचार प्रस्तुत किया है। 
उन्होंने कहा है कि विश्व के बारे में हमारा ज्ञान केवल झानेद्धियों द्वारा श्राप्त बिखरे हुए 
सकेतों पर आधारित होता है जिसे हम तर्कसगत रूप में समन्वित कर के सार्थक अनुभव का 
आकार देते हैं। इससे स्पष्ट है कि हम ज्ञान प्राप्त करने के लिये व्यावहारिक विवेक” का 
सहाण लेते हैं। मात्र ऐन्द्रिकक अनुभव के आधार पर विश्व के यथार्थ रूप का ह्ञान प्राप्त 
करना कठिन है। यह "व्यावहारिक विवेक” नैतिक नियमों द्वार चालित होता है और यही 
सद-असद्‌ में अन्तर करता है। 

अनुभववाद की मूल घारणा को अस्वीकार करते हुए भी काँत ने अग्रणी 
अनुभववादियों के साथ आनुभविक विज्ञानों की सह्ञनात्मक प्रस्थिवि के पक्ष में (धर्मशाल्लीय 
और तत्वमीमासीय ज्ञान के आधारों के विपरीत) अपनी सहमति प्रकट की है। समाजशारू में 
जो प्रमुख अ प्रत्यक्षात्मक ज्ञानमीमासाए प्रभावशाली रही हैं, वे सभी काँत के दर्शन से मत्यक् 
या परोक्ष रूप में अनुप्राणित रही हैं। निर्ववन की भिन्न यूरोपीय परम्पपाओं और उनके 
मतभेदों का समाधान अन्त काँत के दर्शन द्वारा होता देखा गया है। नव-कातवाद, 
अ्रघटनावाद और भाष्यविज्ञान (हस्मेन्यूटिक्स) जैसी ज्ञानमीमासीय परम्पराओं पर काँत का 
प्रभाव स्पष्ट रूप में देखा जा सकता है। 


प्रमुख कृतियाँ 
+.  एशवुएट ० एणट 7८३४०), (78) 
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+ 070076ए07 ० 'िध्व॥ञ0१5० ए 595, (785) 
-. एगरवुए८ रण ॥070८7८॥॥ (790) 


वए409, रिवाएंफ्यश (०0॥9] 


कनैयालाल मोतीलाल कापड़िया ..... तर8-9७) कापड़िया (908-967) 


जी. एम. घुर्ये के बाद यम्नई विश्वविद्यालय के समाजशास्त विधाग के अध्यक्ष पद वा पार 
समालने वाले कनैयालाल मोतीलाल कापड्ििया की गणना भारत के समाजशाज्र वी प्रथम 
पीढ़ी में वी जाती है। कापडिया का जन्म गुजरात के नवमारी उससे में हुआ था जिसके साथ 
उनका मृत्यु पर्यन्‍्त सम्बन्ध बना रहा। यह कम्बा उनके शोध अध्ययन का क्षेत्र भी रहा है। 
प्राभभिक शिक्षा अपने जन्म स्थान में ही प्राप्त कर वे उच्च शिक्षा के लिये बम्बई आ गये। 
यहा बम्बई विश्वविद्यालय में घुर्ये के निर्देशन में उन्होंने पीएचड़ीकी और बाद में यही 
प्राध्यापक बन गये। कापडिया ने बहुत अधिक महीं लिखा है। उनके शोध अध्ययन के 
प्रमुख विषय हिन्दुओं के विवाह, परिवार और नातेदारी रहे हैं। इन्हीं विषयों से सम्बंधित 
उनकी दो पुस्तकें 'हिन्दू नातेदारी' ((947) और 'भारत में विवाह एवं परिवार (!955) विशेष 
उल्लेखनीय हैं। इसके अतिरिकन, उन्होंने दक्षिणी गुजग़त में कम्बों के विकास की प्रक्रिया 
और जाति में होने वाले परिवर्तनों का भी अध्ययन वर लेख लिखे हैं जिनका प्रकाशन 
प्रतिष्ठित पत्रिका 'मोसिआलॉजिक्ल बुलेटीन' में हुआ है। अपनी प्रख्यात पुस्तक 'भारत में 
विवाह एवं परिवार' में कापड़िया ने हिन्दू जीवन दर्शन और मुस्लिम जीवन दृष्टिकोण का 
विशद्‌ विवेचन करते हुए हिन्दुओं और मुसलमानों के विवाह एवं परिवार से जुडे मसलों, 
इनके स्वरूप और परिवर्तन पर प्रकाश डाला है। इन विषयों के अतिरिक्त आर्थिक और 
धार्मिक पृष्ठभूमि में बहुपतली विवाह और बहुपतित्व प्रणाली के इविशास को भी खोजने का 
अथक प्रयास्त क्या है। हिन्दू सामाजिक समठन के आपार आश्रम व्यवस्था की महत्ता पर 
प्रकाश डालते हुए गृहस्थाश्रम के विवेचन में कापडिया ने 'हिू विवाह को एक सस्कार' के 
रूप में निरूपित किया है। आधुनिक प्रवृतियों, यथ्या शिक्षा, औद्योगीकरण और नगरीक्रण का 
विखाह और परिवार पर पडने वाले प्रभावों तथा इनके रूपान्तरण और भविष्यगव स्वरूप का 
भी अपने अध्ययनों में सकेत दिया है। उन्होंने लिखा है कि यह सही है कि सयुक्त परिवारों 
का अभी पी यर्चस्व है, तथापि आर्थिक प्रगति के द्वारा उत्पन विभिन्न शक्तियों द्वाग़ ये 
भ्रधावित हुए है और यह आयाव हये उपप्दी स्वना में हुए यरिवर्तन से कट होता हैं।' 

कापडिया पर घ॒र्ये के शोध पशत्मिक्ष्य एवं पद्धति का स्पष्ट प्रभाव देखा जा सकता है। 
घुयें की भाति कापडिया ने भी अपने अध्ययनों में पौराणिक सस्कृत सारित्य, बौद्ध धर्म और 
आत्रियों के यात्रा-वर्णन, वृतान्तों एवं दस्तावेजों का प्रचुर मात्रा में भ्रयोग किया है। मोटे रूप 
में, उनके अध्ययनों वा स्वरूप मुख्य रूप में 'इन्डोलॉजिक्ल' रहा है। किन्तु, इसका तालर्य 
यह नहीं है कि ये आधुनिक सर्वेक्षण पद्धति, प्रश्गावली तकनीक, निर्देशन अ्रणाली आदि से 
पूर्णत- अपरिचित थे या उनकी इन पद्धतियों के प्रति अरुचि थी, उन्होंने अपने कुछ अध्ययनों 
में इन आधुनिक तकनीकों का भी श्रयोग किया है। 


अाक्ार, उद्धाश्बत / 235 


कापडिया की भारतीय समाजशास्रीय परिषद्‌” के गठन एवं सचालन में महत्ती 
भूमिका रही है। वे कई वर्षों तक इस परिषद्‌ के सचिव रहे हैं। यही नही, इस परिषद्‌ के 
द्वारा प्रकाशित 'सोसिआलॉजिकल बुलेटीन' पत्रिका के सम्पादक मडल में रहते हुए उन्होंने 
इसके ग्रवाशन का कार्यभार सक्रिय रूप में वहन किया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
-  विशता ६४9, (947) 
-. रक्ाएं28 बाद सिकरओए 722 77005, (7955) 


हुपाए९2, वीमएमात 


इरावतोी कर्वे (93-970) 


डरावती छर्वें का जन्म महादष्ट्‌ के एक प्रबुद्ध ब्राह्मण परिवार में हुआ था। विवाह के बाद 
वे प्रख्यात महर्षि परिवार से जुडी। उन्होंने एमए बम्बई विश्वविद्यालय में जी एस घुर्ये के 
सानिध्य में किया और पी एचड़ी बर्लिन से यूजेन फिशल के निर्देशन मे की । शिक्षा समाप्ति 
के बाद, सन्‌ 939 से लेकर अपनी मृत्यु तक कर्वे पूना के प्रख्यात डेक्कन कालेज के 
स्नात्कोत्त विभाग और शोष-सस्थान में कार्यरत रही। उन्हें सत्‌ 939 में 'भारतीय विज्ञन 
काग्रेस' के मानवशास्त्र अनुभाग के अध्ययक्ष निर्वाचित होने का भी गौरव प्राप्त किया। उन्‍हें 
सस्कृत, पाली और कुछ-कुछ तमिल का भी ज्ञान था। इणवती कर्वे के अध्ययन-अनुसधान के 
प्रमुख विषय भारत की जनसख्या में प्रजातिक तत्व, जाति की उत्पत्ति, ग्रामीण और नगरीय 
समुदायों का अध्ययन, नातेदारी व्यवस्थाएं, नृजाति समूह तथा पश्चिमी भारत की प्रादेशिक 
सम्कृति की विशिष्टताए रही हैं। उन्होंने मानवमितीय माप विधि का प्रयोग करते हुए भौविक 
मानवशास््र के क्षेत्र में अनेक अध्ययन किये हैं। उनका आ्रारभिक अध्ययन महाराष्ट्र के विभिन्‍न 
समूहों पर था जिसमें उन्होंने मानवमितीय मार्षों का प्रयोग किया गया है। इस अध्ययन में 
उन्होंने स्रामाजिक समूहों को भाषा के आधार पर विभाजित कर इनके समान व्यवसाय के 
आधार पर उनके डदगम का पता लगाने का यल किया है। कर्वे ने बताया कि किस प्रकार 
कुछ बहिरविवाही समूहों ने जाति का रूप ले लिया। इसी के साथ उन्होंने इस तथ्य को 
उजागर किया कि किस प्रकार व्यवसाय के आधार पर बनी जातिया इक्ट्टी होकर एक ग्रामीण 
समुदाय का रूप धारण कर लेती हैं। 

श्रीमती कर्वे भारत में नातेदाय के समाजशास्त्रीय मानवशास्त्रीय अध्ययन को अगुआ 
रही हैं। इस सम्बन्ध में उनकी सर्वाधिक असिद्ध कृति 'भारत में नातेदाती संगठन” ((953) 
रही है। इसमें उन्होंने भारद को चार प्रमुख क्षेत्रों में बाट कर उनकी नातेदारी व्यवस्था का 
मुलनात्मक अध्ययन किया है। इस कृति की शुरुआत महाभारत के विभिन पात्रों की 
वशावली से होती है। साथ हो, उन्होंने इसमें भारत के विभिन्न भागों से एकत्रित की गई 
अथाह जानकारियों का भी उपयोग किया है। इस पुस्तक की गणना भारत की नातेदारी 
व्यवस्था पर लिखी श्रेष्ठत्म पुस्तकों में की जाती है। संयुक्त परिवार का विश्लेषण करते हुए 
कर्वे ने सह निवास सह भोज, सह उपासना, साझा सम्पत्ति और नातेदारी सबधो में आबद्धता 
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वो इस प्रवार के परिवारों को प्रमुख विशेषताएं बताया है। ये विसेषताए भारत के ठेठ 
ग्रामीण पास्म्परिक परिवारों पर कभी लागू होठी थो, किन्तु अब इस प्रकार के परिवार कठिन 
ही कहीं देखने को मिलें । 

“भारत में नानेदारी सगठन' के अनिरिविन क्वें की एक अन्य पुस्तक 'हिल्दू समाज एक 
विवेचन' पी चर्चा का विषय रही है। इस पुस्तक में क्‍्यें ने भारतीय समाज के एक प्रमुख 
पश्च जाति व्यवस्था बा विश्लेषण क्या है। इस विश्लेषण में जहा एक ओर श्रोमती क्वें ने 
भारतीय मस्वृत साहित्य और इतिहास की सामग्री का प्रचुर मात्रा में प्रयोग क्या है, वहा 
दूसरी और ठन्होंने जातियों के साथ-माथ समकालोन मम्ाजझात्मीय एवं मानवशाल्रीय 
आनुभविक अध्ययन मामप्री का भी व्यापक प्रयोग क्या है। अपने अध्ययन के आधार पर 
कवें ने वाति को परिभाषित करते हुए लिखा है कि "जाति एक विस्तारित वतेदारी-सयूह या 
एक विस्तारित परिवार है।” जाति की विशेषताओं पर प्रकाश डालते हुए उन्होंने इसछो टो 
प्रमुख विशेषताओं बताई है. अतर्विवाही समृद्द तथा जाति छा एक पारम्परिक या पुत्तैदी 
व्यवताय। 

क्यें मे इस तथ्य से अपनी अस्मति प्रकट वी है कि चैदिक आर्यों को चा्तुर्वर्ण 
व्यवस्था है| आगे चल कर कई जातियों में बट गई। फ्थें के मतानुमार, जाति व्यवस्था या 
इसो तह की कोई सामाजिक व्यवस्था आर्यों के भारठ में आगमन के पहले से ही यहां 
प्रचलित थी। उन्होंने वर्ण-व्यवस्था को अनम्य और अलचीले माने जाने वाले विचार का भी 
खड़न किया है। जाति के इतिहास को कुरेदन के माथ-माय क्यें ने भारतीय समाज के 
समकालीन स्वरूप तथा सामाजिक समस्याओं, जैसे ऋण, साम्मदाबिक्ता, यातिवाद, आरक्षण 
व्यवम्था, अम्यूशयता, समाज में लियों का स्थान और एक बड़ी जनमस्या का गावों मे नगयों 
की ओर पलायन, पंचायती गज आदि का विस्तृत विवेचन क्या है । 

अपने गुरु घुर्ये की धाति क्यें ने भी हिन्दू समाज, सामाजिक सम्याएँ, मूल्यों एवं 
कर्मकाण्डों में प्रदेकवाद के साथ-साथ लोक्गातों, कथाओं और मटाकाव्यों के विवेचन हेतु 
आारतविद्याशार सम्बन्धी सभी सोत साममी वा प्रचुर मात्रा में प्रयोग क्या है। यहां नहीं, 
श्ैत्रकार्य और अवलोकन सम्बन्धों तथ्य सामग्री एकत्रित करते के लिये कवें ने सॉस्कृतिक 
मानवशासतर में प्रयोग की जाने वालो विशिष्ट विधियों का प्रयोग क्या है। उनके 
समाजशाछ्तीय-मानवशात्तैय लेखन में भारतविद्याशासीय और सामाजिक मर्वेश्य वा अच्छा 
समन्वय देखने को मिलता है। उनके सम्दूत के झान ने उन्हें प्रावौन मथों--धर्मम्थ, न्‍्याम 
ग्रंथ और महाकाव्यों के अध्ययन में काफ़ी मदद की है। भारतीय सामाजिक सरचना के 

अध्ययन के बाएं में उनको यह टिप्प्णों पिश्ेष उल्लेखनीय है जिसमें उन्होंने यह बताया है 
कि जाति व्यवस्था, संयुक्त परिवार और प्राण समुदाय भारतीय सामाजिक सरवना के हीन 
प्रमुख स्तम्म है। 

प्रप्यात मानवशास्त्री और भारतविद्‌ के अतिरिक्त श्रीमती कयें एक प्रखर साहित्यकार 

भी थी। उन्होंने मगठी में कई साहित्यिक पुस्तकें लिखों हैं। महाभारत पर लिखी गई उनवी 
अतिम एक मगठी रचना 'युगान्तर' के लिये उन्हें साहित्य अकादमी और महाराष्ट्र सरकार द्वारा 
पुरस्कृत भी क्या गया। इस पुस्तक का सन्‌ 970 में अग्रेजों में अनुवाद भी हुआ है। 
मदर के स्कूलों में वे एक समाजशाल्री की अपेदा एक साहित्यकार के रूप में हो अधिक 
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2 जाती रही हैं। वे भारदीय समाजशार के क्षेत्र में प्रथम अप्रणो महिलाओं में से एक 
। 


प्रमुख कृतियाँ 
+ ाडाए 08आइआाएगव कफ ता, (953) 
- एव 502९9, (9॥]) 


हु्यातीएव 





हिन्दू धर्मशास्रों में 'अर्थशात्र' ग्रन्थ कौ गणना एक अप्रणी प्रमुख ग्रन्थों में की जाती है। इस 
प्रन्‍्य के रचनाकार एक महान्‌ इतिहास पुरुष कौटिल्य थे जिनके जीवन के बारे में अधिकृत 
प्रामाणिक जानकारी उपलब्ध नहीं है। किम्तु सामान्यत यह स्वीकार किया जाता है कि वे 
राजा चद्रगुप्त भौर्य काल में के एक महामत्री थे। कौटिल्य को विष्णुगुप्त और चाणक्य के 
नामों से भी जाना जाता है। प्राचोन भारत के सामाजिक चिन्तकों (विशेषत राजनीतिक 
चिन्तकों) में कौटिल्य का स्थान बहुत कब त ऊँचा रहा है। उन्हें कूटनीति और शासन कला का एक 
धुएघर विद्वान मानां जाता था। के व्यक्तिगत जीवन सम्बधी तर्थ्यों की भाति ही 
“अर्थशास्त्र के रचनाकाल के बारे में भी विद्वानों में मतभेद है। कुछ ऐतिहासिक प्रमाणों के 
आधार पर इसकी रचता 400-300 ईपू मानों जाती है। इस अकेले ग्रन्थ ने कौटिल्य को 
42९ क्षेत्र में अमर बना दिया, यद्यपि उन्होंने इसके अतिरिक्त भी विविध विषयों पर 
लिखा है। 

“अर्थशात्र! केवल आधिक विषयों का एक दस्तावेज नहीं है, अपितु इसमें आर्थिक 
विषयों के अतिरिक्त प्राचीन भारत की सामाजिक और राजनीतिक सहिताओं, प्रथाओं, 
संस्थाओं और रीति-रिवाजों की प्रतिध्वनि भी स्पष्ट रूप में सुनाई देती है। भारतीय 
सामाजिक-राजनीतिक विवारधार के विकास एवं उसके विश्लेषण में इस प्र का अपूर्व 
योगदान है। इसमें तत्कालीन समाज के चित्रण के साथ समाज में होने वाले भविष्यगत 
परिवर्तनों का पूर्वाभास भी किया गया है। इस प्रथ में वर्णाश्रम धर्म, शिक्षा, विवाह, (आठ 
प्रकारों सहित), वेवाहिक जीवन के नियम, स्री पुरुष के आपसी कर्तव्य, सम्पोग नियम, विवाह 
विच्छेद, पुनर्विवाद, उत्तराधिकार के नियम (दायभाग), र्री घन, र्ियों का समाज में स्थान, शूद्रों 
की स्थिति, दड के सिद्धान्त एव प्रकार्ों के अतिरिक्त मानव के मनोविज्ञान का भी अति सूक्ष्म 
एव विशंद्‌ विवेचन देखने को मिलता है। राज धर्म, राजव्यवस्था, न्याय व्यवस्था और 
नागरिक सगठन जैसे विषय तो इस प्रथ के प्रमुख अग हैं। 

कौटिल्य की तुलना प्रसिद्ध पश्चिमी विचारक 'द भ्रिन्स' के रथनाकार मेकियावेलो से 
की जाती है। राजनीति के कई यवलों के करे में दोनों के विकपं में कफ सम्यजषा शर्ए गई 
है, जैसे दोनों ही विघारक यह मानते थे कि 'श्रेष्ट उद्देश्य की प्राष्ठि के लिये सभी साधन 
उचित हैं।' किन्तु, दोनों में सबसे बडा अन्तर यह रहा है कि जहा मेकियावेली का सोच 
अधिकाशव राजनीतिक से सम्बन्धित विषयों तक सीमित था, वहा कौटिल्य ने राजनीवि ही 
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नहीं, वस्‍न मानव जीवन से सम्बन्धित अनेक विषयों पर अपने विदाए व्यक्त किये हैं। बौटित्य 
ने मेकियावेली की भाति गैठिक्ता वी सर्दथा उपेशा नहीं यी टै। 


प्रमुख कृतिपाँ 
- अर्यशाखतर, (400-300 ईपू) 


6275]79, 7९॥9] 

काल कॉटस्की (554-7938) 
जर्मन समाजवादी राजनीतिन्ञ और सामाजिक सिद्धान्तकार कार्ल छॉटस्की ने बोल्शेविक क्राति 
ठथा इसकी नीति “मर्वह्वग वी तानाशाही” की दीव् आलोचना कौ जिसके कारण उन्हें लेनिन 
की नाराजगी का शिकार होना पडा। लेनिन ने उन पर कामगार वर्ग के सामाजिक 
लोकतात्रिक विश्वासपात के प्रतीक का आरेप लगा कर कड़ा प्रद्मर क्या। कॉटस्की ने कहा 
कि लघु स्तर पर किसानों द्वाग्र उत्पादन पूजीवादी विकास्त के समक्ष ठहर नहीं सकता । इसका 
समाप्त होना अवश्यभावी है, अत सामाजिक लोक्नत्रवादियों यो किसानों के हितों को रक्षा 
नहीं करना चाहिये क्योंकि उनका भविष्य मर्वह्मगकरण में निहित है। कॉटस्की के अनुसार, 
क्सान वर्म में पृथकता, परम्पण और व्यक्तिवाद की 'पिछडी” सामाजिक विशेषताएँ पाई 
जाती हैं। वे सुपारवाद के भी विरोधी थे, अर्थात्‌ ये सन्‌ 7980 के एडवर्ड बर्नेश्टाइन द्वारा 
समर्थित चुनाघी राजीति के खिलाफ थे और प्रथम विश्व युद में उन्होंने एक शातिदृत की 
भूमिया का बरण किया। 


प्रमुख कृतियाँ. 
+. (0 ७४९ #छ&ग्रांआ॥ (07८580%, (899) 
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गोर्म (जाज) अलेक्जेंड कैली... (90596) 
समकालौन अमरीकी मनोवैज्ञानिक गोर्ग अलेक्ज़ेडर कैलो ने “व्यक्तिगत रचना सिद्धान्त! तथा 
“भूमिका रचना समह परीक्षण' का प्रतिपादन किया है। उन्होंने लिखा है कि एक व्यक्ति वी 
अक्रियाओं का पिर्मारण मतोजैज्ञनिक रूप में होता है, अर्थात्‌ जिम रूए में वह ग्दनाओं के 
सम्बन्ध में आशा करता है, उमी रूप में ठसको क्रियाएं काम बरने लगती हैं। इस प्रकार की 
रचताएँ मनोविज्ञान के केद्रीय विषय रहे हैं। 





हदवा50५ #॥00 
अल्फेड किससे  .. तड4-१98) किन्से (894-956) 
अल्फ्रेड किन्से घुख्य रूप में पुरुष सि्यों के यौन (वामुक्‍्ता) व्यवहार सम्बन्धों अपने 
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शोघ-अध्ययनों के लिये जाने जाते हैं। मूल रूप में वे एक जीवशास्री तथा साख्यिको विज्ञ 
थे। उन्होंने उत्ती अमेरिका के 2,000 खी पुरुषों के एक विशाल सेम्पल का व्यक्तिगत 
साक्षात्कार के आधार पर एक शोष-सर्वेक्षण सम्पादित किया और बताया कि उनके सेम्पल के 
4 ६ लोग पूर्णत समलिंगी थे और एक तिहाही पुरुष समलैंगिक क्रियाओं में भाग लेते 
रहते थे। 

उनके सेक्म सबंध निष्कर्प काफ़ी विवादास्पद रहे, किन्तु उनके निष्कर्षों ने कई 
सास्कृतिक तथ्यों को उजागर किया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
-+ 3604 छ803श०७ 9 (6 सष्ययआ ४३०, (948) 
- ऊल्ाएबी फ्रद्ाबश0्पा 2 गिट सण्याया क्टयाबट, ([953) 


पाला, ४टाप्ां€ 


मेलानी कक्‍्लाइन (क्लेन) (882-4960) 
मेलानी क्लाइन आस्ट्रिया में पैदा हुई द्वितीय पीढ़ी की एक मनोविश्लेषक थी जिनकी 
शिक्षा-दीक्षा बुडापेस्ट में सेल्डर फ़नेजी और बर्लिन में कार्ल अब्राहम के सानिध्य में हुई 
थी। सन्‌ 926 में वे लदन चली गई और ब्रिटिश ठथा विश्व मनोविश्लेषक जगत्‌ की एक 
महत्वपूर्ण हस्ती बन गई। वे ब्रिटिश मनोविश्लेषक परिषद्‌ के क्‍्लेनिवादी सम्प्रदाय की 
सस्थापक थी । उन्होंने छोटे बालकों के अध्ययन के लिये नई भ्रविधियों का प्रयोग किया, जैसे 
“शाब्दिक मुक्त साहचर्य' के स्थाव पर क्लाइन ने 'खेल विधि” का प्रतिस्थापन किया। 
सिम्मड फ्रायड से भिन, उन्होंने छोटे बालकों के धावानात्मक जीवन के बारे में अत्यत विस्तृत 
सिद्धान्त का विकास किया। उन्होंने कहा कि समस्त बालकों की प्रगति दो स्थितियों से होती 
है, सविधभ्रम मनोविदलता स्थिति और अवस्सादपूर्ण स्थिति। अत भ्रत्येक व्यक्ति ने पागलपन 
का या तो थोडा-बहुत अनुभव किया है या उसमें पागलपन की ओर जाने की दूरस्थ सभथावना 
छुपी होती हैं। क्लाइन ने फ्रायड की 'मृत्यु की मूल प्रवृति' की अवधारणा को उपचारीय अर्थ 
दिया और इसका प्रयोग विनाशात्मक घृणा के रूप में किया तथा अचेतन कल्पना कौ भूमिका 
को उजागर किया। 

आजकल उनकी कृतियों का प्रयोग सामाजिक आलोचना के उद्देश्यों के लिये किया 
जा रहा है। उदाहरणार्थ, क्लाइन के विकास के प्रारभिक चरणों के विश्लेषण का प्रयोग 
आधुनिक व्यक्तित्व की विशेषताओं को समझने में किया जा रहा है और स्नेह और घृणा के 
खेल सम्बन्धी उनके विचारों का आलोचना सिद्धान्त में प्रयोग हो रहा है। 





हाशा, शंतात्र 


चायला क्लाइन क्‍लेन) एक क्लाइन (क्लेन) (98-973 
एक आस्ट्रियाई सामाजिक सिद्धान्तकार वायला चलाइन सन्‌ 939 में एक शरणार्थी के रूप 
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में इग्लैण्ड भाग आई और यहा कुछ समय तक एक घरेलू नौकरानी के रूप में काम किया। 
कलाइन का प्रमुख कार्य-श्षेत्र क्षियों को भ्रस्थिति और उससे जुडी समस्याए जानना रहा है। 
सन्‌ 944 में उन्होंने 'लदन स्कूल ऑफ इकनॉमिक्स/ से द्वितोय शोध-ठपाधि प्राप्त की जो 
“ज्लियोचित चरित्र - एक विचारपारा का इतिहास” (946) के नाम से छपी। किन्तु उनके जिस 
अध्ययन ने उर्हें सर्वाधिक सिद्धि अर्जित वी, बह अल्वा मिर्डल के साथ किय्रा गया उनका 
अध्ययन नारी को दो भूमिकाए घर और व्यवसाय” (956) ही प्रमुख रहा है। उनकी यह 
बहुचर्चित पुस्तक नारोवादी आदोलन की द्विदोय लहर के पूर्व छपी थी, किन्तु इसमें इस 
द्वितीय लदर के आदोलन के बहुत से मसलों का पूर्वानुमान खुलासम्ता क्या मया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
-. 776 स्टार ()क्रक्टाटा': माच्रण) रण॑ का 2०००७५, (2946) 
+. १४०क९४'५ [७४० ॥२065 पघ्लछ06 200 ४ण]८, जया #ज़ब ैज्जत॥, (956) 


॥000॥0॥, (]४0९ 


क्लाड क्‍लुकहोन (क्लुखोन)....._. (905०%960. क्लुकहोन (क्लुखोन) (905-960) 
क्लाड क्लुखोन एक अमरीकी मानवशार्रो ये जिन्होंने कई बर्षों तक हार्वर्ड विश्वविद्यालय में 
अध्यापन किया। इनके लेखनों में माववशाल्र और मनोविज्ञान दोनों के तत्व सम्मिलित हैं। 
क्लुखोन ने अनेक आदिवासी जादियों का अध्ययन किया है। उनकी सर्वाधिक महत्वपूर्ण 
पुस्तक “नवाज जादू-टोता' 0944) रही है जिसमें उन्होंने बदाया कि अमेरिका के विशाल 
के के दबाव के कारण पैदा हुए तनावों को दूर करने में जादूष्टोना बडी सहायता करता 
॥ 

क्लुखोत ने हार्वर्ड के (सामाजिक विज्ञ्ों के अचर्विद्गीएण विक्रय में प्रख्याव 
'समाजशास्त्री ठालक्ट पार्सन्स के साथ एक लम्बे अर्से तक कार्य क्या है। ऐसा बताया जाता 
है कि उन्होंने पार्सन्स को चालोस के दशक में प्रायड द्वारा प्रभावित अगरीकों सास्कृतिक 
मानवश्ञास्त बी ओर उम्पुख करने में महत्वपूर्ण भूमिका अदा को है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- र्बुंण फ्ाकलओी, (944) 


६६0]0गाणशां, 8रकशाता& 

आलेक्सांद्रा कोलन्ताई (अलेक्ज़ेडरा कोलन्टाई).. तह्माश्नक्रश 
रूमी कुलीनतज़ में पैदा हुई आलेक्साठा छोललाई क्रातिकारी मार्क्सवाद के दृष्टिकोण से 
महिलाओं और परिवार सम्बन्यो अपने अध्ययनों के लिये जाती जाती हैं। एक मह्लावादी 


प्राध्यापिका तथा लेखिका के रूप में कोलन्टाई रूसो आदोलन के पूर्व और बाद दोनों कालों 
में सजनौदिक रूप में काफी सक्रिय रही हैं। उन्होंने प्रथथ अखिल रूमी महिला कॉमेस 
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आयोजित करने में महती भूमिका अदा की है। यही नहीं, वे उत्तर क्रातिकारी शासकीय 
समितियों में भरी सहभागी रही हैं! कोलन्टाई ने आर्थिक स्वतत्रता सम्बन्धी महिलाओं के 
अधिकार और अपनी कामवृति पर अपना अधिकार का मार्क्सवादी दृष्टिकोण से मौलिक 
विश्लेषण किया है । उन्हेंने मातृत्व, महिलावाद, श्रम और राज्य के सम्बन्धों के बारे में अनेक 
क्रातिकारी विचार भ्रस्तुत किये हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

+ वह 50ठर्व ए0प्राएआतठ्व5 0 धार छक्माक्त 0०९४४००, (909) 

-+ 3$0ठलाए थात १४गद्या॥ए, (93) 

>+. (णाशावराह बाप॑ ८ एढ779, (920) 

-+ व)6 #ण०छाए्ट्राब्‌छआए ० ३ 55 एरलाएुअरत (00ा$ऊ एक, 
(॥9) 

>.. $छ0ं रिषंआणा$ 3904 (]955 $0728/०, (972) 

+. #चच्जग्राताब हुतीजाश 566०० 070९६ 0 590८०४८५, (984) 


ह-0्ल, &॥0९0 ॥.0ए७५ 


अल्फ्रेड लेविस क्रोब 6876-90) 


अमरीकी सास्कृतिक मानवशास्री और अमेरिका के मूल निवासियों का मृजातीय लेखन करने 
चाले अल्फ्रेड लेविस क्रोवर कई पुस्तकों के लेखक एवं सम्पादक रहे हैं। उन्होंने सास्कृतिक 
विकास का अध्ययन दार्शनिक और मानवशारूीय दोनों आपारों पर किया है जो 'सस्कृति के 
सरूपण' (कन्‌फिग्युरशन ऑफ कल्चर) के नाम से प्रकाशित हुआ है। क्रोबर ने 
उद्‌्विकासवाद की आलोचना की और सस्कृति के अमरीकी प्रसारवादी सिद्धान्त का अनुसरण 
किया है। अमरीकी प्रसारवादियों ने सस्कृति के विकास सम्बन्धी 'सास्कृतिक क्षेत्र” की 
अवधारणा प्रस्तुत की है। उन्होंने बताया कि किसी भी सास्कृतिक क्षेत्र की विशिष्ट 
विशेषताओं का एक भौगोलिक सस्कृति केन्द्र होता है जहा सर्वप्रथम किसी सास्कृतिक तत्व 
का ठद्भव होता है और बाद में वह तत्व धोरे घीरे सस्कृति-केन्द्र से बाहर की ओर फैल कर 
एक सास्कृतिक क्षेत्र का निर्माण करता है। 

क्रोबर ने सस्कृति की व्याख्या एक प्रवाल भित्ती (मूगे को दिवार) के रूप में की है 
जिसमें नये मूगे मूलत अपने मृतक सम्बन्धियों के आधार पर अपने को निर्मित करते रहते 
हैं। उन्होंने मानव सस्कृति को 'अधिसावयविक' या “पराजैविक' (स्यूपएओं गैनिक) के 
विशेषण से अलकृत किया है और कहा है कि यह अन्य सभी वस्तुओं की आधात्ी (जन्म 
देने वाली) है। यही नही, इसकी अभिवृद्धि और क्रियाशीलता के अपने स्वय के नियम होते 
हैं। इसकी व्याख्या मानव के शरीर, मनोविज्ञान और समाज इन दीनों ही आधार पर नहीं की 


जा सकती है। 


242 #ककआ, ##व्एरिव 


प्रमुख कृतियोँ 

-. वि॥7.00/( 0 पट [ाताउ॥९ ठी एआऑणिआ3, (925) 

न-+. (०्रिणा॥!णा5 रण (णाएएट, ([944) 

- फठ िशण० 0 एपाएाट, (952) 

न श#ैगगाए0००१५७. (एॉछा८ शिट्या5 374 270०८5५६०५, (२८४5६८७, 963) 


(णा, शिश्ञातिए 
मनफोर्ड कून (कूहन) 0शभ्रान98) 
मपफोर्ड कृत (कूटन) एक अग्रणी साकेविक अलक्रियावादी थे जिन्हें अलक्रियावाद बी 
एक विशिष्ट परिमाणात्मक घारा को विकसित के वा श्रेय दिया जाता है। उन्होंने शिवाणों 
सम्ग्रदाय पर प्रहार बहते हुए कहा कि इस सम्प्रदाय कौ अध्ययन पद्धति अत्यत अम्पष्ट है 
जिसके आधार पर वैज्ञानिक निष्कर्ष निवालना कठिन है। झून तथा उनके साथियों ने 
“सामाजिक क्रिया' तथा “स्व” जैमी अवषारणाओं की कार्यकारी परिभाषाए गढने का प्रयास 
क्या है। उनको तथाकथित “बोस कथन परीक्षण” को विधि काफी प्रसिद रहो है जिसके 
द्वार प्रयोज्यों से 'मैं कौन हू ?' प्रश्न के बीस प्रत्युत्तर देने के लिये कहा जाता है। यह स्व 
के अध्ययन की मर्वाधिक वस्तुपत्क विधि है। 

कून के ओवा सम्प्रदाय के माकेतिक अन्तर्क्रियावाद को शिवागों के हस्बर्ट ब्लूमर 
और उनके साथियों के मानवठावादों उपागम से बहुघा भिन्न बताया जाता है। उनका ओवा 
विश्वविद्यालय का साकेतिक अन्तक्रियावादी सम्प्रदाय पद्धतिशास्नीय बहुलवाद का पश्चथर 
रहा है। यह तथ्य नॉर्मन के ठेंजिन वी कृवियों से स्पष्ट रोता है। 


(पा, 7)0॥95 


थॉमस कून (कूहन) (क्रउ- ) 
सामाजिक विज्ञानों, विशेषत समाजशास्त्र में “पेसडाइम” को अवधारणा के प्रवर्दक के लिये 
अपनी एक विशिष्ट पहचान कायम करने वाले थॉयस कृत (कूहन) विज्ञान के एक अमरीकी 
दार्शनिक और इतिहासकार हैं। उन्होंने वैज्ञानिक शोध-प्रक्रिया के सदर्भ में समाजशास्दीय 
बोध के विकास में मह॒ती भूमिका अदा वो है। कूहन वा मुख्य तर्क यह है कि विज्ञान कमी 
भी प्रकार अन्य मामाजिक घटनाओं में पिन गहीं है, अर्थात्‌ इस पर भी उन सामाजिक 
व्यवस्थाओं की सास्कृतिक और मरचनात्यक विशेषताओं का प्रधाव पडता है जिसमें कोई 
वैज्ञातिक शोध-कार्य सम्पन किया जाता है और इन्ही के ड्राग उमके रूप-आकार की रचना 
होती है। ममाजशास्त्र में मुख्यत कून वैज्ञनिक क्राति को प्रक्रिया सबधी अपने विचारों के 
लिये जाने जाते हैं जिसके अनुसार एक वैचारिक रूपाक्त (पेराडाइम) का स्थान दूसय 
वैचारिक रूपाकन ले लेता है। 

कून ने सन्‌ 7962 में काफ़ो पतली सी एक पुस्तक वैज्ञानिक क्राति को सरचया' के 
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नाम से लिखी। इस पुस्तक का समाजशास्र तथा सामाजिक विज्ञानों से प्रत्यक्षत कोई 
लेना-देना नही है, क्योंकि इस पुस्तक की रचना विज्ञान के दर्शन से हुई है और मूलत यह 
पक औधक विज्ञानों पर केन्द्रित है। किन्तु इस पुस्तक में प्रतिपादित विचारों ने समाज 

ग्रें और विशेषद॒ समाजशाल्ियों को भी आकर्षित किया है और कई एक 
समाजशास्त्रियों ने तो कून को धारणाओं को लेकर ही पुस्तकें रच दी हैं। 

विज्ञान में बदलाव कैसे आता है, यह विषय हो इस पुस्तक का केद्धीय विषय है। 
अपनी धारणा स्पष्ट करने के पूर्व कून ने इस पुस्तक में सर्वप्रथम विज्ञान में आने वाले 
बदलाव के बारे में बहु प्रचलित धारणाओं का खड़न किया है। उन्होंने लिखा है कि 
अधिकाश सामान्यजन और कई वैज्ञानिक भी यह मानते हैं कि विज्ञान में प्रगति सचयात्मक 
प्रक्रिया द्वारा होती है। विज्ञान ने अपनी वर्तमान स्थिति ज्ञान में हुई मन्द किन्तु स्थाई वृद्धि 
द्वार प्राप्त की है और भविष्य में इसमें अधिक वृद्धि होगी। विज्ञन का यह दृष्टिकोण प्रसिद्ध 
भौतिक वैज्ञानिक आइजेक न्यूटन ने प्रस्तुत किया था। उन्होंने कहा है कि “यदि मैं जो कुछ 
आगे देख पाया; उसका कारण यह था कि मै किसो भीमकाय व्यक्ति (राक्षस) के कथो 
पर खड़ा था)” किन्तु कून ने वैज्ञानिक विकास की इस सचीय प्रक्रिया की धारणा को एक 
मिथक माना है और इसे त्यागने का आग्रह किया है। 

कून ने अवश्यमेव यह स्वीकार किया है कि विज्ञान की प्रगति में सचय की महत्ती 
भूमिका होती है, किन्तु विज्ञाव की सच्ची प्रगति क्राति द्वारा ही सभव है। विज्ञान में परिवर्तन 
कैसे होता है, इस सम्बन्ध में उन्होंने एक सिद्धान्त प्रस्तुत किया है। कून के अनुसार, प्रत्येक 
विज्ञान में एक निश्चित अवधि में कोई एक विशिष्ट 'वैचारिक रूपाकन' (पेराडाइम) हावी 
होता है, उसका वर्चस्व उस विज्ञान के हर क्षेत्र में छाया रहता है। सामान्य विज्ञान में ज्ञान के 
सचय का समय होता है जिसमें वैज्ञानिक प्रचलित प्रबल पेरडाइम को आगे बढाने का कार्य 
करते हैं। इस प्रकार के वैज्ञानिक कार्य अनिवार्यद ऐसी असगतियों और निष्कर्षों को जन्म 
देते हैं जिमकी प्रचलित प्रबल पेराडाइम द्वारा व्याख्या सभव नही हो पाती है। यदि ये 
असगतिया बढती जाती हैं तो एक सकटकालीन स्थिति उत्पन हो जाती है और इस सकट 
का नियकरण एक वैज्ञानिक क्राति द्वारा होता है। परिणामत किसी नये पेशडाइम का जन्म 
होता है जो धीरे धौरे पुयने पेगडाइम का स्थान ले लेता है। अब यह नया पेराडाइम विज्ञान 
का केद्ध बन जाता है और पुराने पेराडइम को अन्तत छोड दिया जाता है। कून के अनुसार 
इस प्रकार विज्ञान के क्षेत्र में एक चक्र की शुरुआत होती है जिसमें नये और पुराने पेराडाइमों 
के आने जाने का क्रम बना रहता है। किन्तु वैज्ञानिक क्राति के समय बड़े स्तर पर परिवर्तन 
होते हैं और यकायक पुराने पेयडाइमों का स्थान नये पेराडाइम ले लेते हैं। कून का यह 
विचार भौतिक विज्ञानों की कार्य प्रणाली को स्पष्ट करता है जिसे बाद में सामाजिक विज्ञानों 
मे भी अपना लिया। 

“पेराडाइम” क्‍या है ? इस शब्द का प्रयोग कून ने अपनी उपर्युक्त पुस्तक में अनेकों 
बार किया है, किन्तु उन्होंने कही भी इसे किन्ही निश्चित शब्दों में परिभाषित नहीं किया है। 
मारग्रेट भास्टरमैन (970) के अनुसार, कून ने इस शब्द का प्रयोग कम से कम इक्कौस 
विभिन्‍न अर्थों में किया है, अत इसको अस्पष्टता अधिक बढ गई है। समाजशाख के क्षेत्र 
में 'पेराडाइम” की अवधारणा का त्रवेश कून के लेखनों द्वार ही हुआ है। वैज्ञानिक परिवर्तन 
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की अकृति क्‍या है, इस विषय को लेकर ही कून ने कहा है कि वैड्ानिक म्ममान्यत कमी 
ने कमी पेराड़ाइस के दायरे में कार्य करते हैं। ठनके अनुसार, पंगडाइम विश्व यो देखने वी 
एक विधि हैं जिसमें शोप के विषय, उससे संबंधित प्रश्त तथा उनके विश्लेषण के नियमों वो 
सम्मिलित क्या जाता है। ये कमी विषय के वार में वैज्ञानिरों के समुदायों के साझा 
अनुमानों को प्रकट करने हैं। पेगडाइम वैज्ञानिकों के कार्यकलापों को नियत्रित करते हैं, ठतसों 
शोध को निर्देशित कस्ते है तया उनझो शोध की सौमाबदो भी करते हैं| जब की ये अपने 
इम कार्य में अमफ्ल होते हैं तब विज्ञन में क्राति' उत्पन होती है। पराडाइस गोज्मर्स की 
निममित विज्ञन कौ विषय-वम्तु का निर्धारण करते हैं, जिसे “सामान्य विज्ञन' कटा जाना है। 
पेराडाइम्स एक विज्ञान दे भीतर विषय वस्तु वी आधारभूत छवि वो प्रदर्शित करते हैं। 
मिद्धानत वृहत पैराडाइम्स के मात्र अग होते हैं। दूसरे शब्दों में एक पेराडाइम में एकाधिक 
मिद्धान्त हो सकते हैं। इस प्रकार, सिदान्त और पेशड़ाइम में अन्तर है। एक पेराष्टाइम वा 
क्षेत्र सिद्धानन से अधिक व्यापक होता है। 


प्रमुख कृतियाँ 
+. वाद जापद्यण्ाढ ए॑ 5छद्यावी6 रि०१०ए४णा5, (970) 
- 6 ९८९गारं [८ण्बनणा, (977) 
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ज़ाक्‌ लाकां (090-983) 
भ्रास तथा अन्य स्थानों के मनोविश्लेषण के समस्त रूपाकार वो बदलने वाले जाक लाका 
एक फ्रासोसी मनोविश्लेषक थे जिन्होंने 'पहचान के अपने सिद्धाल' द्वारा फिल्म सिद्धान्त और 
भागैवादी सिद्धान्त को गहरे रूप में प्रभावित किया है। उन्होंने क्रायड के विचारों (विशेषत 
उनके स्व सबधी सिद्धान्त) की सरचनावादी पाषाशास्त्र के पश्ि्ष्य में पुन्व्यख्या कर उसे 
नया रूप दिया है। लाकां सरदनावाद और उत्तर-सरचनावादी आदोलन के एक प्रमुख 
सिद्धानवकार रहे है। समाजशास्त्रियों के लिये उनकी विषयों (सब्जेक्ट) और लिय की जटिल 
विकेद्धित अवधारणाएं मुख्य आर्क्पण का केद्ध रही हैं। 

लाक का जन्य पेरिस के एक बुर्जुआ कैथॉलिक परिवार में हुआ था। उनकी प्रारंभिक 
शिक्षा और प्रशिक्षण पारम्परिक रूप में अन्य फ्ाम़ीसी व्यक्तियों की भाति ही सामान्य शिक्षण 
सस्थाओं में ही हुआ था। उनकी रूचि मनोचिकित्सा के अध्ययन में थी। अत मनोचिकित्सा 
के पाठ्यक्रम में प्रवेश लेने के लिये परिषाटोनुसार उन्हें पहले साबोन विश्वविद्यालय से 
चिकित्साशास्त में स्नातक की डिय्री हासिल करनी पडी। मनोचिकित्सा का अध्ययन उन्होंने 
अहुप्रसिद्ध मनोचिकित्सक गायेदा द वलेगशम्बात्ट के सानिध्य में कर उससे प्रेष्षण की कला 
सीखी तथा स्वण विशेषज्ञों से उन्होंने बागेक आत्म प्रदर्श की कला सौखी। फ्रास को 
मनोविश्लेषण की इतिहासकार ऐलिजायेथ रौडिनोस्को ने सगोष्टियों में लाका की व्याख्यान 
देने बी पारगतता के बारे में टिप्पणी करते हुए लिखा है कि “वे बिना जादू के जादूगर थे, 
बिना सम्मोहन के सम्मोहन गुरु थे, और वे बिना पैगम्बर के ईश्वर थे। वे अपने श्रोताओं को 
अपनी धाषण कला और अशसनीय भाषा से मत्रमुग्ध करने में माहिर थे।”" 

लाका की शापण-कला के द्वाप ही सन्‌ 950 में भाषा के बारे में एक प्लिद्धान्त की 
रखना हुई कि “भाषा में वह शक्ति होती है कि जिसके द्वारा वह सब कुछ कह दिया जाता है 
जो वास्तव में कहा नहीं जाता है।' सक्षेप्र में, मानव प्राणी जितना भाषा के द्वारा बोलते हैं, 
भाषा इससे अधिक मानव के अन्दर से बोलती है। लाका ने फ्रायड के सिद्धान्तों में रुचि 
प्रदर्शित कर 'फ्रायड की ओर लौटने' के अभियान (930) की शुरुआत की। उनका यह 
अभियान हौगल की पुनर्व्यख्या से अनुप्राणित रहा है। लाका ने फ्रायड की व्यक्तिनिष्टता और 
कामात्मकता के सिद्धान्दों के साथ-साथ उनकी अचेतन को धारणा की नये ढग से व्याख्या 
कौ। सन्‌ 950 में लाका मे यह विचार रखा कि मानवीय व्यवहार को ठीक ढग से समझने 
के लिये स्व (ईगो) का अध्ययन अत्यत महत्वपूर्ण है। ला्म के इस विषार ने युद्ोत्त काल 
में अमेरिका सहित अग्रेजी बोलने वाले सभी देशों को अ्रभाविद किया। यह मानवतावाद का 
युग था जिसमें इस विचार को पल्‍लदित किया गया कि मानवीय प्रयोजनों, समझ और चेतना 
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का स्थान स्वोपरि है। इस धारणा ने स्व में विद्याम को पुन मजबूत किया। यह 'स्व/ 
अच्छा हो या चुरा, मानवीय जीवन का केन्द्र होता है। 

सकारात्मक ठद्देश्यों रहित विभिन्‍ताओं की एक भ्रणाली के रूप में भाषा की 
सरचनात्मक व्याख्या के द्वारा लाका ने प्रायड के विचाएँं में घाषा के महत्व को स्थापित 
किया। सरचनात्मक ठपागम के प्रयोग के पूर्व, सन्‌ 936 में लाका ने अपने “आइना 
अवस्था” (मिए्‌र स्टेज) सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। लाका के अनुमार यह आइना 
अवस्था शिशु में शुरू के 6 से 8 महिनों की आयु के बीच उत्पन्न होती है। यह अवस्था 
शिशु के बोलने वी योग्यता और चालक क्षमताओं पर नियत्रण के पहले की होती है जब 
बालक शीशे में अपनी छवि पटचाने ला जाता है| पहचानने की यह प्रक्रिया आत्म-स्पष्ट नहीं 
होती क्‍यों कि बालक वो शौोशे में अपनी छवि देखते समय अपने आपकों (अपने स्व का 
प्रतिबिम्ब) तथा स्वय वा नरीं (केवल प्रतिविम्बित छवि) दोनों यो देखनी पड़ती है। बालक 
का प्राप्रा समार में प्रवेश इसो समय होता है जो पूर्णत ठसकी चेतना पर निर्भर करता है। 
स्व का निर्माण भी इसी प्रकार होता है। आजकल भाषा और साफेतिक (अर्थात्‌ सास्कृतिको 
तलों को महत्त्व दिया जाने लगा है, अन्यथा पहले यह मम्झा जाठा था कि जेवकीय (अर्थात्‌ 
प्राकृतिक) कारक ही मानवीय विपयपरकता (सब्जेक्टिवियो) का आधार होता है। इस संबंध 
में लाका कौ यट उत्ति मत्त्वपूर्ण है कि “पुरुष बोलते हैं------ ऐसा इसलिये होता है क्यों 
कि प्रतीकों ने उसे पुरुष बनाया है।” 

मनोविश्लेषण सत्र के ममय भाषा का बड़ा महत्व होता है, क्‍यों कि जिम व्यर्तति वा 
मनोविश्लेषण क्या जा रहा है, ठमे बिना कसी अपवाद के वह सब कुछ बोलने-कहने के 
लिये प्रेग्ति किया जाता है जो उसके मस्विष्क में ठम समय आवा है क्‍योंकि यह उम्की 
याददास्त की रचना में अत्यत महत्वपूर्ण होता है। यही कारण है कि मानव श्राणी साकेतिक 
व्यवस्था के द्वाय अनिवार्य रूप मे कटा होता है। 

भाषा विचारों एव मूचनाओं की केवल वाहक नहीं होती और न ही यह केवल 
सम्प्रेषण का माध्यम होती है। लाकां कहते है कि सम्प्रपण के विकृत होने के कारण भो 
महत्वपूर्ण हैं। ग्राति, असमजस, काव्यमय गूज और इसी प्रकार वी अन्य बई विशेषताएं (जैमे 
जवान वी चूक, भुल्तकडपन, नामों वो भूल जाना, गलत पढ़ जाना आदि का प्रायड ते 
विश्लेषण किया है) भाषा के कारण और भाषा के द्वारा लेतो हैं। ये ऐसी विशेषताएं हैं जिनके 
द्राए अपेतन के प्रभावों को मालुम किया जा सकता है। लाका के अनुमार, ये ऐसी 
विशेषताएं हैं जिनके आधार पर “एक भाषा की भावि ही अचेतन की भी रचना होती है।” 
अत यह अचितन हो है जो मम्भेषणात्मक बातचीत में व्यवघान डालता है । यह कसी संयोग 
के कारण नहीं होता, अपितु किसी सरचनात्मक नियमितदा के आघार पर होता है। “भाषा की 
प्रकृति” के बारे में लाकों के नव-ऋ्रायडवादी परिप्रेक्ष्य ने आम आदमी के ऐोेज़मर्ग के जीवन 
में अविवेक (अतार्किकता) की घूमिका को रेखांकित किया है। 


प्रमुख कृतियाँ, 
- एलता&, (7966) 
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-+ वदाव्खांणा # एागीदहुए 00 फट 75ला०्जार्गज़ार एकाक्रफला, (93) 
-. गण फंआावक्राधयार्म ए०ा०थए॥5$ जे 959९॥0१७३ 55, (979) 


(ध॥2, रि.), 
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आर, डी. लेग (927-989) 
आर. डी लैग एक मनोचिकित्सा विरोधी समाज वैड्शानिक के रूप में जाने जाते हैं। उपकी 
रुचि पागलपन को ममझने में थी। लैंग मे स्वस्थवितता और पागलपन सम्बन्धी निर्णय को 
प्रभावित करने वाले तत्वों, जैसे वैयक्रिक व्यक्तिपरकता, अनर्पारस्परिक्ता और पारिवारिक 
'गतिकी के साथ साथ मूल्यों सहित विस्तृत सामाजिक परिवेश को खोजने का प्रयास किया 
है। लैंग के विचार काफ़ी विवादास्पद रहे हैं, यद्यपि उन्होंने अपने शुरुआती तीढ़ उग्र विचारों 
को बाद में छोड दिया। विवादास्पद होते हुए भी लैंग के विचार आज भो शोधार्थियों को 
पागलपन सबधो अध्ययनों हेतु आकर्वित करते रहते हैं । 





प्रमुख कृतियाँ. 

- 786 एाशप॑च्व 560, (960) 

- वाद 5९6 कात 008८5, (96॥) 

+.. 559, ३079९६५ 886 ॥॥6 79, (4965) 
-+. व #ए00९5 ० छफुटकटालट, (7956) 

-+. १७590%, ?ै।३07८55 2४०४ 6079, (2985) 


वब्रा520, ए20 5 


पाल एफ. लाजासफैल्द ......... तछ-शभ्र७) एफ. ४ (90-976) 
समाजशास्त्र में सर्वेक्षणशोध और साख्यिकीय विधियों के प्रारम्भिक प्रयोगकर्ता पाल 
एफ. लाजार्सपैल्द का जन्म आस्ट्रिया (यूरोप) में हुआ था और यहीं उनकी शिक्षा दोथा हुई। 
बाद में, वे सन्‌ 933 में अमेरिका आ गये और यहा ये समावशाश्र में परिमाणत्यक 
विधियों के प्रशेग काने बाले एक अपणी सपाजशास्थी बन गये। लाजार्सफेल्द ने सन्‌ 49# 
से 969 तक कोलम्बिया विश्वविद्यालय के समाजशास्र विभाग में अध्यापन कार्य क्या। 
यहीं उन्होंने प्रसिद्ध समाजशास्दों आर. के मर्टम के साथ कार्य किया। यहा उन्होंने विश्व में 
प्रथम विश्वविद्यालयों सर्वेक्षण शोध सगठन की नींव डाली और “ब्यूपे आँव एप्लाइड 
सोश्यल रिसर्च' कौ स्थापना की। लाजार्सफैल्द ने युद्धोपपत काल में अमरीकी समाजशास्तर 
में मर्वेक्षण कार्यों में कापी रुचि प्रदर्शित की और कई विषयों पर सर्वेशषण-शोध की तथा इसे 
सामाजिक शोध कौ एक लोकप्रिय विधि के रूप में अविष्ठिद किया। सर्वेक्षण के तथ्यों के 
विश्लेषण हेतु लाजर्मफैल्द ने 'प्रति-स्यरणीकरण' (क्राम टेवूलेश३) तकत्रेक का प्रयोग 
किया और इसे समाजशात्ोय प्रावकल्पताओं के परेक्षण की एक प्रामाणिक विधि के रूम 
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में स्वापित किया। यलो नहीं, उन्होंने परिमाणात्मक दर्श्यों के विश्लेषण के कुछ अन्य मानदड 
भी निरिचत किये और कई समाजशारित्यों को परिमाणात्मक विश्लेषण करने का प्रशिखण 
दिया। लाजार्सफ्रैल्द की प्रति-माग्णीक्ण कौ उपयोगिता तब कम हो गईं जब से इसमे 
अत्यधिक उन्नत बहुचर विश्लेषण के मॉडल्म की तक्‍यीक का प्रयोग किया जाने लगा। 
लजासफैल्द के प्रमुख शोप-घेत्र जनप्रिय सस्वृत्ति, मददान व्यवहार, जन-सचार आदि रहे हैं, 
फिन्हुं सर्वाधिक प्रसिद्धि उन्हें अपनी गणितीय समाजशासत्र (ममाजशासत्र में साख्यिकोीय का 
प्रयोग) के कारण मिली । 

ममाजशास्त्र में साख्यिवी के अधापुन्य प्रयोग के कारण लाजार्मफैल्द की आलोचना 
भी खूब हुई है। कार्ट राइट मिल्य ने उन पर अमूर्त अनुभववादी होते का आरोप लगाया है, 
यद्यपि यह आग्रेप कठिनत ही मी कहा जा सकता है क्योंकि लाजार्मफैल्द ने माख्यिकीय 
विश्लेषण के माथ-साथ “मध्यवर्ती सिद्धान्तों' का भी जहा तहा प्रयोग क्या है। आजक्ल 
लाजार्सफैल्द के साख्यिवीय विश्लेषण को ममाजशार्वीय त्त्यक्षवाद के एक ठदाहरण के रूप 
में प्रस्तुत किया जा रहा है। 


प्रमुख कृतियाँ 

- व6 7ए८०ए८६ (#ण८८, (944) 

-  )गरा्यागार॥ओं धागॉफाए 9 50069 $0८7०८5, (954) 

- रिटाउजाओं ग्रीएटाल्ट, ध्योत 737; (2955) 

- >भत्णा 570द06 #॥295 ज्ञात ४. छ. घछल्ाए५ (968) 
-. (00० 90६6 277):555, (977) 


7€म्नएा, >प्राप्रगत रे, 


एडमुंड आर, लीच (090-989) 
ब्रिटिश मानवशास्त्रो एडमुड आर. लोच मूलसूष में एक अभियतस्ता थे। उन्होंने कैम्ब्रिज से 
गणित और यात्रिक इजीनियरिंग में प्रशिक्षण प्राप्त किया था। विन्तु 25 वर्ष की आयु में कुछ 
घटनावश ठनकी सामाजिक मानवशास््र में रुचि ठत्बल हो गई । द्वितीय महायुद्ध के समय जब 
ये बह्या (आजकल म्यामार) में एक इजोनियर के रुप में कार्य कर रहे थे, दब वहां उन्होंने उस 
देश से सम्बन्धित काफी मृजातीय सामप्री एकत्रित की ओर ठसी के आधार पर उन्होंने अपनी 
बहुप्रसिद पुस्तक 'पहाडी ब्रह्मा की ग़ज़नीतिक व्यवस्थाए' (954) लिखीं। इस पुस्तक में, 
लीच ने तत्कालीन इस बहुप्रदलिव विचारधारा पर प्रह्म किया कि समाज सामान्यत मुगठित 
और स्थाई होते हैं और इस स्थाईल् को मजबूत करने में मिथकों और विचारधाण की 
सर्वाधिक महत्ती भूमिका होती है। लीच ने समातर छी व्याख्या करते हुए बताया है कि एक 
रापाज में स्वय के स्पालरण के बीज मिस्तर गतिशील रहते है ओर इसकी राजबीतिक 
व्यवस्था चक्रिय स्प में बदलती रहतो है। 

म्यामार के उप्य्रेक्त अप्ययत के बाद उन्होंने 'पुल इलिया' (960) नामक पुस्तक 
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लिखी जिमवी प्रवृति भी कापी नृतलशास्थीय है। लगभग इसी मधय उर्ेंने एव पुरताव 
“मानवशास्तर पर पुनर्तियाए (96)) लिखी जिसमें उन्हों) नृतत्वलेखा में बढ़ती हुई रुचि पर 
प्रहार बखे हुए हगे सैदधान्तिक वियास बी बीसत पर सात वितलियों वा सयलन' बताया। 
उनके लेखन येः प्रमुप क्षेत्र रजनीतिव अलवरण, भाषाई श्रेणियाँ, मावेदागी, सिर और 
सग्यार आदि विषय रहे हैं। उन्हें युगोपीय सरचावादी विधारथारा थो एग्लों सेक्शन जगत 
में पैलाने या श्रेय दिया जाता है। दृष्टव्य है थि उतया लेवी रट्रास के गराथ गरचनावाद पा 
जीवन भर वाद विवाद चलता रहा है। 

लौच प्रमुख रूप में वर्णनात्मक (मिनत्रॉनिव) प्रवार्यवाद के एक बदु आलोबर वे 
रूप में जाते जाते हैं। उन्हेंने मंरचना और प्रवार्य वी उपयोगी भारणाओं वा परित्याग बिये 
बिना अपने अध्ययनों में परिवनि वा विश्लेषण बड़ी वुशलतापूर्वव व्िया है। अपनी पुरतय 
*पहाडी ब्रह्मा थी राजनीवित व्यदस्थाएँ! (4954) में उन्हेंते विश्लेषण वी 'सैरबनाण्णय 
प्रशार्यात्मय' थी प्रवृति के रथान पर रपर्ष वो ही मंरचना वे एवं रूप में मानने पर बल देते 
हुए इस गमस्या वा एवं रवतात्मय सगाधान प्रस्तुत विया है| उ््ेगि बताया फ्रि पहाड़ी बह्मा 
के क्षेत्र के लोगों यी सामाजिस ख्यवाा में उन मूर्यों में भारी अमंगतिया विद्यमान हैं जितने 
द्वार उनया जीवन गचालित होता है। इन असातियों ये बाएण उन्हें वैवत्पिव व्यवहारों वा 
प्रयोग बसे के लिये बाध्य होता पड़ता हे। लीच वे विदारापुगार इस प्रवार वे रिर्णय मे 
पीछे महां ये; लोगों वी सता बी अभिलाषा छुपी होती है तायि वे पद और गराप्ताजित सग्सात 
प्राप्त वर सर्के और अधिवाधित शक्ति जुरा सऊक। अपनी इस भाएणा थी पुष्टि वे लिये लीच 
में ब्रह्मा के विन और शा। लोगों वी अपनी शोध गामग्री वो प्रततुत करते हुए गता थी 
अभिलापा यो परिवर्तन वा एए प्रमुख सारव माना है। उद्दोंने बताया दि ये लोग अपती 
पद प्रतिष्ठा में तृद्धि बर्ने के लिये मिथयों और विवाद ये चयनों म॑ जातवृझ वर परिवर्ती 
बरते देखे गये हैं । लीच के इस विधार वी अन्य क्षेत्रों मे पुष्टि तो नहीं हुई है, तथापि उनयी 
इस विधि वो सहत्वपूर्ण माता गया है। लीच ने परिवर्तन वी ख्याख्या वे लिये पूर्ववियारित 
यणात्पर बारवों वा प्रयोग ने वरके वंचित और शान लोगों के जीवन की बारतवितत् के 
आधार पर बी है, जो आर्त्यद मदलपूर्ण है। इस दृष्ि मे, लीच ने पागगरिव स्थिए प्रवार्यवाद 
मो एक सया झूप प्रदात वर ठगें गतिशील और ऐविदासिव (डाइन्रॉनिव) बनाने वां प्रयास 
प्रिया है| 








प्रमुख कृतियाँ : 

+.. 20॥#64 $996॥७७ ता ॥9॥974 0979, (954) 
+ शशि गरी७, (4960) 
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>. (67685 85 '/जञ 974 जद 75998, (909) 
+. 7.09 $02055, (977) 
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[शा शाबतात्रा। वाएंया ऐएएशाएर 
वाल्दिमीर इलयिक (इलीच) उल्यनोव लेनिन (870-4924) 


रूस में पैदा हुए मार्क्सवादी चिन्दक तथा क्रातिकारी बात्दिपीर इलदिक उल्यनोद लेनिन का 
प्रारभिक जीवन न्यूनाधिक रूप में रूठिवादी मार्सवादों था, किनु 890 के बाद उनके 
विचारों ने एक नया मोड लिया और उन्होंने मार्क्स के विचारों और सिद्धान्तों को एक अलग 
विशिष्ट ढंग से विवेचन करना शुरू बर दिया। इन्हीं नवीन विचाएं ने उन्हें जीवन में स्याति 
अर्जित वी। लेनिन ने व्यावद्रिक आवश्यकदाओं को ध्यान में रखते हुए मार्क्स के विचारों 
में जहा-तहा संशोधन और परिवर्द्न क्ये, कहीं-क्ही नये विचारों को भी जोड़ा है। वास्तव 
में, समाजवादी व्यवस्था को व्यावहारिक रूप में चलाने के लिये लेनिन ने मार्क्सवादी सिद्धाल्ो 
की जो नई व्याख्यायें प्रस्तुत की, उसे ही आज “साम्यवाद' कहा जावा है। 

लेनिन का अधियाश लेखन ऐविहासिक और पश्षपातों प्रकृति का है। समाजशालियों 
की रचि उनके श्रमिक-सगठन सबंधी कुछ विचारों में रे है। लेनिन का घानना है कि 
“श्रमिक आदोलन' (जैसे श्रमिक सघ) मूलत मुघारवादी होते हैं जो श्रमिकों के जीवन में मुघार 
लाने के उद्देश्य से पूजीवाद के साथ ममायोजन कर के चलते हैं दाकि मर्वहाय वा के लिये 
चलाई जाने वाली क्रातिकारी क्रियाओं के लिये एक क्रातिकाग़े दल अप्रपक्ति (वेनगार्ड) का 
कार्प कर सफे। इसके लिये लेनिन ने साम्पवादी दल के लिये क्राति की अप्रपकिति वी 
भूमिका निर्धारित की । यही दल बाद में “सर्वह्रा का अधिनायक्तत्र (ताताशाही)' थोपने का 
कार्य करता है और उनमें श्रमिक सघ कौ चेतना के स्थान पर सच्चो धतिकाए) वर्ग-चेवना 
उत्पन करने में सहायता करता है ताकि अनर वर्गोय विभाजन (वामगार वर्ग का वर्गवाद) 
को सेका जा भके जो साम्यवाद के विवास में बाधा ठत्पन करता है। इस विचार की 
उननीमवीं शताब्दी के वर्ग-सघर्प पर ऐतिहासिक प्रयोग ने प्रारभिक पूजीवाद में तथाकथित 
श्रमिक कुलीनतत्र के बरे में एक तीव़ बहस को शुरुआत को। 

लेनिन ने साम्राज्यवाद या भी विश्लेषण किया और कहा कि यह भी पूजोवादियों का 
दमन का एक अख्न है जिसके द्वार थे अपनी विस्तारवादी नोति के तहत अन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ में 
अल्पविक्सित गरीब देशों में अपने पेर फेलाते जाते हैं और उनमें मुघार लाने के नाम से 
उनका शोषण करते हैं। लेनिन ने साम्यवादी राज्य व्यवस्था के लोकतांत्रिक केद्धवाद' का 
एक मॉडल भी प्रस्तुत किया जिसमें नौचे के दल और राज्य संगठनों का उच्च सगठनों के 
अति एक निश्चित दायित्व स्वीकार किया गया। इसमें 'सर्वहात को तानशाहो' के नाम से 
समम्त सत्ताधिकार केद्ध के पाम होते हैं। यहों नहीं, उन्होंने 'कबड़-खाबड़ विकास' का 
सिद्धान्त गस्तुत क्या जिसने पुरातन इस सिद्धान्त के सामने चुनौती ठपम्थित की कि 
पारम्परिक समाज से आपुनि्दौकरण की ओर जो परिवर्दन होता है, वह निर्विष्त, अबाधित 
और एक्रेखोय तोता है । लेनिन के इन सभी विचारों पर मार्क्सवादी बुद्धिजनों के बीच और 
इसके बाहर काफी बहस हुई है। 

लेनिन भन्‌ 7977 वी बोल्शेविक क्राति के एक अग्रणी नेता थे। एक आपात के 
कारण उनकी जल्दी मृत्यु हो गई, किन्तु थे मृत्युपर्यन्व नव रूस के एक अग्रणी राजनीतिक 
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नेता और निर्माता बने रहे। बोल्शेविक क्राति के कारण कई घटनाएं उत्पन हुईं। विशेष रूप 
में, लेनिन की क्राति के प्रति प्रतिबद्धता, मार्क्सवादी सिद्धान,, तथा रूस का यथार्थ आदि 
विषयों पर खुली बहस की शुरुआत हुई और यह प्रश्न उठाया गया कि क्या इन सभी की 
उत्पत्ति का स्त्रोत लेनिनवाद है ? 


प्रमुख कृतियाँ 

+-  बं ७5 00 ७८ 000८, (902) 

न गला, पल 88९5 50386 ण॑ (08०, (976) 
+. 5030 20 7२९८४०।ण७०, (97) 

>+ 6 श0ंट॑गाओ रिलएणणाणा, 

+. (०६८९० ७०75, एण)-शाए९ ५णंणप्ा८5, (960-70) 


[.९शा-$घा55, (0800९ 


क्लाड लेवी-स्ट्रास (908- ) 
“सरचनात्मक मानवशास्त्र” के प्रणेता तथा बोसवीं शताब्दी के अत्यत प्रखर एवं सैद्धान्तिक 
रूप में उद्भट फ्रासीसी दार्शनिक मानवशास्त्री क्लाड लेदी-स्ट्राप्त मुख्य रूप में भाषा, मिथक, 
भाषाशास्त्र दथा मातेदारे सबधी जनजातीय समाजों के अपने अध्ययनों के लिये जाने जादे 
हैं। उन्होंने मानव की चिन्तन-प्रक्रियाओं के आधार पर मानव मस्तिष्क को समझने का यल 
किया है। उनका मानवशास्त्र मूंलत “सह्ञानात्मक” प्रकृति का है जिसमें भाषा के सदर्भ में 
प्रकृति और सस्कृति के आपसी सब्धों का विश्लेषण किया गया है। उनके सभी अध्ययनों 
की प्रकृति समाजशास्त्रीय कौ अपेक्षा मनोवैज्ञानिक अधिक रही है। स्वय स्ट्रास ने लिखा है 
कि “नृजातिशास्त्र सबसे पहले मनोविज्ञान है।” यह टिप्पणी उन्होंने अपनी पुस्तक “सैविज 
माइन्ड” में की है। 

उनके अध्ययनों को मोटे रूप में तीन क्षेत्रों में बाठा जा सकता है. () नातेदारी का 
सिद्धान्त, (2) मिधकशास्त्र, और (3) आदिवासीय वर्गीकरण की अकृति का विश्लेषण । ये 
तीनों ही क्षेत्र सामाजिक विनिमय विशेषत स्त्रियों, शब्दों और वम्तुओं के विनिमय्न से निकट 
से जुडे हैं। लेवी-स्ट्रास ने इन सामाजिक घटनाओं के विश्लेषण में सरचनात्मक परिमेक्ष्य का 
प्रयोग किया है और सामाजिक प्रतिमानों, नियमितताओं और स्वरूपों की खोज की है। वे 
इसे मानवीय मस्तिष्क की तत्रिका शारीरिक रचना की उपज मारते हैं। भानव मस्तिष्क कैसे 
कार्य करता है, इस सम्बन्ध में लेवी-स्ट्रास ने नृजातीय तर्थ्यों के आधार पर जिस सिद्धान्त को 
रचना की है, उसे ही “सरघनावाद” का नाम दिया गया है। उनके अनुसार, मानव का मस्तिष्क 
जगत्‌ को दो विगेधी युग्मों में सगठित (बॉटठा) करता है और इसी प्रारभिक बिन्दु से सुसात 
सम्बन्धों की व्यवस्थाओं का विकाम्न होता है। ये विचार ही उनके “द्विभाजी विपरीववा” 
(बाइनरी ऑपेजिशन) के सिद्धान्त का आधार बने हैं। अपने इस सिद्धान्त की पुष्टि के लिये 
उन्होंने दूसरों के द्वाण सकलित किये गये ढेर सारे नृजाठीय वथ्यों का प्रयोग कर उन्हें 


विश्लेषित किया है। 
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मानव सस्कृति का विश्लेषण करते हुए उन्होंने कहा है कि मस्कृति एक मानसिक 
रचना है जो भौतिक एवं सामाजिक परिवेश तथा उसके इतिहास से प्रषावित होती है। अत 
सस्कृतियाँ एक दूसरे से भिन्‍न होते हुए भी ठनके लिये उत्तरदायी मानवीय विचारों यी सरचना 
में मर्वत्र ममानता दिखाई देवों है। उनके अनुसार, दृश्यगत बाह्य सम्दृति के पीछे मानसिक 
रचनाए होती हैं जो मार्वभौमिक होती हैं और ये मानव में जीवों की एक गति के रूप में 
उममें अनर्निरित होती हैं। दूसरे शब्दों में, उन्होंने कला, सम्कार और प्रतिदिन के जीवन के 
व्यवह्यर प्रतिमानों को सम्कृति की अभिव्यक्ति माना है। वे इन्हें मानव मस्तिष्क की 
अनर्निष्ठ सरचना का बाह्य चित्रण मानते हैं । उनके अनुसार, मतहीं मामाजिक यथार्थ के पीछे 
जो सरचनाए होती हैं, उनमें ममाजशाम्ब्रीय आर्क्पण होता है। बिन्तु, लेवी-स्ट्राम के इन 
विचारों का समकालीन समराजशाम्त्रियों और मानवशास्त्रियों पर बहुत कम प्रभाव दिखाई देवा 
है। उनके मिथक्शासत्र, गणविन्टवाद (टोटेमिज्) और आदिवासीय वर्गीकरण की धारणाओं 
पर स्पष्ट रूप में दुर्खाइम और उनमें से भी अधिक मार्शल मांस के विचारों का प्रभाव देखा 
जा मक्‍ता है, क्ल्तु स्वय लेवी स्ट्रास ने अपने पर एग्लो-सेवशन मानवश्ञास्त्र की अनुभवपरक 
परम्पा के प्रभाव यो म्वीकार किया है । ठनका भियकों या विश्लेषण सरवनात्मक भाषाशास्त्र 
और सत्रात्रिवी (माइवरनेटिक्स) पर आधारित है । 
लेबी-स्ट्राम का जन्म एक यहूदी परिवार में बुसेल्म में हुआ था। ठनके माता-पिता 
कलाकार थे। अत जब वे पढना-लिखना मीख रहे थे, तब इम भावी मानवशाम्त्री के हाथ 
में ब्रम और तुलिका थी। शुरू में इसकी रुचि समीत में थी और वे एक अच्छे नौमिखिया 
मातिज्ञ भी बन गये थे, किनु बाद में लेवी-म्ट्राम ने कानून और दर्शनशाम्त्र का अध्ययन 
क्या। ये एक प्रतिभा मम्पल विद्यार्थी रहे हैं तथा विद्यार्थी जीवन से ही उनके कुछ प्रतिबद्ध 
राजनीतिक विदयर भी हैं। उन्होंने म्नाठक वी उपाधि के निमित्र “मार्क्स के दार्शनिक विचार” 
विपय पर अपना शोष आलेख लिखा। अपने व्यावसायिक जीवन को शुरुआव उन्होंने स्कूलों 
में अध्यापन के वार्य से की, किन्तु उनका मंत्र इसमें नहों रमा और जल्दी हो वे अपने इस 
नीरम कार्य से उतना गये और कुछ साहमिक कार्य करने का विवार कर सन्‌ 934 में क्रास 
छोड वर वाजिल में एक नये साओपोलो विश्वविद्यालय में ममाजशास्त्र पढ़ाने के लिये चले 
आये। यहां उन्होंने शॉर्ट लॉवी की “आदिम समाज” पुस्तक पढो जिसने उन्हें मानवशास्त्र के 
क्षेत्र में शोध-कार्य की प्रण्णा दो। छुट्टियों में उन्होंने बॉगोरो इडियन लोगों के बारे में नृजातिक 
तथ्यों का सकलन क्या। सन्‌ 939 तक ब्राजिल में हो रहते हुए लेवी-स्ट्रास ने अनेक 
नृजातिक शोध अभिषानों का सचालन क्या। अपने इस क्षेत्र-कार्य के आधार पर ही उन्होंने 
“टुस्टेम ट्रोपिक्स” (955) नाम से एक पुस्तक लिखी जो डनकी अन्यत कठिन साहित्य 
शैली का एक बढ़िया नमूना मानी जाती है! यह पुस्तक आत्म-चरित्र लेखन शैली में लिखी 
गईं है जिममें पश्चिमी सभ्यता के विश्व व्यापी दुष्परिणामों कय तथ्यात्मक विश्लेषण क्या 
गया है। 
सन्‌ 939 में वे पुन फ्रास लौट आये तथा क्रासीसी मेत्रा में कुछ समय तक वार्य 
क्या। यहूदी होने के नाते उनके वरिष्ठ अधिकारियों ने उन्हें अमेरिका जाने की सलाह दी। 
अन मत [्र्ता में वे न्यूयॉर्क के ३० ऑफ सोश्यल स्मिर्च” के आमत्रण पर विज्िटिंग 
प्रोफ्सर के रूप में अमेरिका आ गये और यहा उन्होंने सन्‌ 945 तक पढाया। इसी अवधि 
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में वे दोपहर को यहा पढादे और सुबह न्यूयॉर्क के पुस्तकालय में बैठ कर नृजातिक लेखनों 
का अध्ययन करते थे। सायवाल का ममय वे क्रामीसी निर्वासित व्यक्तियों और अमंय्ेकी 
अकादमिक विद्वानों के साथ चर्वाओं में गुडारते हुए अत्यधिक व्यस्त रहते थे। मन्‌ 946 से 
3947 के बीच लगभग एक वर्ष उन्होंने अमेरिका स्थित ऋसीसी दृताशस में सास्कृतिक 
मलाहकार के रूप में भी कार्य किया। अमेरिका के अपने इस प्रवाम काल में ही वे रोमन 
जैक्वसन के मम्पर्क में आये जिन्होंने उन्हें प्रेण के भ्रापाशास्त्र सम्मदाय से अवगत कयया। 
जैक्वसन के प्रोत्माहन ने हो उन्हें अपनी बहुत्रस्िद्ध कृति “नातेदारी की प्रायभिक सरचनाए” 
(949) लिखने के लिये प्रेरित क्या। यह उनका पी एव डी वा शोघ आलेख था। वे 
विश्व युद्ध के कुछ समय के बाद हो मन्‌ 947 में पुत्र फ्राम चले गये जच्च उन्होंने अपनी 
शोष परम्परा की आधार्राशला रखी । यहा वे पेरिस की एक अनुसधान सस्यान के अध्यक्ष 
के साथ “कालेज डी प्रॉम” के मामाजिक मानवशास्त्र और निरक्षर लोगों के तुलनात्मक धर्म 
विभाग के प्रथम अधिष्ठाता बन गये। वे इस कालेज में आजोवन रहे जहा उन्होंने अनेकों 
विद्याधियों को मानवश्यखतर के क्षेत्र में प्रशिक्षित क्या है। यहीं मे उन्होंने “ल होसा” नामक 
पत्रिका को शुरुआन की जिमझा सम्मादन वे आज भी कर रहे हैं। सन्‌ 973 में उन्हें फ्राम 
वी “अकादमिक परिषद्‌” के अध्यक् बत्े का मी गौरव आल है। उन्होंने हई 
विश्वविद्यालयों में अध्ययन अध्यापन क्या है तथा कई मम्धानों में उन्हें क्रापरों के लिये 
अप्मबित क्या गया। लेवी-स्ट्राम को अपने शोष-कार्यों, लेखन एवं भाषणों के लिये विभिन्न 
अविष्टित मम्याओं ने अनेकों पदक एवं पुरथ्कारों से सम्पातित क्या है। 

लेबी स्ट्रास को सर्वप्रथम एवं सर्वोत्तम नैद्धान्दिक रचना सन्‌ 949 में प्रकाशित उनकी 
पुस्तक “द एलिमेल्ट्री म्टक्‍्वर्स ऑज झ्निशिप” रहो है। इसी पुस्तक में ठन्होंने “सरदनावाद” 
की मोटी-मोटी रूपरेखा प्रस्तुत की जिसे बाद में मिथर्वों, गशदिन्हवाद आदि विषयों पर 
लिखी अपनी अन्य पुम्तवों एवं लेखों में अधिक स्पष्ट कर इसे एक निश्चित आव्यर दिया 
है। लेवी म्ट्राम की “मसरचना” की अवयरणा क्सिं समाज की आनुभविक सरवना को 
अवधारणा के ममरूप या मम्श् नहीं है, जैमा कि हमें रेडक्लिफ ब्राउन की कृतियों में देखने 
को मिलता है, जहा सामाजिक मरचना को कमी क्काल अथवा क्सी मब्मन के ढाचे के 
ममक्क्ष माना गया टै। अत लेवी स्ट्रास के अनुमार, साध कोई प्रेक्षणीय यथा्वता नहीं है. 
यह एक ता्कि् आधार पर निर्मित एक अपूर्त प्रतिस्स (मॉडल) हैं जिसकी रखना घटना 
के विश्लेषण द्वाग होती है। 

इस पुम्तक में, लेबी स्ट्रास ने आदिम ममाजों के अनेक उद्धरों के द्वारा विवाह की 
सम्था का विश्लेषण किया है और बताया है कि विवाह वा आपार मुख्यत “पारस्परिक्ता 
और विनिमय” की प्रक्रियाए हैं। विनियय की मत्दा को स्प्् करने के लिये उत्होंते एक 
उदाहरण के द्वारा एक प्रथा का उल्लेख करते हुए लिखा है कि प्रोस के दद्धियी भाग में सस्ते 
रेसस्‍्तर्गओं (भोजनालयों) में भोजन के समय सामान्यत एक छोटों बोतल शराब की अवश्य 
होती है। हर भोजन के समय पी जाते वालो इस शव की मात्रा और प्रकार (क्स्स) एक 
समान होता है। यह शगणब अत्यठ हल्के प्रकार वी एक गिलास के झ्रीव होती है। शराब वी 
बोतल का मालिक आपने ग्लाम में शगब डालने के बडाय वह पहले अरने पास बैठे व्यक्ति के 
ग्लास में शराब डालना है। इसी प्रकार, दूसरा व्यक्ति अरी बोलव मे अपने पडोसी के ग्लम में 
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विवाह विनिमय के रूपों पर प्रकाश डाला है। उन्होंने लिखा है कि प्रारभिक सरचनाओं 
(गैर औद्योगिक समाज या आदिम सरल समाज) में विवाह विनिमय के दो रूप कार्य करते हैं 
सीमित या प्रत्यक्ष विनिमय और सामान्यौकृत विनिमय। सीमित या प्रत्यक्ष विनिमय नियम 
के अनुसार, एक समूह जिस समूह से प्रल्लियों के रूप में छ्ल्ियों प्राप्त करता है, उसी समूह को 
चह पलियों के रूप में स्त्रिया देता है। इस प्रका की विनिमय प्रणालो में पुरुष अपनो महिलों 
का विनिमय एक दूसरे के साथ (आटा साटा विवाह) करते हैं। इसका एक सरल उदाहरण एक 
व्यक्ति अपने मामा कौ लड़की या भूआ की लडकी से विवाह कर सकता है, जैसा कि 
दक्षिणी अमेरिका और आस्ट्रेलिया के कुछ भागों में पाया गया है। इसका “विलम्बित प्रत्यक्ष 
विनिमय' का रूप भो हो प्तकता है जिसमें एक पीढो में स्त्रियों का विनिमय एक दिशा में 
होता है और दूसरी अगली पीढी में यह विपदीद दिशा में हो सकता है। 


प्रत्यक्ष विनिमय 
अनत्छ एन 
सामान्यीकृत विनिमय 
#--+ छठ 
(--+ ०9 
पारस्परिकता के नियम के अनुसार जब एय्स व्यक्ति याई स्त्री से विवाह करता है तब 
वाई व्यक्ति एक्स स्त्री से विवाह करता है। 


सामान्पीकृत विनिमय प्रणाली में झ्लियों का विनिमय केवल एक तरफा होता है, अर्थात्‌ 
ऐसा विनिमय जिममें पिठा को भाति पुत्र भी उसी नातेदारी समूह में विवाद करता है जिसमें 
पिठा ने किया था, किन्तु पुत्री उस समूर में विदाह नहीं कर सकती है। 

इस व्यवस्था में ए व्यक्ति (पुरुष) यी स्त्री से विवाह करता है, बी पुरुष सी स्त्री से 
विवाह करता है, जबकि सी पुरुष डी स्त्री से और डी पुरुष ए स्त्री से विवाह करता है। इस 
अ्रकार यह क्रम चलता रहता है। लेवी स्ट्रास्त के अनुसार, सभी नातेदारी की प्रारभिक सरचनाए 
लगभग इन्‍्टीं दोनों वैदाटिक विनिमय के विभिन रूप हैं। 

मातेदारी व्यवस्थाओं के बारे में लेवी-स्ट्रास का मूल विचार यह रहा है कि मूलभूत 
मातेदारी सबंध चार प्रकार के होते हैं भाई बहिन, पति पलो, पिता पुत्र और मामा भान्जा। 
उन्होंने भावेदारी व्यवम्था को सम्पूर्ण मानव समाज का “प्रारभिफ ठाँचा” या “नातेदारी अु” 
कहा है। वर्गात्मफ ममेरा-फूफेश तरिवाह के साथ साथ अतिसम विवाह सबर्धों पर आधादि 
समाजों सहित कुछ समाजों की रचना सीधे प्रारभ्रिक ढाँचे के रूप में होती है। लेदो स्ट्रास ने 
“जटिल व्यवस्याओं" में उपर्युक्त चार सबधधों के साथ कुछ अन्य सबधों को भी जोडा है जो 
विवाह के निर्धास्फ कारकों के रूप में कार्य काते हैं। उन्होंने बताया कि जटिल नातेदारी 
व्यवस्था आधुनिक समाजों को विशेषता है जो व्यक्तिगत चयन पर आधारित है तथा जिनमें 
विवाह के नकारात्मक नियम (नियेष) होते हैं। परिणामत इनमें नातेदारी समूहों में दीर्प अवधि 
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वाले वैवाहिक सबध स्थापित नहीं हो पादे हैं। इसके विपरीत, प्राथमिक व्यवस्थाओं में ऐसे 
सकाएत्मक विवाह के नियम होते हैं जो केवल यही नहीं बताते कि किसका किसके साथ 
विवाह नहीं हो सकता, अपितु यह भी बढ़ाते हैं कि कौन किसके साथ विवाह कर मक़्ता है। 
लेयी-स्ट्रास ने “नातेदारी अणु” में माँ के भाई, अर्थात्‌ मामा की महत्वपूर्ण भूमिका को 
अत्यधिक महत्ता दी है। 
सन्‌ 958 में प्रकशित अपनी पुस्तक “सरचनावादी मानवशास्त्र" (स्ट्क्चरल 
एम्थ्रोपॉलाजी) में लेबी स्ट्रास ने अपनी मरचनात्मक पद्धति और सरयना सम्बन्धी अपने 
विचारों का विस्तार करते हुए उनका गहन वर्णन विश्लेषण किया है। ये ही विचार बाद में 
उनके आदिम चिंतन प्रक्रिया मबधी लेखनों (टोटेमिज्म, सैविज माइन्ड, माइथालॉजिक आदि) 
के आधार बने हैं। उन्होंने इस पुस्तक के प्रारध में प्रामीमी पारिभाषिक शब्दावली वी 
विशेषताओं वा विश्लेषण कर बताया कि इसको दो प्रवार वी यथार्थताए हैं--() सामान्य 
यथार्थता और (2) ठोस या वास्तविक यथार्थता | उनको दृष्टि में सामाजिक मरचना एक होम 
यथार्यता है। किन्तु उन्होंने यह भी कहा है कि “सामाजिक सरदना को किसी भी प्रकार से 
कमी निश्चित भमाज में वर्णित मामाजिक सबधों की समष्टि में रूपालगित नहीं किया जा 
मकता है।” “मरना” में उनकी रुचि पारस्परिक सबधों के दृष्टिकोण से ने होकर मानव 
चितन प्रक्रिया की मरचना के दृष्टिकोण से है। उनका यह विचार ही उन्हें रेडक्लिफ ब्राउन के 
विचारों से अलग वरता है। ब्राउन ने “सरचना को अगों और अवयवों के एक व्यवस्थित 
क्रम” के रूप में परिभाषित किया है, जबकि स्ट्राम के “सरचनावाद” का “परम्पर सबधों” से 
कोई प्रत्यक्ष मय्ेकार नहीं है। स्ट्राम के सरवनावाद की जड़ें मावव चिंतन की प्रक्रियाओं 
(मानसिक सरचनाओ) में गड्ठी है। 
लेवी स्ट्राम के सरवनावाद का मुख्य स्त्रोत भाषाशास्त्र है। स्ट्रास ने सरचनात्मक 
भाषाशास्त्र वी विधियों के द्वारा अपने उपागम को नृजातिव तथ्यों के साथ तुलना बी है और 
“मानसिक मरचनाओं” को उजागर करने का प्रयास किया है। स्ट्रास के अनुसार, ये सरचनाएं 
बहुधा “द्विभाजी विपयेतता” या भिन्‍नना लिये होतो ऐैं, जैसे दाये-बाये, नीथे-ऊपर, ठंडा-गर्म, 
घरती-आकाश, उत्तरःदक्षिण, सफ्द-काला आदि। ये द्विभाजी विपशदता के कुछ ठदाहरण हैं। 
मन्‌ 4952 में उनकी दो पुस्तर्के प्रकाशित हुई--जगली मस्तिष्क” (सैविज माइन्ड) 
और “गणचिन्हवाद” (टोटेमिज्)। इन पुस्तकों कौ विषय-वस्नु पूर्व में प्रकाशित उनको 
पुस्तकों “प्रारंभिक सरचनाए" (949) और “सरचनात्मक मानवशाख्र” (958) से मर्वथा 
पिन हैं। प्रारंभिक सरचनाओं वाली पुस्तक में नातेदारो का सारगर्पित विश्लेषण कर 
सरचनाओं यो दूढने का प्रयास किया गया है, वहा 962 में श्रकाशित पुस्तकों में धार्मिक 
प्रतीकों और मिथकों का विश्लेषण क्या गया है !“टोरटमिज्म” (गणविन्तवाद) में लेवी-स्ट्रास 
ने बताया कि पशुओं व प्राकृतिक उषादानों को गोत्रों और परिवाएं के प्रतीकों के रूप में 
इसलिये चुना गया टै क्योंकि सामाजिक सवधों एवं समूहों पर विचार करने व उन्हें संगठित 
करने में ये भाषाई दृष्टि से व वर्गोकृत करने के रूप में ठपयोगी होते हैं। इस पुस्तक में 
लेवी-स्ट्रास ने बॉँगेपे एवं अददा जनजातियों के विशेष सदर्भ में मध्यवर्ती ब्राजील वी 
जनजातियों द्वार प्रयुक्त टोटेंमों के विभिन पक्षों का विश्लेषण किया है। बोगान्डा नामक एक 
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अन्य जनजाति के टोटेमवादो गोत्रों पर लेवी स्ट्रास ने कहा कि “इसमें कोई सदेह नहीं हो 
सकता कि बोगाज्डा के टोटेमवादो गोत्र जाति के रूप में भी कार्य करते हों। पहलो नजर में 
देखने पर तो ये दोनों सस्थाएं अत्यत भिन लगती हैं। हम अत्यत “आदिम” सम्यता के साथ 
गणचिन्हवादी समूहाँ को जोडने दथा कभी कभी शिक्षित सपाज में भी जाति को विकसित 
रूप में मानने के आदी हो गये हैं।” गणचिन्हवाद सबधी अपने एक लेख “भालू और नाई” 
(बेअर एड बाबेंर, 28) में उन्होंने यह स्पष्ट किया है कि किस प्रकार आदिम गणचिन्हवाद 
पर आधारित भोजन और स्त्रियों के विनिमय सबधी नियम जाति आधारित हिन्दू धर्म के 
सरचनात्मक रूप में बदल जाते हैं। टोटेंमवादी समूह के अध्ययन की पुरानी पद्धति पर 
टिप्पणी करते हुए लेवी स्ट्रास ने लिखा है कि सबल परपय टोटमवादी प्रथाओं को विजातीय 
विवाह के कठोर नियम्र के साथ जोडती है, जबकि एक मानवशास्री से जब जाति को 
परिभाषित करने के लिये कहा जाता है तब वह इसकी चर्चा लगप्रग निश्चित रूप से 
सजातीय विवाह के नियमों के सदर्भ में ही करता है। 

अपनी पुस्तक “सेविज माइन्ड” (जंगली मस्तिष्क) में लेवी स्ट्रास ने आदिम लोगों की 
चिन्तन प्रक्रिया का विश्लेषण किया है और सर्वप्रथम इस धारणा को गलत बताया है कि 
“आदिम” लोगों की मानसिक क्षमताएं बडे हल्के प्रकार की और कमजोर होती हैं। उन्होंने 
बडे परिश्रम के साथ इस प्रकार के साक्ष्य अस्तुत किये हैं कि अपेक्षाकृत सरल प्रौद्योगिक 
सस्कृति वाले लोगों में बहुधा पौधों और पशुओं के वर्गीकरण करने की ऐसी अत्यद परिष्कृत 
व्यवस्थाए पाई गई हैं जिनके लिये अत्यधिक सटीक ज्ञान की आवश्यकता पड़ती है। उनका 
यह ज्ञान मात्र ऐसी वनस्पति की प्रजातियों (स्पीसिज) तक सीमित नहीं था जो खाने योग्य थी 
अथवा किसी अन्य रूप में उपयोगी होती थीं। ऐसा प्रहीत होता है कि इस प्रकार की 
वर्गीकरण को योजनाओं के पीछे उनकी कोरी बौद्धिक जिज्ञासा और एक इच्छा शक्ति होती 
थी जिसके द्वार वे जगत्‌ में व्यवस्था का अनुभव करते थे। इसी जिज्ञासा और उद्देश्य ने 
सभवत अर्द्धाशों, गोत्रों और अन्य सामाजिक इकाईयों में अन्तर करने के लिये उन्हें प्रेरित 
किया होगा। 

जनजातियों के अध्ययन के अपने गहन अनुभवों के आधार पर लेबी स्ट्रास ने सार 
रूप में यह स्थापित किया कि प्रत्येक सस्कृति के पाम अनुभव से प्राप्त अपनी चिन्तन और 
वर्गीकरण की योजनाए होती हैं। इस सददर्भ में, उन्होंने पौधों और पशुओं के नामों के क्रम, 
स्थान और समय (काल) की अवघारणाओं तथा उनके साथ जुड़े मिथकों और 2४24 
द्वार यह स्पष्ट किया कि “आदिम” मानव के पास भी उच्च अमूर्त स्तर के तर्क वितर्क होते 
थे जो आधुनिक परिष्कृत चिंतन के त्वों से भिलल होते हैं, किन्तु निश्वित रूप से उन्हें इन 
परिष्कृत तर्कों से निकृष्ट नहीं माना जा सकठा। 

इन दोनों पुस्तकों के बाद लेवी स्ट्रास ने सन्‌ 964 में चार खडों वाली एक 
भारी-भरकम पुस्तक “माइथालॉजिक” (मिथकशास्त्र) लिखो जिसमें उन्होंने मिथकों का 
चैज्ञनिक विश्लेषण कर मानवशास्त्रियों के अतिरिक्त साहित्यिक जगत्‌ पर भी गहरा प्रभाव 
अकित किया है। इस पुस्तक में मिथकों के विश्लेषण द्वारा प्राकृतिक घटनाओं का स्पष्टीकरण 
नहीं किया जाकर मूल रूप में मानव के अस्तित्व और उसके सामाजिक संगठन पर प्रकाश 
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डाला गया है। ऐमा प्रतीव होता है कि लेवी-स्ट्राम वो मानव की अचेतन मनोदशा की प्रवृति 
को जानते की जिज्ञासा ने उन्हें मिथवों के अध्ययन के लिये प्रेग्ति क्या है। मानव मत वी 
ममस्त गतिविधियों में मिथक-निर्माण यो प्रक्रिया ठमकी प्रवार्यात्मक आवश्यकताओं व 
लगप्रग अचेतन अवम्या में न्यूनतम श्रभावित होतो हैं। नातेदारी व्यवम्याएं, वैवाहिक 
नियमाचार थ प्रामोण सगठन आदि मामाजिक जीवन की सभावनाओं में कम में कम 
प्रभावित होती हैं, किन्तु मिथक इन सबसे अलग हैं। मिथक निर्माण की प्रत्निया सामाजिक 
उपयोगिता के काएण नहीं, अपितु मुख्यत यह अपने स्वय के सहज नियमों और सिद्धाननों के 
द्वाए नियत्रित होतो है। यही काए्ण है कि लेवी स्ट्राम लिखते हैं कि “मिथक्शाम्त्र वा कोई 
स्पष्ट प्रवार्य नहीं है।” सन्‌ 963 में मिथक सचंधी अपने एक लम्बे लेख “द स्टूक्चरल 
स्टडी ऑफ मिथ" में उन्होंने “ईदिपस” मिथक के अनेवों रूपी का विश्लेषण किया है। 
उन्होंने बताया कि मिथवों वो कसी कथा के रूप में नहीं पढा जाना चाटिये, अपितु उनके 
मूल पटक तत्वों को बड़ी सावधानी से विश्लेषण क्या जाना चाहये। मिधर्कों के इन मूल 
घटक तन्वों को लेबी म्ट्राम ने “मिथिक्म” कहा है। उन्होंने कह्य कि इन तत्वों के आपमी 
संबंधों पर विद्यार क्या जाता चाटिये। “निक्टापरिगसत निवेध” वा नियम लेवी-स्ट्रास के 
अनुसार प्रवृति और सम्यृति के द्विभाजन के लक्षण का प्रतिनिधित्व करता है। 

मिथक में संबंधित अपनो एक अन्य पुस्तक “द यो एण्ड द कुब्ड” (4969) में 
लेबी-स्ट्रास ने दक्षिणी अमेरिका के 87 मिथों की खोज की और बाद की पुम्नकों में पुन 
600 इग्डियन मियकों का विश्लेषण क्या है। मिथकों के इन अध्ययनों द्वारा लेवी-स्ट्राप्त ने 
यर बताने का प्रयास किया है कि मिथक के रेखाबित ढाँचों में महत्वपूर्ण ममरानताएं विद्यमात 
होती हैं। मिथ्वों से संबंधित उनकी एक नवीनतम पुस्तक “एन इन्टोंडक्शन टू द साइन्म 
ऑफ माइथॉलाजी” (973) में भी उन्होंने मिथकों के अप्ययन संबंधी संरचनात्मक दृष्टिफोण 
पर बल दिया है। 

मिथकों के अध्ययन ने लेवी स्ट्रास के सरचनावाद वो जहा एक ओर मजबूत किया, 
बहा उन्होंने इन अध्ययनों द्वा अपने सरचनावादी विचारों में परिष्करण पी किया है। इन 
अध्ययनों में, उन्होंने इस सिद्धाल को भस्नुत किया कि मिथवों के तत्व अपना अर्थ उनके 
आनरिक मूल्यों के आपार पर नही, वरन्‌ वे किस प्रकार आपस में सयोजित होते हैं, इसके 
द्वारा अपना अर्थ गण करते हैं । इसो के आधार पर उन्होंने यह भी स्पष्ट क्या कि मिथक 
बाहा यथार्थ को नहीं, अपितु मम्विष्फ की प्रक्रियाओं का प्रतिनिधित्व बरते हैं जिनके द्वाग 
इनकी रचना होती है। मिथक इतिहास का वियेध करते हैं क्‍यों कि वह बाहरी होता है। 
कमी मियक के विभिन्न वृताननों को भी कमी सत्य या अधिकारिक वृतान्त का मिथ्यावरण 
नही मान कर उन्हें भी मिथक की मरवना के आवश्यक तत्व माना जाना चाहिये। मिथक के 
विभिम वृतान्त मिथक की गविशील मरचना की प्रवृति का उद्घाटन करते हैं। अन में, एक 
मिथक के सभी बृताननों पर ध्यान दिया जाना चाहिये दाकि सिथक की मरचना उजागर हो 
सके | एक अन्य दृष्टिकोण से यदि हम मिथरकों पर विचार बरें, तो यह बात प्रकट होगी कि 
मिथक हमेशा पर्य्पर विश्ेघ का ही परिषास होते हैं। मिथक वीं उत्पनि ही विश्वास और 
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यथार्थ, एकल और बहुल, स्वतत्रता और आवश्यकता, समानता और भिन्नता के बीच अप्गति 
से होती है। यदि मिथकों को भाषा की दृष्टि से देखा जाये तो लेवो स्ट्रास कहते हैं कि मिथक 
भाषा के ऐतिहासिक और समकालिक पर्थों का समन्वय (जो असभव सा प्रतीत होता है) हैं। 
यह असमाधेय को समाधेय करने का निरन्तर प्रयास है। मिथकों को भाति ही, दक्षिणी 
अमेरिका के काडुविओं इडियनों द्वाय चेहरे को रगने की प्रथा का लेबी स्ट्रास ने अपनी 
आत्मकथात्मक पुस्तक ट्रिस्टेस ट्रोपिक्स' में उल्लेख करते हुए इनकी सरचना की गतिशील 
प्रवृति को उजागर किया है। 

लेवो-स्ट्रास एक कुशल क्षेत्र कर्ता के साथ साथ एक उच्च कोटि के चिन्तक एव 
सिद्धान्तकार हैं। उन्होंने अनेक सार्वभौमिक वैचारिक अमूर्त मॉडल्स और वर्गीकरण को 
योजनाओं को प्रणोत किया है जो अनुभववादी मानवशास्त्रियों की आलोचनाओं के प्रमुख 
मुद्दे रहे हैं। आलोचक मानवशाप्लियों के अनुसार स्ट्रास को वैचारिक रूपरेखाओं (मॉडल्स) 
का मृजातोय तथ्यों के साथ कोई तालमेल नहीं बैठता है। शेडने नीडहाप (962) उनके 
नावेदारी के स्िद्धाल के प्रमुप आलोचक रहे हैं। उन्होंने कहा कि स्ट्रास का विवाह सिद्धान्त 
(अलाएन्स धिअरी) नृजातिक तथ्यों के आधार पर खण नहीं उतरता। नृजातिक तथ्य यह 
बताते हैं कि ऐसे समाज दुर्लभ ही हैं जह्य पली लेने वाला समूह ही पली देने वाले समूह 
को पलियों देता है, अर्थात्‌ उनमें पलियों का सौधा विनिमय होता हो। इसके विपरीत, 
सामान्यीकृत विनिमय प्रणाली (मा के भाई (मामा) की लडकी के साथ विवाह) एशिया के कई 
देशों के अनेक समुदायों में एक सामान्य विवाह की प्रणाली है। कुछेक आलोचकों ने 
लेवी स्ट्रास पर यह आरोप जड़ा है कि उन्होंने अपने सरचनात्मक मानवशास्त्र में इतिहास की 
पूर्णत अवहेलना की है। कुछ सीमा तक उनका यह आगेप सही है क्यों कि लेवी स्ट्रास मे 
सार्व के अस्तित्ववादी सिद्धान्त (जिसमें प्रत्येक क्रिया को इतिहमस की नजरों से देखा जाता है) 
के प्रति विरुचि प्रदर्शित को है। 

अनेकों आलोचनाओं के उपगन्त भी यह स्वीकार किया गया हे कि मेलिनॉस्की और 
रेडक्लिफ ब्राउन के बाद फ्रास और लेटिन देशों में लेवी-स्ट्रास को एक ऐस्य अग्रगण्य 
मानवशास्त्री माना जाता है जिन्होंने मानवशास्त्र में कई वैचारिक परम्पणओं की शुरुआत को 
है। समाज कैसे कार्य करता है, अथवा व्यक्ति जिस प्रकार व्यवहर करते हैं, इसके क्या कारण 
हैं, इन प्रश्नों के उत्तों को जानने की अपेक्षा स्ट्रास की कृतियों में मानव मस्तिष्क के 
कार्य सचालन के सिद्धान्तों की खोज करने का प्रयास किया गया है। इसो आधार पर उन्होंने 
नातेदारी शब्दावली को सामाजिक साठन का परिणाम न मानकर उसे मानव मस्तिष्क की 
सार्वभौमिक समान साचना का परिणाम माना है। 

“मानव मस्तिष्क की सार्वभौमिक समानता” स्बधो अपने विचार की पुष्टि हेतु 
लेवी स्ट्रास भे भोजन बनाने को प्रक्रिया का उदाहरण देते हुए “द केंलिनसे ट्राइएाल” 
(966) नामक एक अजीब सा लेख लिखा है। उनका “पाक विद्या त्रिकोण” का विचार 
जेकोबूसन के भाषा विज्ञान के 'व्यजन त्रिकोण” (कॉन्सेनन्ट ट्राइऐन्गल) और “स्वर वरिकोण” 
पर आधापित है। स्ट्रास् ने लिखा है कि किसों समाज की भोजन बनाने कौ विधियों का भो 
उसो रूप में विश्लेषण किया जा सकता है जिस प्रकार भाषा का विश्लेषण किया जाता है। 
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भाषा वी भांति पाक विद्या में कुछ मरचनात्मक द्विपाजी विपतीतताएं होती हैं। उन्होंने कच्चे 
प्रोजन (सामान्य) और पके भोजन (परिवर्टित) में अन्तर क्या है और कच्चे भोजन को 
"प्रकृति' और पक्के धोजन वो 'मम्कृति' माना है। पके भोजन में भी सौधे आग पर भूने या 
सिक्के भोजन और किसों पात्र में डाल बर ठबाले हुए भोजन में उन्होंने अन्तर क्या है। 
लेवो-स्ट्राम के अनुमार, भूने हुए भोजन की शुरआत डबले हुए भोजन से पहले हुई है। घूना 
हुआ भोजन प्रकृति की अवस्था को और उबला हुआ भोजन मस्कृति की अयम्था का 
प्रतिनिधित्व करता है। स्ट्राम ने इस पाक विद्या के आपार पर बई प्राक्कल्पनाए प्रस्तुत की 
हैं। वे कहते हैं कि उबला टुआ भोजन अन्‍्तसमृह एकजुटता को प्रदर्शित बरता है, जबकि 
भूना हुआ धोजन अनिधियों को परोसा जाता है। उन्होंने इस प्रक्रिया यो समाज थी सरचना 
के साथ जोडते हुए कहा कि आपुनिक समाजों में मूना हुआ भोजन (मॉल) ममाज का उच्च 
तबका और टबला हुआ भोजन निम्न स्तर के लोग करते देखे जा सकते हैं! स्ट्राम ने इस 
परिचर्चा को नग्पश्षिता की प्रथा के माय भी जोड़ा है और कहा कि उवालते कौ प्रक्रिया का 
प्रयोग तब दिया जाता है जब सगे-सबधियों अथवा दुश्मनों के मॉस वा भोज्य पदार्थ के रूप 
में भक्षण बिया जाता है, विन्‍तु भूने हुए भोजन की प्रक्रिया का प्रयोग अधिकाशत दुश्मनों 
का माँस भक्षण के लिये ही किया जाता है। 

अन में, मरचनावादी लेवी-स्ट्रास ने एक स्थान पर अपने विषय में यह घोषित स्यां 
है कि मैं मूलभूत विज्ञन का एक अन्वेषक हूँ और एक दिन मैं मानवीय मम्निष्क वी 
मार्वभौमिक श्रेणियों कौ खोज करने में अवश्य मफ्ल हूंगा। क्ननु यह दुखद ही है कि 
जनजातीय ममाजों के मिथकों के वृहत्‌ विश्लेषण के बाद थी लेवी-म्ट्राम मूलभूत विज्ञान वी 
खोज करे के अपने मिशन में अभी तक सफ्ल नी हो पाये हैं। वे अभी तक 'आनुवर्शिक 
कूट' (जिनेटिक कोड) को विभाजित नहीं कर पाये हैं। अभी तक उनद्यी खोज का सार या 
निष्कर्ष उतको “द्विभाजी विपरोतता' (वाइनरों ऑपिज्चिगन) को थाएणा है, अर्थात्‌ विश्व को 
रचना द्विभाजनों से हुईं है था मानव सस्कृति की रखता द्वियारी विरोधों से हुई है। 
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कप -फाउशाइनयजनक... पट परकरूाक कन्या: अर यथा रूणााणा८्#ूााोामषा ८ छाल अलग 

लूसिअन लेवी-बुअल (8897-99 
प्रसिद ममाजशस्ंती एमित दुखांइम के समठारीन लुसिअन लेदी-वुअन अपने समय के एक 
अ्रतिधावन विद्वान थे जिन्होंने टर्शनशाखतर, मनोजिशन, मादवशाख ओर इतिहास जैसी जान की 
कई विधाओं को प्रभावित स्था है। वे झूत रूप में एक टार्शनिक थे जिन्होंने आदिम मानव 
वी मानमिक्ता, जो बद में उनके अध्ययन अनुमघान का एक प्रमुख विषय बन गया, पर 
कार्य कखे के पूर्व री जकौदी और कोम्त पर उत्दृष्ट पुस्तकें लिखकर वैवारिक उगत्‌ में 
अपनी घाकु अक्ति कर दी थो। उन्होंने सामाडिक मानवशास्त्र के देत्र में एक दार्शनिक रूप 
में प्रवेश क्या। ठतती प्रमुख रुचि औपदारिक टऊ के अध्ययन में थी। मन्‌ 903 में 
वैटिक्ता पर उनझी पुम्टक ने उत्तरी रुचि वो आदिम मानमिक्टा के अष्ययत वी ओर मोड 
दिया जिसने मत्‌ 939 में हुई उनकी मृत्यु ढरु उनका पीछा नहीं छोड़ा। सन्‌ 97 में 
आदिम मलमिक्ट। पर उतनी पहली पुस्देर “आदिम लोग सोदते हैं” (हाड मेडियल 
दिए) और मन्‌ 922 में दूसरी पुम्तक “आदिम मा्नमिकदा/ (प्रेमिटित्र मेतटलिटो) का 
प्रकाशन हुआ। लेवी-बुअल की मघी है पुस्तकें फच भाण में हैं दिननें से अभी कुछ 
पुम्तकों का ही अप्रेडी में अनुवाद हुश्य है। इत दोतों पुस्तकों में मूल रूप में यह बाव कही 
गई है कि आदिम स्यक्ति जिन सामूहिक प्रतिविधानों (छत्यटिव रेप्रिकेस्ट्ेन) से भाग लेते 
हैं, झड़ी प्रयृति अआ्शिड और सस्यापडइ-आवप्यान्यिड होती है। आदिम मातमिक्तटा पर 
उनका अतिम थिंतन उतरी मृत्यु के ठएयल सन्‌ 949 में पुस्टककार के रूप में प्रकरित 
हुआ है। ५ 5222 
दुर्खाइम की भाँति लेबी-बुअत ने मी सामाजिक बर्थ्यों की व्याज्या के लिये 
व्यक्तिगत मंनरविज्ञन के प्रयोग को अम्दोवार क्या है। उन्होंने भी सह माता है कि 
मामाज्िक तस्य कई पिल दश्यओं वी ठपज होते हैं जो व्यक्ति के मम्दि'क को प्रभावित 
बरते हैं। लेबी-बुअल के अनुस्या व्यक्ति ली मानसिझ्ता छा निर्माण अपने समाज के 
सापृह्टिक प्रतिनिषारतों दर्ीकों) द्वाग होता हैं जो दि उसके जिये चाष्यदागी होते है आर थे 
अनिनिधान सम्ठाओं के प्राय होते है। परिएमत कुठेक प्रकार के फ्रदिनणन दया दुठक 
अकार की विदागग्ए मामारिक मरचनाओं के विश्ड्टि रूपों में जुडी हैं। दूसरे शब्दों 
में, यदि सामाजिक मरदता में अन्र आता है, हो प्रतिनिषानों में भी अतर झा है और 
परिणायत इसमे व्यक्तिगत मातमिक्ता भी त्रमावित होती है। प्रत्येश् सदाव दी अपनी एड 
विशिष्ट मावसिझता 


तमिर 
है, क्योकि हक सपाव के अपने विशिष्ट चैवि-रिाज ब्रदाए और 

मस्दाएं होती है जो मृत 

हैं। बुअल के इत विचारें के आधार पर मद समजों 


किया जा मक्‍ता टै, स्लु स्वय ब्रुअल ने मोटे रूप में दो प्रकार वी मनसमिज्ताओं 
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पर आदिम और सभ्य दो प्रकार के समाजों की चर्चा की है। बुअल के अनुसार, आपुनिक 
सभ्य व्यक्ति (यूरोपीय) का साय सोच दार्किकता लिये होता है। वह किमी भी घटना के 
कारणों को प्राकृतिक प्रक्रियाओं में खोजता है और जब क्री वैज्ञानिक आधार पर कारणों कौ 
पोज में असमर्थ रहता है, तब वह यह मानता है कि उसका ज्ञान अभी अधूरा है। किन्तु 
आदिम मानव के सोच को सादी प्रक्रिया का चरित्र इससे भिन्न है। उसका सोच अधिदेविक 
और अलौक्कि को पघारणा से निर्देशित होता है। वस्नुए और प्राणी मनी 
रहस्थवादौ-आध्यात्पिक सहघागी और एकान्तिक सबधों के ताने-बाने से जुडे होते हैं और 
इन्ही के द्वारा सबर्षों की प्रकृति और व्यवस्था वी रचना होती है। आदिम मानव हमारी तरह 
वस्तुनिष्ठ कारणात्मक सबधों वी खोज नही करते थे। उन्हें मामृत्िक प्रतिनिधानों द्वारा ऐसा 
करने से रोका जाता था क्योंकि इन मसामूटिक प्रतिनिधानों की प्रकृति अतार्विक और 
रतस्थवादी-आध्यात्पिक प्रकार कौ हुआ करतो थो। 

आदिम मानसिकता सबधो लेवी-बुअल के उपरोक्‍न वर्णित दावों यो ब्रिटिश 
मानवशास्त्रियों ने वत्लाल नकार दिया क्योंकि लेवी-बुअल के दार्शनिक अनुमान इन 
मानवशास्त्रियों के अनुभवपरक परम्पण से मेल नहीं खाते थे। अपने अन्य फ्रासीसी साथियों 
को भांति, लेवी-ब्रुअल भी एक मुविधावादी मिद्धान्तकार थे। उन्होंने कभी आदिम लोगों की 
शक्ल तक नही देखी थी और न उनसे कभी बातचीत वी थी। उनके लेखनों में प्रयोग की 
गई शब्दावली, जैसे अतार्किक मानमिक्ता, सामूहिक प्रतिनिधान, रहस्यवादिता, और 
सत्भायिता आदि वी उनवी मनमानी प्रिभाषाओं पर तीब्र टिप्पणियाँ की गईं हैं। 
लेवी-युअल पर “प्रजातिकेद्धित” (एथ्नोसेन्ट्रिक) होने का भी आरोप जडा गया है। 

कुछेक मानवशास्त्रियों जैसे इवान्स प्रिचाई ने उनका बचाव भी किया है। इवान्स 
भ्रिचार् ने कहा है कि वास्तव में जिन अर्थों में लेवी-बु अल ने “अततार्किक मानसिकता” और 
“सामूहिक प्रतिनिधान” आदि जैसे शब्दों का प्रयोग क्या है, वे आलोचकों के अरथों में भिन्न 
हैं। उदाहरणार्थ, लेवी-बुअल ने यह नहीं कह्य है कि आदिम मानव नामझ या बुद्धिहीन था, 
उनका अर्थ केवल यह रहा है कि उनके विश्वास हमारे लिये अबोषगम्य रहे हैं। दूसरी बात, 
जब लेवी-बुअल यह कहते हैं कि “आदिम मानसिकता” या “आदिम मम्तिष्क” अतार्किक था 
तब उनका तात्पर्य मोचने-समझने वो व्यक्तिगत क्षमता या अश्षमता से नहीं था, अपितु उन 
कोरटियों में था जिनके आधार पर वह सोचता-समझता था। उनका अर्थ सोचने-समझने के 
हमारे और आदिम मानव के जैवकीय या मनोवैज्ञानिक अन्तर से कदापि नहीं था, अपितु 
सामाजिक अन्तर से था। इसी प्रकार, सामूहिक प्रतिनिधान शब्द का प्रयोग जिस अर्थ में 
लेवी-बुअल ने क्या है, वह आलोचकों के अर्थ से भिन्‍न है। आदिम मानवों के प्रतिनिधानों 
का अपना एक विशिष्ट चरित्र रहा है, अर्थात्‌ उनका च॑द्ि रहस्यात्मक-आध्यात्मिक होता था, 
जो ह॒यारे प्रतिनिधानों के चरित्र से पूर्णत प्रिन होता है और यही कारण है कि हम आदिम 
मानसिकता वो तर्कहीन वह देते हैं। सभव है कि लेबी-ब्रुअल के विचारों में कहीं 
विरोधाभास रहा हो, फिर भी आदिम मानसिकता सवधी उनके विचारों ने कई मानवशास््रियों 
चो आदिम और आधुनिक मानव की मानमिक्ता सवधी अन्तर वो नये मिर्रे से गमझने के 
लिये प्रेरित किया है। आजकल चिन्तन के असवेदनशील वर्क के प्रति श्रारभिक सापेक्षवादी 
सं्ेकारों के कारण उनके विचारों के बारे में पुन खोजबीन वी जा रही है 
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4,९0ा॥, दिपा। 

कट लेबिन छा (890-4947) 
जर्मनी में पैदा हुए समाज मनोवैज्ञानिक कर्ट लेबिन समाजशास्त्र में विशेषत अपने 'क्षेत्र 
पिद्धान्त' के लिये जाने जाते हैं। वे 930) के दशक के प्रारत्निक वर्षों में अमेरिका चल गये 
और वहा मुख्यत ओवा विश्वविद्यालय और 'मैसाचुसेट्स इन्सटिट्यूट आँव टेकनॉलाजी' में 
कार्य किया। उनका सपष्टिवादी क्षेत्र सिद्धात गेस्टाल्ट सिद्धान से अनुआ्रणित है, किन्तु इसमें 
उन्होंने सामाजिक और अभिप्रेरणात्मक तत्वों को भी जोड़ा है। लेविन ग्रे व्यक्तिगत व्यवहार 
को मनोवैज्ञानिक क्षेत्र, जिसे वे 'जीवन-आकाश' (लाइफ स्पेस) कहते हैं, का परिणाम माना है। 
क्षेत्र सिद्धान्त व्यक्ति के सामाजिक व्यवहार की व्याख्या के लिये सम्पूर्ण सामाजिक 
परिस्थितियों (लक्ष्य और जरूरतों के सदर्भ में) की छोटी-से छोटी बात की आपसी अम्तर्क्रिया 
पर बल देता है। लेविन के अनुसार, प्रत्येक व्यक्ति अनेक शक्तियों से घिय होता है और 
जिन शक्तियों के क्षेत्र में व्यक्ति अन्तर्क्निया करता है, लेविन ने इसे ही 'नीवन आकाश' कहा 
है। इस जीवन-आकाश द्वाय हो व्यक्ति के व्यवहार का निर्धारण होता है। लेविन ने समूह 
गतिशीलता के अध्ययन हेतु मिचीगन विश्वविद्यालय में समूह गत्यान्पकता शोध केद्र' की 
स्थापना की है। 


प्रषुख कृतियाँ : 
>+. गिशत फाध्ण। वर $05त्री 5द67०८5, ८५ 00 एथाध्याह्र, (95) 
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ऑस्कर लेविस (94-977) 
“गरीदी की सस्कृति” (कल्चर ऑफ पावर्ट) की अवधारणा के रचनाकार अमरीकी 
मानवशास्त्री ऑस्कर लेविम ने विश्व के समाजशास्त्र और मानवशास्त्र में अपना नाम एक 
विशिष्ट रूप में दर्ज किया है। वे भारद में भी सन्‌ 95] में आये और पश्चिमी उत्तर प्रदेश 
के गाँव रामपुरा का अध्ययन किया और “ग्रामोण सर्वदेशीयता” (रूरल कॉजमॉपालिटेंटिज्य) 
को अवधारण को विकसित किया। उन्होंने रेडफोल्ड 0930) द्वारा अध्यित मैक्सिको के 
रेपोजलान गाँव का लगभग बौस वर्षों बाद सन्‌ 95 में पुतर्भध्ययन कर रेडफोल्ड के कई 
निष्कर्यों को चुनौती दी। रेडफील्ड ने टेपेजलाव गाँव का एक आदर्शात्मक चित्र प्रस्तुत करते 
हुए इसे एक ऐसा शातिपूर्ण गाँव बताया है जहय के लोगों में बडा मैत्रीभाव, सहयोग, सौहार्द 
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और सामजस्यता पाई गई है। इसके ठीक विपरीत, लेविस ने अपने अध्ययन के आधार पर 
यहा के लोगों को पूर्णत म्वार्थी, झगडालू, व्यक्तिगद वैमनस्यता से परिपूर्ण तथा अत्यधिक 
नशाबवृति के शिकार के रूप में चित्रित किया है। रेडफील्ड ने अपने अध्ययम में प्रवार्यबादी, 
उद्विवासवादी और जर्मन ममाजशास्त्रीय परम्पराओं का प्रयोग किया है और अपने अध्ययन 
को सामाजिक व्यवहार को नियत्रित करने याले मानदडात्मक नियमाचाएँ के अध्ययन तक 
मीमित रखा है। इसके विपरीत, लेविम ने वास्तविक व्यवहारों का अध्ययन क्या है और 
ल् की भाति नियमादाएँं और मानदड़ों के अध्ययन पर अपेक्षाकृत कम ध्यान दिया 
है। 

रेडफील्ड (930) और लेविस (957) के अध्ययनों के बौच समय-अन्तगल (केवल 
बीम वर्ष) वोई बहुत बडा नहीं हैं। यटो मही, इस गाँव में कोई भारी सामाजिक परिवर्तन भी 
नहीं हुआ बताया गया है, तब इन दोनों के निष्कर्षों में इतना भारी अन्दर कैसे आया, यह एक 
चौंकाने वाला तथ्य है। संभवत इस अन्तर या मुख्य कारण दोनों के अध्ययन या पश्थिक्ष्य 
और अध्ययन की विधि का हो सकता है। 

लेविस ने भारत और मैक्मिको की कृपक मस्कृतियों को तुलना भी की है। इस 
तुलना के लिये उन्होंने भारत के ग़मपुणा (ग़नी खेड़ा) और मैक्सिको के टेपोजलान के अपने 
अध्ययन वर्ष्यों का प्रयोग किया है। उन्होंने बताया कि दोनों गाँवों की भौविक सस्कृति, 
प्रौद्येगिकी और अर्थव्यवस्था के तल्लों में काफी समानता पाई गई, जबकि सामाजिक सगठन, 
मूल्य-व्यवम्था और व्यक्तित्व सरचना में भिन्नता देखी गई हे। उन्होंने बताया कि भारतीय 
गाँव के लोगों में गटरी आत्मीयदा कौ भावना होती है। यह भावना एक व्यक्ति और हैक 
व्यक्ति के बीच ही नहीं, अपितु उसकी यह भावना उसकी जमीन, मकान, मवेशियों, पेड-पौधों, 
पशु-पक्षियों और विस्तृत रूप में प्रकृति के सी तत्वों के श्रति देखी जा सकती है। वे लिखते 
हैं कि जमीन के सबंध, वैवाहिक सबंध, धार्मिक विश्वास, राजनीतिक सगठन और व्यापार 
आदि एक भारतीय गाँव में सामाजिक सबर्थों को विस्तृत बनाते हैं। भारतीय गाँव में पाये 
जाने बाले इन विस्तारित सबधों को ही उन्होंने “ग्रामीण सर्वदेशीयता” कहा है 

मैक्सिवों के अपने अध्ययनों के आधार पर लेविस ने यह बताया है कि किस प्रकार 
कमजोर आर्थिक स्थितिया समान व्यवहार और आवाश्षाओं को जन्म देतो हैं। प्यूरियो रौको 
चरिवारों का अध्ययन करते हुए उन्होंने बहा के लोगों के व्यक्तित्व के कुछ लक्षणों में जो 
समानता देखी, उसी के आधार पर उन्होंने “गरौबो की संस्कृति” को अपनी धारणा को प्रणीत 
फकिया। भरेवी की भम्वृति चचित सामाजिक दशाओं में एटने चाले च्यक्तियें। के व्यक्तित्व की 
समानताओं को इंगित बरने वाली एक अवशाएपा है। अशिक्षा तथा अन्य अपार्वों के कारण 
यह सस्कृत्ति एक पोढो में दूसरी पीढी वो हस्तालरित होती रहती है । 


प्रमुख कृतियाँ : 

- [आया व जैडंव्का शा वच्कृण्यग्य रव्जणता०१, (95) 
-  एा2८ ॥ गा िणाधष्यय ॥09, (958) 

+ कएट खियश८5, (959) 

- 6 (ए्ट) रण $क्राइट/ट2, (49%7॥) 
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[7907, सिख 
राल्फ लिंटन (893-4953) 
“सस्कृति और व्यक्तिच' वैचारिक सम्प्रदाय के अन्र्याट्रीय ख्याति के अमरीकी मानवशास्त्री 
राल्फ लिंटन मूलरूप में एक पुरातवशास्त्री थे। सन्‌ 920-22 के बीच, जब उन्हें हवाई के 
विशप संग्रहालय द्वारा मारक्विम द्वोप पर कार्य करने के लिये भ्रेजा गया, तब उनकी रुचि इस 
द्वीप के निवामियों की मस्‍्कृति को जानने में उत्पन हो गई और वे एक साम्दृतिक 
भानवशास्त्री बन गये । माग्रेट मीड और रूथ वेमेडिक्ट से भ्रित लिटन ने (कार्डिनर और कोरा 
डू बोइस सहित) सस्दृति और व्यक्तित्व को अनर्तिभर और एक दूसरे का पूरक मानते हुए 
इन दोनों या एक दूसरे पर पड़ते वाले प्रभावों का अध्ययन क्या है। सस्दृति और व्यक्तित्व 
उपागम में उनकी रुचि तब विकसित हुई जब उन्होंने कोलम्बिया विश्वविद्यालय द्वाग प्रवर्तित 
अलर्भावुशासर सेमिनार में भाग लिया। इस सेमिनार में व्यक्तित्व निर्माण में संस्कृति की 
भूमिका और सम्कृति पर व्यनित्व के प्रभावों के अध्ययन पर खुल कर चर्चा हुई। इस 
सेमिनार में निष्कर्ष के हौर पर यह प्रस्थापित क्या गया कि व्यक्ति, मानव और ममाज के 
अध्ययन के लिये मनोविशन, मानवशास्त्र और समाजशास्त्र तीनों विषयों में अधिकाधिक 
महयोग को बढावा दिया जाता चाहिये। 

लिंटन का जन्म फ्लिडेल्फ्या में और प्रागभिक शिक्षा पेन्मिलवेनिया और कोलम्बिया 
विश्वविद्यालयों में हुई, किन्तु उन्होंने पीएचड़ी वी ठपाधि सन्‌ 925 में हार्वर्ड 
विश्वविद्यालय से प्राप्त की । उनके शोघ प्रथ का विषय “मारक्विमम द्वीप समृहों वी भौतिक 
मस्कृति” था। जैसा पूर्व में लिपा गया कि लिटन मूल रुप में एक पुरातत्वशास्त्री थे । उनके 
इस ज्ञान का प्रभाव उनकी प्रथम पुस्तक “मानव का अध्ययन” (स्टडी ऑफ मैन, 936) में 
देखा जा सकता है। इस पुम्तक में उन्होंने स्पष्ट रूप में अमरीकी सस्दृति में जिन बाहरी 
सास्कृतिक तत्वों ट्रेट्स) का अनुकूलन हुआ है, ठमके ढेर सारे उदाहरण दिये हैं। उन्होंने 
लिखा है जिस पलग पर से एक अमरीकी रात्रि में शयन कर मुचह उठना है, उसका इजाद 
पडोमी पूर्वी देशों में हुआ था जिसका बाद में यूगेप में सशोधन क्या गया। घर में वह जिन 
पर्दों वा प्रयोग कप्ता है, उसकी रूई का भ्रथम बार भारत में उत्पादन हुआ था। यदि परदे 
सिल्क के बने हुए हैं तो इस मिल्क की खोज चीन में हुई थी। नर्म चमडे के जिन जूतों को 
बह पहनता है, वे उत्तरी अमेरिका के रेड इंडियनों ड्वारा विर्मित है । इसी श्रकार भौतिक मस्कृति 
(चाय, वापी, टाई, बर्तन आदि) के अनेक तत्वों के उदाहरण देकर उन्होंने एक पुरातलशास्त्री 
के रूप में यह बताने का प्रयास किया है कि किस प्रकार ये तत्व अमरगैकी मस्वृनि में आये 
या सार हुआ और धीरेन्धौरे ये अमरीकी समस्कृदि में समा गये। लिंटन ने विन्मवो्सिन 
(4928-937), कोलम्बिया (7937-946) और येल (946 से मृत्यु तक) विश्वविद्यालयों 
में अध्यापन कार्य भी किया है। 





266 १ [70 सि/[फा 


लिटन ने अपनों इस पुस्तक में ले केवल भौतिक सस्कृति के तत्वों के अनुदृलन पर 
प्रकाश डाला है, अपिनु 'मूपिद्ा/ और 'प्रस्थिति! की अवधाग्धाओं पर थी प्रकाश डाल है 
जो एक व्यक्ति अपनी मस्कृति में ग्रह बस्ता है और संम्यादित करता है। थे द्वोनो 
अवयारणाए समाउप्ास्त्र और पातवशास्त्र में लिटन की ही देन #ै। वे ही इनके आविष्यारयय 
हैं। लिदन के अनुसार, भूमिझा (गेल) से तालय्य किसी विद्यमान प्रस्दिति या पद से जुड़े हुए 
ब्यवार के नियमों से है। ठ्होने प्रम्दिति के दो रूप बताब हैं (]) प्रदत पम्यिति ओर (2) 
अर्वित प्रम्दिति। इसी संदर्भ में ठोंने 'भूमिझा सर्प! और टकगय और वियोजन' की मी 
बान की है। जब पित्र पर्दों बो धारण झात्रे वाल स्राव के गत सदस्यों की अधिक 
आयायाए होती है, तब ठनमें जो टक्गटट उत्नन होतो है, ठम लिन ते घूमिका-सपर्ष” कहा 
है। इन अवधारणाओं के अतिरिक्त, लिटन ने स्वैविड व्यक्चित्व, “मूलभूत सस्कृति” छोर 
“सामाविड आविश्यारद्/ आदि अ्वधाराओं को भी प्रणीत जिया है। ठक्यने बताया कि 
जिमों समाज के मप्री व्यक्ति जब एक ही प्रसार की समार्जमग्य की प्रत्रिया से गुजर हैं 
तथा एक मी प्रयाओ और पग्म्पपओ का पालन करते हैं, तब ऐसे स्यक्तियों के स्वभाव और 
चखि पे एक प्रकार को ससानता ठयस हा जाती है, इसे ही लिटन ने “मृलघुत मम्दूति” कहा 
है। सामाजिक आविष्यारक' पर अपने विद्या! व्यक्त छखे हुए लिटन कहते हैं ऊि समाज में 
कुल व्यक्ति झेसे होते हैं जो मसाज के पुंसने परम्पयगत नियमों और प्रथाओं का पालन नहीं 
करते और समयानुसार झुछ नये मावदडों, व्यवहागें और जीवन-शैली का अनुक्रण करने या 
कुछ नवीन खोज करते का प्रयास करते हैं, ऐसे व्यक्तियों को लिंटत ने “सामाजिक 
आविष्काएक” कहा है। लिटनत की प्रस्यति और भूमिसा की अवधारगाएं समाजराम्त्रीय 
विश्लेपय झी घग्रेहट बन गईं। इन अवधारणाओं के माध्यम से उन्होंने सामाजिक व्यवस्था 
की आलरिक सगति व्ये समझते का प्रयास स्या है। 
अपनी दूसरी स्थान पुस्तक “व्यक्तित्व वी सास्कृतिक पृष्ठघूमि” (945) में लिटन 
में मस्दृति और व्यत्त्वि को अवषारणाओं का सविस्वार वर्नन-विश्तीषत किया है। संस्वृति 
को परिभाषित करते हुए उन्होंने लिखा है कि “यह नथों, विशेषक्ों (टेट), विशेष 
सकुलों (काय्यलेक्स) और ार्यकलापरों द्वारा निर्मित एक हक हुई श्रुखता है।” इनमें से 
प्रत्यक को चार विशेषवाए होती हैं : स्वरूप, अर्थ, प्रयोग ओर प्रसार्थ ! उनकी यह बोजना 
विद्सेप रुप में विशेषफ-सऊुलों के एफ सम्कृति से दूसरी सस्दृति में प्रमार के विश्लेषण में 
कार्झ ठपयोगी मिद्ध हुई है। उब ये विश्ेषफ-सुल ट्रेट्स-कन्पलेक्स) एके सम्दृति से 
दूपर्य मस्दृति में जाते हैं, तब इसके स्वरूप की पहचान वो आमार्ना से हो जातो है, किन्‍्नु 
नवीन सास्दृतिक परिवेश में विद्धेपजों (लक्षयों) के अर्थ कई बार बदल जाते हैं। यही नहीं, 
इसके प्रयोग और प्रवार्य में परी बदलाव आते की सपावना रहती है। ठत्हेने एक अन्य स्थान 
पर संस्कृति को इन शब्दों से परिषापित क्या है, “छिसी विधिष्ट सपाव के सहस्यों के साथ 
एवं हस्तातरित ज्ञाई मगेमावों और सैसर्गिक व्यवहार प्रतियात के कुल जोड़ को सम्कृति 
कहते है।” उन्होंने सदस्यों के व्यवहार के आधार पर संस्कृति को दीन सूरो में विधाजित 
बिय्या है, यथा () वास्तविक संस्कृति धवास्वविऊ व्यवहार), (2) आदर्श सस्दृति (दार्शनिक 
एवं परस्परागव सम्दृति, और (3) समस्दृति-रवता (जिसका उल्लेख किया जाता है, विमके 
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बोरे में लिखा जाता हैं)। वास्तविक सस्कृति समाज के सदस्यों के कुछ व्यवहारों का जोड 
होती है जो किसी विशिष्ट परिस्थिति में सौखी जाती है और उसमें धाग लिया जाता है। यह 
समुदाय के सदस्यों के जीवन के तौर-तरीकों से अभिव्यक्त होती है। जीवन के ये तौर वरीके 
एक सस्कृति और दूसरी स्स्कृति में भिठ होते हैं। आदर्श सस्कृति का निर्माण दार्शनिक 
परम्पणओं के द्वारा होता है। इसमें सस्कृति के कुछ तत्वों को आदर्श माना जाता है। जब 
किसी सस्कृति का अध्ययन करके उसे लिखा जाता है, तब यह सस्कृति रचना (कल्चर 
कनस्ट्रेक) कहलाती है। यह सस्कृति के बारे में हमारी समझ को प्रतिबिम्बित करती है। 

जलिटन मे 'सास्कृतिक सार्वभौमिकों', 'सास्कृतिक विकल्पों” और सास्कृतिक विशिष्टों' 
में भी भेद किया है। उनके अनुसार, कुछ सस्कृनि लक्षण समाज के सभी मदस्थों के लिये 
आवश्यक होते हैं, जब कि कुछ लक्षण समाज के कुछ सदस्यों में ही जाये जाते हैं। अब जो 
लक्षण या तत्व समाज के सभी सदस्यों में जाये जाते हैं, वे 'सास्कृतिक सार्व भौमिक” कहलाते 
हैं। उदाहरणार्थ, भारतीय सस्कृत्ति में यह मात्र जाता है कि देह के कुछ अगसो को ढका जाता 
चाहिये या शिशु हत्या नहीं की जानो चाहिये, ये भारतीय सस्कृत्ति के सार्वभौमिक तत्व हैं। 
इसके विपरीत, कई धार्मिक विद्यासों में से किष्ठी एक का चयन करने और मानने की स्वतत्रता 
को “सास्कृतिक विकल्प' कहा जाता है। किसी सस्कृति का कोई सास्कृतिक सार्वभौमिक 
दूसरी सस्कृति में सास्कृतिक विकल्प या इसका उल्टा हो सकता है| 'सास्कृतिक विशिष्टताए' 
सस्कृति के ऐसे तत्व होते हैं जिनमें किसी समाज के किन्ही समूहों द्वारा, न कि सभी के द्वाय, 
भागीदारी की जाती है। आयु, लिग, व्यवसाय, धर्म और भाषा आदि के आपार पर बने हुए 
समूहों में ऐसी विशिष्ठताए देखी जा सकती हैं। लिटन ने सामान्य सास्कृतिक प्रतिमान', 
"उप-सास्कृतिक प्रतिमान' और 'प्रति-सस्कृति प्रतिमात' पदों का भी अयोग किया है। किसी 
विशिष्ट समूह के साध्कृत्िक लक्षणों को उन्होंने उप सास्दृतिक प्रतिमान कहा है। ये लक्षण 
यद्यपि सामान्य सास्कृतिक प्रत्तिमान से जुडे होते हैं, तथापि इन्हें सामान्य श्रतिमान से भिल 
प्रदर्शित किया जा सकता है। लिटन ने प्रति सस्कृति प्रतिमान की अवधारणा का प्रयोग उन 
समूहों को इगित करने के लिये किया है जो प्रचलित प्रतिमान से न केवल भिन्र होते हैं, 
अपितु उन्हें कडे रूप में चुनौती भी देते हैं। लिटन ने सस्दृति सबंधी इन सभी अवधारणाओं 
के आधार पर यह बताया है कि ये किसी भी सस्कृति की पृष्ठभूमि को प्रदर्शित करते हैं जो 
च्यक्तित्व के निर्माण में महती भूमिका अदा करती हैं। जब व्यक्तित्व का निर्माण हो जाता है 
दब वह सस्कृति को प्रभावित करता है। 

इसी पुस्तक में लिटन ने व्यक्तित्व की भी व्याख्या की है। किसी व्यक्ति से सवधित 
मनोवैज्ञानिक प्रक्रियाओं और दशाओ के सगठित समृह को उन्होने व्यक्तित्व कहा है। वे 
मानते हैं कि आदतों का सगठित समूह जो किसी व्यक्ति में विद्यमान होता है, यह व्यक्तित्व 
के मोटे हिस्से का निर्माण करता है और यही उसे एक स्वरूप, सरचना और निरतरता प्रदान 
करता है। व्यक्तित्व विकास और व्यक्तित्व सरचना के सदर्भ में उन्होंने मानव की 
आवश्यकताओं, प्रेरणाओं और अनुक्रियाओं (स्टम्यूलस रिस्पास) का भी विश्लेषण किया है। 
लिटन के अनुसार, सस्कृति आवश्यकता का एक उत्पाद है। इन आवश्यकताओं की वुष्टि ही 
मानव और सस्कृति को जीविह रखती है। ये आवश्यकव्ाए दो प्रकार की होतो हैं 6) 
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जैवकीय या शारीरिक आवश्यक्ताए और (2) मनोवैज्ञानिक आवश्यक्नाएं। वे मानते हैं कि 
शारोरिक आवश्यकताओं के साध-मसाथ मनोवैज्ञानिक आवश्यकताओं को वृुष्टि भी होना 
आवश्यक है। इसके अभाव में एक बालक असामान्य बन सकता है। मनोवैज्ञानिक 
आवश्यवनाओं की तुष्टि ठोन प्रवार की प्रतिन्रियाओं द्वाए' होती हैं, () भावनात्मक प्रतिक्रिया 
(2) लम्बी अवधि यो सुरक्षा, और (5) अनूठे अनुभव। 

लिटन मे सम्कृति का विश्लेषण करते समय “मूलमृत सस्कृति” को बात कहीं है 
जिसको चर्चा हमने पहले की है। वे कहते हैं कि प्रत्येक समाज की एक मूलपृत मम्कृति 
होतो है जिमके द्वार उस समाज के सप्ी सदस्य समाजीकरण कौ एक समान प्रक्रिया से 
गुजरते हैं और समात प्रधाओं विद्वा्मों और परम्थशाओं का पालन करते हैं। परिणामस्वरूप 
हम उस समाज के सदस्यों में एक सामान्य सस्दृति प्रतिमान के दर्शन बरते हैं। ये सामान्य 
विशेषताएं उस समाज की मूलघृत सस्कृति को उजागर करती हैं। कसी समाज थी मूलभूत 
मस्वृति में एक 'प्रस्थिति व्यत्तिन्व” होता है। प्रस्थिति व्यक्तित्व कमी व्यक्ति के विशिष्ट पद 
को प्रकट करता है जिसके माथ कुछ विशेषाधिकर जुडे होते हैं। इस मूलभूत मम्कृति में कुछ 
व्यक्ति मामाजिक आविष्कारक' होते हैं जो ममाज में परिवर्तन लाने हैं। ये लोग नये लक्षणों 
को खोज द्वार अथवा पुराने के स्थान पर नये आविफ्कारों को प्रतिस्थापित करके परिवर्तन 
लाते हैं। 

लिटन ने प्रसिद्ध मनोविश्लेषक कार्डितर के साथ मिल कर 'मूलमूत ध्यक्तिवव' की 
अवधारणा को पो रचना की है। लिटन ने इस प्रकार के व्यक्तित्व की एक प्रक्षेपीय व्यवस्था 
के रूप में व्याख्या की है। ठनके अनुसार, “मूलभूत व्यक्तित्व (बेसिक पेंसनलिटी) , व्यक्तित्व 
ल्क्षणो का एक ऐसा ममूपण (का्फिग्वूरेशन) हाता हैं जो समाज के अधिकाश सदस्यों में 
पाया जाता है और जिसका जय व्यक्तियों के बचपन के प्रारंभिक अनुभवों के आधार पर 
होता है।" दूमर शब्दों में, यह एक ऐसी व्यक्तित्व ममाकृति है जिसमें समाज के अधिकाश 
मंदस्य साक्ौदार होते हैं। 

लिंटन “परःमस्कृतिप्रहण (अछलचेरेशन) सिद्धान्त” के प्रमुख सिद्धान्ववार भो रहे हैं। 
ये रेडफील्ड द्वारा प्रस्तावित “पर-सस्कृतिमतण अध्ययन के स्मरणपत्र” (935) के लेखक दल 
के एक प्रमुख सदस्य थे | पर-सम्कृतिप्ररण के मारे में अपने विचार स्पष्ट करते हुए लिटन ने 
बताया है कि भस्वृति के लक्षण-सकुलों की अपेक्षा एकल लक्षणों का आदान अ्रदान अधिक 
आसानी से ओर अधिक मात्रा में होता है क्योकि इन्हें प्राप्त करने वाली सस्कृति में इनके 
मशझोधन का कम आवश्यक्ता पडती है। लक्षणों के अहणकर्ता बहुधा उन लक्षणों को लेते हैं 
जिनको उनके लिये उपयोगिता होती है। इसी प्रकार, व्यवहार प्रतिमानों को अपेक्षा उपकरणों 
का लेन-देन अधिक होता है क्‍योंकि उन्हें अपनाने में आमानी होती है। व्यवहास-ञ्तिमानों को 
समइने और अपनाते में निस्तर समर्ग और झूम्पर्क की जरूरत होती है। अमूर्द विचारों का 
हस्वालरण और भी अधिक मुश्किल होता है। लिटन ने म्वैच्छिक रूप में म्वीकृत नवाचारों 
और “निर्देशित साम्कृतिक परिवर्तन” जो देशज नवीन विश्व के लोगों कौ एक विशेषता होती 
है, में भी अन्तर प्रदर्शित किया है। 
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भाव्मिसमीर लिएपद सीमौर लिप्सेट (922- ) 
आधुनिक अमरीकी समाजशारशो मार्टिन सीपौर लिप्सेट स्टेल्डफोर्ड विश्वविद्यालय में आचार्य 
(ओफेसए) पद पर कार्यरत हैं। इन्हें युद उपगन्‍्त अमरीकी समाजशास्र, विशेष रूप में 
गजनीतिक समाजशास्त्र, का एक अप्रणी व्यक्ति माना जाता है। लिप्मेट ने सामाजिक 
आन्दोलन, राजनौतिक उम्रवाद, आधुनिकीकरण के कारण एवं परिणाप, श्रमिक सघ सरकारों में 
लोकतंत्र और सामाजिक गतिशौलता जैसे कई भिन्न विषयों पर लेखनी उठाई है। अपनी 
असिद्ध कृति राजनीतिक व्यक्ति! रत्जनीति का सामाजिक आया? (धोलिटिकल यैन द 
सोश्यल बेसिस आँव पॉलिटिक्स', 960) में लिखा हे कि लोकनंत्र एक यात्र ऐसा साधन 
मही है जिसके द्वारा विभिन्‍न समूह अपने लक्ष्यों दो प्राप्त कर सकते हैं या 'उत्तम समाज' की 
स्थापना कर सकते हैं, अपितु यह स्वय एक 'उत्तम समाज (गुड सोसाइटी) का साकार एव 
एक सक्रिय रूप है... लोकतत्र वा अर्थ विशेष राजनीतिक संस्थाएं और प्रक्रियाए मात्र नहीं 
है, अपितु यह एक सामाजिक प्रणाली (सोशल सिस्टय) भी है जो दो महत्वपूर्ण शर्तों पर 
आधारित है. () मतैक्यता (केंन्सेनुसेंस) तथा (७) मवभेद (क्लीवेजे) एक समाज के लोगों 
में सम्पूर्ण समाज के लक्ष्यों एव मूल्यों के सम्बन्ध में सर्वसम्मति होनी चाहिये ताकि किसी 
भी समय किसी भी विषय पर लोगों में मतभेद इतने तीज न हो जायें कि वे अपनी 
समस्याओं के समाधान के लिये हिंसा या सम्बन्ध विच्छेद का सद्यग सेने लगें, इससे सारी 
प्रणाली में हो गतिरोघ उत्पन हो सकता है। 


प्रमुख कृतियोँ : 

-+. #ट्वाथाशा 5002॥50, (950) 

-.  एकणा ऐशाग०८३०७, (956) 

+- उ006वा ०0॥॥9 ॥ए ॥005चर्ग 50००9, धर 5९0०१ (959) 
- ?िणएंटन ४३०, (960) 

+- 96 एज पिटछ ७00७5, (963) 

- ऐश $छ़ाला ब्यात शणल श्वाष्टाणव्ण, (967) 

- एिटरतप्राणा छा 00एल्‍८ ए०६०णॉँणा००, (969) 

- ॥॥5 एणाएट5 ० एगा८०७००, (977) 
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700९९, बता 
जॉन लॉक (632-7704) 


जॉन लॉक एक अभ्रेज दर्शनशात्नी और एजनीतिक सिद्धाग्तवार थे | उर्न्ें आधुनिक ठदास्वाद 
का जनक माना जाता है। वे पहले अयेज यजनीतिक-दार्शनिक थे जिन्होंने आधुनिक 
उदारवाद को चिंदन की एक व्यापक और महल्वपूर्ण विधि के रूप में प्रस्तुत किया । भौतित 
विज्ञानों की मद्रत्वी शवाब्दी की क्राति के जान लॉक एक प्रमुख दार्शनिक पैयेकार थे। 
अपनी संदिग्ध निश्वितवा के साथ लॉक ने ज्ञान के अनुभववादी सिद्धाल (इस सिद्धान्त के 
अनुमार यह माना जाता है कि “अन्र्जात विचार जैसी कोई चोज नहीं होती और हमारा 
समस्त मूल ज्ञान इद्धयानुभव के आधार पर प्राप्त क्या जाता है) की अग्रणी विचारणाओं के 
साथ यथार्थ की प्रकृति और हमारे उमके बोध के वान्कालिक यात्रिक दृष्ठिकोण को समन्वय 
करने के प्रति अपनी प्रतिबद्धता प्रकट की | कुछ तत्वों जैसे रग और रुचि को द्विवीयक माना 
गया और इन्‍्हें तमारी इंद्धियों पर बाह्य वस्तुओं के प्रभाव के कार्य के रूप में स्वीकार विया 
गया, जब कि बुछ तलों के प्राथमिक गुणो' जैसे आकार, स्वरूप, ठोसता, धनत्व, गति की 
म्थिति आदि को स्वयं वस्तुओं की भीतरी वास्तविक्ताए मात्रा गया। लॉक ने यर भी माता 
है कि बोध में हमें जिन चीजों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, वे मभी हमारे स्वय के विचार हैं, अत 
यह बड़ा दुप्कर कार्य है कि इन दोनों के बीच भेद कैमे क्या जाये। फिर भी, लॉक के 
विचार अत्यत महत्वपूर्ण हैं क्यों कि वे उन अग्रणी विदार्वों में से रहे हैं जिन्टेने आधुनिक 
विज्ञाव और ज्ञायभीमासा की अनुभववादी परप्पशा मे चिरकालिक सम्बन्ध स्थापित करने या 
यल्ल क्या है। 

जॉन लॉक के गजनीतिक दर्शन की भी आपुनिक संवैधानिक राजतत के प्रारभिक 
वार्किक औचित्य के रूप में सतत महत्ता बनी हुई है। जैसा कि उमके समय में प्रचलित था, 
लॉक के वर्क-वितर्कों की श्रकृति भी इस प्रकार की अनुमानात्मक रही है। लॉक की 
राजनीतिक विचारथाग में सर्व प्रथम एवं केद्रीय स्थान उनके “सामाजिक अनुवय सिद्धाल” 
का है। इस सिद्धान्त का प्रतिपादन करते समय लॉक ने मानव स्वभाव की व्याख्या की है। 
वे मानते हैं कि मानव प्रारण मे ही विमा किसी कानून के लाप के मिलजुल कर प्रवृत 
व्यवस्था में साथ-माय रहता हुआ आया है। इस प्रवार की स्थिति के नुकसान की भरपाई 
बट दूमों व्यक्तिणों के माथ स्वैच्छिक अनुबंध या समझौते द्वार करता आया है ताकि वे 
अपने आपको कानून के नियम और सरकार के आधीन रख सकें। किन्तु, यह प्रकृत अवस्था 
इतनी दारुण नहीं होती हैं कि वे प्रभुमत्तापारों वी असोमिव या असौम शक्तियों बो सहन 
कर सकें। लॉक की आयारभूव मात्यताए जो कि ठदारवादी विचारधारा वा आधार मानी 
जाती हैं, वे हैं 

(7) मानव मुलव एक विवेक्शील एवं सामाजिक प्राणी है। वे प्रकृति के नियमों के 
अनुमार मिलजुल कर रह भक्‍ते हैं। 2) चिंदन का आधार इतिहास नहीं, वरन्‌ मनुष्य की 
तर्वबुद्धि है, 8) मानव के प्राकृतिक एव नेसर्गिक अधिकार महत्वपूर्ण हैं, (4) निजी सम्पत्ति 
में विश्वास, (5) राजनीतिक सत्ता का आधार जीवन की स्वतंत्रता और सम्पत्ति पर प्राकृतिक 
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अधिकार का होना, अर्थात्‌ मनुष्यों को सामाजिक जीवन में बाधने के लिये यट आवश्यक 
नहीं है कि कोई शासक उन पर अपने नियम आगेपित करें। 


प्रमुख कृतियाँ 
-+ 55995 एणाल्‍्टआाहह विष्ाका (#्रठटाह्गापाए, (690) 
-+. 5070९ [%०ए्टरी5 (०॥ए:/फरा8 7700९०॥००, (2693) 


स्‍.02८५०000, ॥08ए0 

डेबिड लॉकवुड 0929- ) 
डेविड लॉकबुड़ एक समकालीन ब्रिटिश ममाजशास्री हैं जिन्होंने मुख्य रूप में सामाजिक 
सर्घर्ष, स्तरीकरण (स्ट्रैटिफिकेशन) तथा सामाजिक वर्ग जैसे विषयों पर कार्य क्या है । उन्होंने 
जॉन गोल्डभ्रोप के साथ समृद्ध कामाररों तथा अन्य विपर्यो पर भी कार्य क्या है। उनका 
लिपियों (कर्लक्स) का “द ब्लेक्कोटेड वर्कर (958) प्रमुख रूप से उनके इस निष्कर्ष के 
लिये महत्वपूर्ण माता जाता है कि उन्होंने यह मानने से इन्कार किया है कि 'लिपिक वर्ग 
धीरे-घीरे अभिकाधिक सर्वशण बनता जा रहा है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+ 76 छ8छ८००ग९त ४णा०००, (958) 

- 6 #वीएला। १४छ07०८४, (968) 

- 76 #ी0८७४ जणांत्धा आ (86 50एलफ्ाट, ((9659) 
+-. $0॥0979 &॥0 5७5०, (992) 
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चेज़ारे लोम्ब्रॉज़ो (लॉम्ब्रॉसो) (836.909) 
चेजारे लोख्यॉजों (लॉम्थ्रॉसो) इटली की सेना में एक विकित्सक थे। अपने चिक्त्सिकीय 
व्यवसाय के दौगन ही उन्होंने यह अनुभव क्या कि जैवकीय एव आनुवशिक (पैतृक) गुणों 
की अपराय में विशिष्ट भूमिका होती है और इसी के आधार पा उन्होंने “अपराधी अकार के 
सिद्धान्त” को प्रणीत किया जो 'जन्यजात अपराधी के सिद्धात' के नाम से भी जाना जाता है। 
लोखाँजो के अनुसाई, “अपराधी जन्मजात होते है, वे बठाये नहीं जाते।” उन्होंने कहा कि 
अपगाधी जन्म मे ही विशिष्ट प्रकार के व्यक्ति होते हैं, इस प्रकार के अपराधियों को उनकी 
विशिष्ट शारीरिक अस्तामान्यवाओं और विकृत्तियों द्वाश पटचाता जा सकता है। उनके अनुमार, 
अपगाधी प्रकार के ऐमे व्यक्ति अपराध करने से बाज नहीं आते हैं। प्रारभ में, लोम्ब्रांजो ने 
केवल एक प्रकर के ही अपराधी अर्थात्‌ जन्मजात अपराधी” वी बान कही, किन्तु बाद में 
उन्होंने 'आकस्पिक अपराधी” और 'भावावेशजनिव अपयधी' के दो अन्य अपराधी प्कारों की 
भी चर्चा बी है। ऐसा कहा जाता है कि लोम्ब्रॉजो ने बाद में जन्मजात अपराधी” सम्बन्धी 
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अपने विचारों में सशोपन कर लिया, फिर भी उन्होंने अपराधियों बी शारोरिक विशेषयाओं 
के अध्ययन पर बल दिया और कहा कि अधिकाश अपशर्थों बा कारण जैवफोय 
(आनुवशिक) करक ही होते हैं । 

लोखाोॉंजो को यहुया आधुतिक 'प्रत्यक्षवादी अपरायशासतर' का जनक कहा जाता है। 
उन्हें “अपसाधिक मानवशासतर' कम प्रयेहा क्रो मात्रा जाता है। लोम्बॉजों ने टार्विय क 
उद्‌विवामीय सिद्धान्त का अनुसरण करते हुए अपराधशासत्र के क्षेत्र में “उदविकामीय 
पृवर्जता” (ईवलूशनरी ऐटविज्म) के सिद्धान्त दा प्रतिपादन किया जिसके अनुसार 
जाता है कि बहुत से अपगाधी प्रारंभिक एवं अत्यधिव आदिम नम्लों को पूर्वजों विशिष्टताए 


हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 
- (गाग९ १5 (३०5८५ आप २९७८०४८५ 





,099008, स्‍छएछशा 7ग्रष्म्रांप्का 
एलन जिनानियेकी तैनकी लोपत व एफ 

एलन ज़िनानियेकी (नैनकी) लोपाता (925- ) 
प्रख्यात शिकागों ममाजशाररी पल्लोरिया जिनानियेको की पुत्री एलन ज़िनानियकी लोपाता वी 
पहचान महिलाओं की समस्याओं विशेषत वैघव्य सम्बन्धी उतके अध्ययनों द्वारा बनी है। 
प्रारंभिक उपनगरीय गृहण्ियों के अपने अध्ययन से लेकर अधिक उम्र की महिलाओं पर 
मामाजिक परिवर्तन के पडने वाले प्रभावों के उनके अध्ययनों ने सामाजिक नीति निर्धारतों 
और सामाज्कि जीवन के अध्ययन करते वाले विद्यार्थियों के लिये बाफों सामग्री उपलब्ध की 
है। उनके ये अध्ययन इस छेत्र में मार्भदर्शक भोल के पत्थर माने जाते हैं। उन्होंने अपने 
अध्ययनों में अधिकाश रूप में साफेतिक अन्तर्त्रिया के परिमिक्ष्य को अपनाया है। लोपाता ने 
"लिंग भूमिका सिद्धान्त' को आलोचना को है और अमेरिका में आने वाले प्रवासी नृजातीय 
समूहों के बारे में फैलो हुईं भ्रातियों का निशाक्रण भी किया है । 





प्रमुख कृतियाँ : 

-+  00८८एएगआण्य पसर006७०, (97) 

+  श०एएर४एएव 70 4७ #प्रध्याप्या। (७७, (973) 
-  रिणाप्ट #म्ाटाएट505, (976) 

- १४एफर्ा 25 जशाततण5, (979) 

- ४शत०छू5, (987) 


05४शं९, रिफ्रेश मे, 
रॉबर्ट एच, लॉवो (883-957) 
उद्विकासवाद के क्‍्डु आलोचक ओर फ्रैज बोअँस के शिप्य रॉवर्ट एच. लॉी ने 
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उद्विकासवाद के पतन के बाद गैर पश्चिमी समाजों के सामाजिक सगठन का प्रथम 
आपुनिक अध्ययतर अपनी पुस्तक आदिम समाज' (प्रिमिटिव झोप्ताइटी, 2920) में अस्तुत 
किया। उन्होंने एल.एव. मॉर्गन के उद्‌विकासीय सिद्धान्तों पर अमगैका के मूल निवापियों के 
अपने नृजातीय अध्ययनों के तथ्यों के आधार पर प्रहार किया। अपनी अन्य दो प्रमुख 
पुस्तकों 'राज्य की उत्पत्ति (द ऑरिजिन ऑफ द स्टेट, 927) और “सामाजिक सगठन' 
(सोश्यल ऑरंगनाईजेशन, 948) में लॉवी मे राज्य के विकास सम्बन्धी मॉर्गन के 
अनुमानात्मक स्िद्धान्तों का खडन किया है। लाँवी के अनुसार, राज्य स्थानीयता, वैधानिकता, 
और हिंसा के साधनों के एकाधिकार पर आधारित होता है। राज्य के बारे में लॉबी का यह 
निष्कर्ष मॉर्गन के विचारों को कहीं पीछे छोड देता है और राज्य के आधुनिक विश्लेषण के 
काफी निकट है। लॉवी ने अपनी शोध में कठोर विज्ञानवाद के भयोग पर बल दिया जो कि 
वास्तव में मानव जीवन के अध्ययन के लिये अनुपयुक्त है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+. एणाए६ 9०8 ड्रण०१5५ (97) 

कांजांप८ 500०५, (920) 

मरक्रामहह रिशाह्॑ं००, (924) 

प॥० 0॥60 ण॑ 0० 849९०, (927) 
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ज़्योगी (जार्ज) लुकाक्स (2885-4977) 
हगरी के साम्यवादी आदोलन के एक सक्रिय कार्यकर्ता और इस शताब्दी के शीर्षस्थ 
मार्क्सवादी विचारों में से एक ज्योंगी (जाजें) लुकाक्स का जन्म बुडपेस्ट में हुआ था और 
यहीं उनका अवसान हुआ। वे हगरी की क्राति के काल में कुछ समय के लिये सरकार में 
मत्री भी थे । बाद में, रूस में स्टालिन के काल में उन्हें कई वर्षों कक निर्वासन का दंड भोगग 
पडा। यही मही, कुछ समय तक वे जेल में भी रहे। लुकाक्स मार्क्सवादी दार्शनिक एव 
साहित्यिक मिद्धान्तकार के रूप में अपने लेखनों के लिये तथा साम्यवादी दल के एक सदस्य 
एवं राजनीतिक क्रातिकारी दोनों के रूप में विवादास्पद और बहुचर्चित रहे हैं। वे प्रसिद्ध 
समाजशास्री जार्ज सिमल और मैक्स वेवर के शिष्य थे। उन्होंने बहुत छोटी उम्र (55 वर्ष) 
में ही लिखना शुरू कर दिया था। उतकी प्रमुख रुचि कामगार वर्ग की चेठना शक्ति को 
जगाने में थो जो उनमें इतिहास की एक ऐसी समझ पैदा कर सके जिसमें क्राति कौ 
सभावनाए हो, किन्तु साथ ही जो अपने आप में अपुडी ठी हो। लुकाक्स ने मुख्य रूप में 
मार्क्सवादी सिद्धान्त और विशेष रूप में, ज्ञनमीमास ओर सत्तामोमासा के विषयों पर लिखा 
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है। दे साहित्य को एक ऐसा मास्कृतिक उत्पाद मानते हैं जो अपने ममय द्वाय प्रभावित शेवा 
है और उमी के द्वासा एक आकर ग्रहण करता है, किन्‍नु साथ ही वह (साहित्य) उम समयावधि 
को प्रतिबिम्बित भी कर्ता है जिसमें ठमकी रचना हुई है। 
मार्टिन के अनुसार, लुकाक्स 'परिवमी मार्क्सवाद के मस्थापफ्र'ं और वर्ग तथा 
बा-चेतना के रचनाकार थे जिसे 'हीगलवादो मा्र्सवाद' के घोषणापत्र के रूप में मान्यता दी 
गई है। सन्‌ 900 कौ शुस्आत में लुकाक्स ने सार्क्सवाद को सम्ताजशास्त्र (विशेष 
चेबरवादी और मिमलवादी मिद्धाल) के साथ जोड़ना शुरू कर दिया था। इम जुड़ाव ने हो 
सन्‌ 920 और 930 के दशर्को में 'आलोचनात्मक सिद्धाल (क्रिटिकल थिअग) के विकाम 
में महती भूमिका अदा की है। यही कारण है कि लुकाक्स वी गणना आलोवनात्पक सिद्धाल 
के अग्रणी मिद्धालकाग में कौ जाती है। उनके विचारों ने आर्थिक निर्धारणयादियो और 
आधुनिक मार्क्गवादियों के बीच एक मतत्वपूर्ण मेतु निर्माण वा कार्य क्या है। 
लुकाक्स विशेषत मार्क्स के बुछ मिद्धालों को अपनों नवौन व्यास्याओं के लिये 
जाने जाते हैं। उन्होंने अपनी इन नवीन व्यास्याओं द्वारा नव मार्य्सवाद में भारी योगदान कर 
उसे अग्रम क्या। उन्हेंति मार्क्स के 'एविहासिक भौतिकवाद' के स्थान पर “चेतना के 
सिद्धाल' को प्रस्तुत किया। इम सरदर्भ में उन्होंने होगल के विचारों का भी जहा-हह्म प्रयोग 
किया है । अपने इन विशिष्ट विधार्यों के आधार पर ही उन्हें “युवा मार्क्स” (यग मार्क्स) के 
नाम से जाना जाता है। लुकाक्‍्स द्वारा मार्क्स को नवीन व्यास्या मुख्यत. मार्क्स की 844 
की आर्थिक और दार्शनिक पादुलिपिया' नामक पुस्तक पर आधारित है जो मन्‌ 932 तक 
अज्ञान और अप्रवाशित थी। इसी में मार्क्स ने अपने अलगाब मस्बन्यी विचाें की मपरेखा 
पस्तुत की है जिमसे मार्क्स के मानवतावादी चिलत की झलक देखने को मिलती है। 
लुकाक्स के सेखनों पर प्सेटो, कात, होगल और कोबेंगार्ड का स्पष्ट प्रभाव देखा जा 
सकता है। वे मार्क्मवाद वी ओर काल और हीगल दोनों के माध्यम में आये। उनयी 
प्रारभिक आलोचनात्पक दृष्टि वो कभी-कभी अस्नित्ववादी भी वरार बर दिसा जाता है। इस 
प्रकार के विदार विशेष रूप में उनकी पुस्तक "आत्मा और इसके स्वरूप' (द सोल एण्ड इस 
फॉर्म्म, 9) और कुछ कम मात्रा में उन दूसरी पुस्तक उपन्यास के सिद्धान्व! (द थिअरि 
ऑफ द नोबेल, 4920) में देखने को मिलते हैं। उन्होंने कहां है कि मार्क्सवाद शासीय 
यूरोपीय दर्शन, विशेष रूप में विपय और विपयी के समन्वय के द्ैैतयाद को समस्या वा 
समाधान प्रस्तुत करता है। अपनी पुस्तक इतिहास तथा वर्ग चेतना” (हिस्द्री एड कलाम 
कॉन्‌शसनेस, 923) में उन्होंने बताया है कि कामगार वर्ग वा अनुभव अपने आप में 
इतिहास का पिपय तथा टद्ेेश्य है और मार्क्सवाद सामाजिक मम्पूर्णा/समध्टि के एक 
सिद्धान्त के रूप में इस अनुभव की रचना कले में सक्षम है। लुवास्स की दृष्टि में, माउसंवाद 
में समष्टि का विचार एक अल्यत महत्वपूर्ण अवधारणा हे क्योकि मह विचार सामाजिक यथार्थ 
(जिममे पदार्थ की महता और मूर्तिफ्राय का वर्चम्ब होता है) को प्रतोति के परे समें देखने के 
योग्य बनाता है। इसी के द्वार हम वाम्तविर मानवीय सम्बन्धों वो समझ पाते हैं जो इन 
बाह्य स्वस्पों के अनर्तम में विद्यमान होते हैं। चेतना का विश्लेषण करते हुए लुकाक्स ने 
कहा कि ऐतिहासिक सत्य के प्रति कामगार वर्ग को अपनी विशिष्ट दृष्टि होती टै। किलु 
चूक्रि कापाार वर्ग मे कमी-कभो 'मटकाद आ जाता है, अत. इस स्थिति मे वे सिव्या चेतना 
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के शिकार बन जाते है! लुकाक्स ने आगे कहा कि “अत विश्लेषक को ऐसी स्थिति में चेतना 
के विषय में अनुमान लगाना चाटिये।' उसने पूजीवादी ममाज के विश्लेषण के लिये 
मूर्तिकरण (रीइफिकेशन) वी अवधाण्णा को रेखार्दित किया। यह पुस्तक समाजशाल्लियों को 
दृष्टि से अत्यत महत्वपूर्ण है। इस पुस्तक में पूजीवादी विकास की दशाओं के विश्लेषण कौ 
जो रूपरेखा प्रस्तुत वी गई है, चह बहुत बुछ रूप में मार्क्स के अलगाव के सिद्धान्त से 
मिलती-जुलती है। इस पुस्तक ने बीसवी सदी के प्रमुख बुद्धिजनों, जैसे प्रामशी, वाल्टर 
चैंजामिन, माएकूज से लेकर सार्व और लुसिअन गोल्डमेन तथा मर्लेयू पॉन्टी आदि पर काफी 
प्रभाव अक्ति किया है। यही नहीं, लुकाक्स की इस बृति ने साठ के दशक के जर्मनो, प्रास 
और इटली के विधार्षी आदोलन को भी भारी प्रभ्नावित किया है। 
लुकावस का अधिकाश योगदान साहित्य के समाजशाख के छ्षेत्र में है। इस सम्बन्ध 
में उनकी पुस्तकें 'थोमस मल पर लेख” (ऐसेज ऑन थोमस मन, 94), “गोये तथा उनका 
युग' (गोधे एड टिज़ एज़, 968) तथा “यूगेपीय यथार्थवाद सम्बन्धी अष्ययन' (स्टडिज इन 
यूगोपिअन रिअलिज्स, 972) उल्लेखनीय हैं। लुकाक्स का विचार था कि 9 वी शताब्दी 
में उपन्यास यथार्थवादी थे और उन्होंने अपनी मम्पूर्णठा में मानव के अनुभव को प्रतिबम्बिते 
किया है। लुकाक्स की दृष्टि में एक अच्छा यथार्थवादी उपन्याम वह होता है जो बाह्य प्रतीति 
की अपेक्षा अलर्हशित सम्बन्धों का चित्रण करें। बीसवी शताब्दी में सभावित क्रातिवारी 
वामंगार वर्ग के उदय के कारण उपन्यास का रूप केवल खडित अनुभवों को प्रतिविम्बित 
करने वाला आधुनिक्वादी हो गया। उपन्यास संबंधी उनके अध्ययनों ने सामाजिक वर्ग और 
साहित्य के स्वरूप के आपसी सम्बन्धों को भी उजागर किया है। लुकाक्स ने अपनी एक 
अन्य कृति “तर्क का विनाश' (द डेस्ट्रक्शन ऑफ रिजन) में लिखा है कि जर्मन बौद्धिक 
इतिहास में अतर्ववाद की तोव्र धारा देखने को मिलती है। इसो ने बाद में जर्मनी में 
फासीयाद के जन्म में योगदान क्या है। 
लुकाक्म का माक्सवादी मिद्धाल के क्षेत्र मे प्रमुख योगदान उनके दो विचार हैं, () 
मूर्दीकरण और (2) वर्ग चेतना। लुकाक्स ने मूर्दीक्णण सबधी आर्थिक मार्क्सवादियों के 
विचारों को पूर्णत नहीं नकारा है, अपितु उसमें सशोधन कर उसके आधार को अधिक व्यापक 
बनाया है। मार्क्स की “पन्‍्य” (क्मॉडिटिज) वी धारणा पूजीवादी समाज की एक केन्द्रीय 
सरचनात्मक समस्या रही है। लुकाक्स मे इस वियार को पुष्टि करते हुए कहा है कि पूजीवादी 
समाज वी सरचनात्मक समस्या का मुख्य विचार “पन्यों की समस्या” ही है। पूजीवादी 
समाज में व्यक्तिगण प्रकृति के साथ अन्वक्रिया करते हुए कई वस्तुओं या प्रन्यों का उत्तादन 
करने हैं (जैसे डबल रोटी, कार, साइकिल आदि)। विन्तु वे यह भूल जाते हैं कि वे ही इन 
वस्तुओं का उत्पादन बरते हैं और इनके मूल्य निर्धारित करते हैं। वे यर समझने लगते हैं कि 
इस मूल्य का निर्धारण बाजार ड्ास होता है जिसमें उनकी कोई भूमिका नहीं होती। दूमरे 
शब्दों में, मूल्य का निर्धारण कर्नाओं से स्वत्रत रूप में होता है। इसे ही मार्क्स ने “प्यों की 
देवक गा (फैटिसिजम ऑफ केंमॉडिटिज) कहा है। “पन्‍्यों की देवक पूजा” एक ऐसी 
क्रिया है जिसके द्वारा पूजीवादी समाज में पत्यों और बाजार दोनों को कर्त्ताओं के द्वार 
स्वतत्र वस्तुनिष्ठ अस्तित्व प्रदान किया जाता है। मार्क्स के पन्‍्यों वी पूजा की अवधारणा के 
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आधार पर हो लुकाक्स ने अपनी अवधारणा “मूर्तोक्रण” (रोइफ्केशन) को विकसित क्या 
है। मूर्तोीक्षण की धारणा मार्क्स की पन्यों को पूजा से अधिक व्यापक है। मावर्म की 
अवधारणा केवल आर्थिक सस्थाओं तक सीमित है, जब कि लुकाक्म की अवधारणा ममाज 
के सभी अगॉ-राज्य, कानून और आर्थिक मम्थाओं मभी पर लागू होती है। मूर्वीक्रण के 
सबध में अपने विचार विवच्तित बरने में लुदाक्स ने बेबर और मिसल के विचारों बा सहारा 
लिया है। 

लुकाक्म का मार्क्सवादो मिद्धान्त के क्षेत्र में दूसरा प्रमुख योगदान उनवा वर्ग-चेवना 
पर किया गया कार्य है। वर्ग-चेतना में तात्पर्य ऐसे व्यक्तियों को साझा विश्वाम व्यवम्थाओं 
से है जिनकी किसी समाज में ममान वॉ-म्थिति होती है। वर्ग-चेतना न तो व्यक्तिगत चेतना 
का औमठ टोदी है और न ही यह उनका जोढ टोती ऐै, अपितु यह तो ऐसे व्यक्तियों के समृह 
या एक गुण होता है जिनकी उत्पादन व्यवस्था में समान स्थिति होती है। वर्ग-चेतना सवधों 
यह दृष्टिकोण चुर्जुआ और सर्वहारा को वर्ग चेतना में अन्तर को ठजागर करता है। लुकाक्स 
ने स्पष्ट तौर पर आर्थिक पद स्थिति, वर्ग-चेतना और अपने जीवन के प्रति व्यक्तियों के 
वास्तविक और मनोवैज्ञानिक विचारों के बीच सबंध स्थापित किया है। 

वर्ग-चेतना वा विचार, विशेषत पूजीवाद के सदर्ध में, 'मिथ्या चेतना' के विचार में 
जुडा टुआ है। पूजीवाद में, सामान्यत वर्गों में अपने वास्तविक हिवों के बारे में रपष्ट ज्ञान 
नहीं होता है। उन्होंने बुर्जुआ लोगों बी मिथ्या चेतना के बाऐ में लिखा है कि इन लोगों वो 
इतिहाम के बारे में और पूजीवाद के निर्माण में उनकी भूमिका के बारे में कोई ज्ञान नही 
होता। यहीं नहीं, उन्हें पूजीवाद के विरोधाभा्सों के बारे में भी कोई जानकारी नहीं होती। 
पूजीवाद के स्थायित्व के बारे में भी उनका ज्ञान नगण्य होता है। सर्वह्यय् की भाति ही 
बुर्जुआओं वो भी अपनी क्रियाओं के परिणामों के बारे में कोई ज्ञान नहीं होता है। इसी 
प्रकार, पूर्जीवाद में सर्वह्वरा वर्ग को, क्राति की म्थिति के आने के पहले तक, अपने शोषण 
की मात्रा और प्रकृति के बोर में ज्ञान नही होता है। वर्ग-चेतना की इस मिघ्यता का जन्म 
ममाज की आर्थिक सरचना में वर्ग-स्थिति के द्वारा होता है। लुकाक्स बहते हैं कि मिध्या 
चेतना को लेकर दोनों वर्गों में अलर होता है। बुर्जुआ वर्ग कभो भी अपनों मिथ्या चेतना 
को वर्ग-चेतना में नहीं बदल सकता, किननु यह सर्वहारा वर्ग के लिये सभव होता है। 
अधिकाश सामाजिक वर्ग सम्पूर्ण इतिहास में मिथ्या चेतना पर जोत हासिल नहीं वर पाये, 
परिणामत वे वर्ग-येतना को जाप्त करने में असफ्ल रहे हैं। क्न्नु, पूजीवाद में सर्वहारा वर्ग 
की ऐसी सरचनात्मक स्थिति होती है कि जो ठसे वर्ग-चेतना उत्पन करने की विशिष्ट क्षमता 
प्रदान करतो है। सर्वह्यत वर्ग की यह पिशेषना ही चुर्जुआ पर्ग को रक्षात्मक युक्तिया अपनाने 
के लिये बाध्य करती है। बुर्जुआ और सर्वह्यय वर्गों के बीच जैसे-जैसे संघर्ष बढ़ता है, 
मर्वहारा “अपने आप में एक वर्ग” (क्लास इन इट्मेल्फ) को स्थिति से निकल कर “आपने 
लिये एक वा” (क्लास फार इट्सेल्फ) को स्थिति में पहुंच जाता है। (पहलो अवस्था 
मस्चनात्मक आधार पर बनी सर्वहारा को स्थिति को इगिव करती है, जब कि दूसरी अवस्था 
में ऐसे वर्ग की कल्पना को गई है जिसे अपने पद ओर उद्देश्य के प्रति चेठना होती है |) 

लुकाक्म ने मार्क्स और येवर के सिद्धान्तों में समन्वय स्थापित करने का एक कठिन 
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कार्य किया हैं। हेवरों ने लिखा है कि लुकाब्स अपने लेखनो मे माव्स के पदार्थीकरण के 
विचार और वेवर के तार्किकोकरण की घारणा के बीच समन्वय करने का अदूचुत प्रयास 
किया है। उन्होंने मुद्रा और बाजार के माध्यम से परदार्थीकरण के सामाजिक सबपधों के बारे 
में मार्क्स के विचार और आधुनिक जीवम के क्षेत्रों में बढती हुई तार्किकता सबधी वेबर की 
धारणा का समन्वय किया है। मार्क्स के विश्लेषण मे “पन्यों की देवक पूजा” (फेटिसिजम 
ऑफ केंमॉडिटिज) की घाएणा का प्रयोग करते हुए लुकक्स ने इसके स्थान एर “मूर्तीकरण” 
(रौइफ्किशन) की अवधाए्णा का प्रयोग किया है। भूर्तीकरण एक ऐसी प्रक्रिया है जिसके 
द्वारा सामाजिक सयध “वस्तु” वन जाते है जिन्हे खशेदा और बेचा जा सकता है। इसी प्रकार, 
बैबर के “कार्किकीफरण” (रशेंनेलाइजेशन) से लुकाक्स का तात्यर्य विनिमय यूल्यों के बारे में 
प्तोच विचार की प्रक्रिया से है जिस पर आधुनिक जीवन में अधिकाधिक जोर दिया जाता है। 
लुकाक्स लिखते हैं कि जैसे-जैसे पारम्परिक सपाशे मे परिवर्तन होता है, सामाजिक एकता 
बनाये रखने के लिये नैतिक मापदडों और सम्ग्रेदण सचार की प्रक्रियाओ पर जोर कम होता 
जाता है और इसके स्थान पर मुद्रा, थाजार और तार्किक सोच-विचारों का अधिकाधिक 
प्रयोग किया जाने लगता है। परिणामत सबधों का समन्वय विनिमय मूल्यों दथा व्यक्तियों 
की एक दूसरे के प्रति प्रदौती “वस्तुओं” के रूप में होती जाती है। अपने इन विचारों के 
आधार पर ही लुकाक्स मे होगल के बारे में मार्क्स की उक्ति को उलटा करते हुए कहा कि 

पावर्स सिर के बल खड़ा था, मेने (लुकाकस) उन्हे पेरो के बल खड़ा कर दिया। जो बात 

होगल के बारे में मार्क्स ने कही थी, लुकाक्स ने उप्ती बाद को मार्क्स पर चरितार्थ कर दी । 

लुकाक्स ने अपने इस कथन को स्पष्ट करते हुए कहा है कि भौतिक दशाओं (आर्थिक और 
एजनौतिक शक्तियों) में विरोधाभास देखने को अपेक्षा हमें मानवीय चेतना में अन्तर्हित 

इन्द्वात्मक शक्तियों में इस विशेधाभास को खोजना चाहिये। भौतिक वस्तुओं में जो इन्द्र 

दिखाई देता है, वह वस्तुत मानवीय चेतना में अन्तर्िहित है। वे कहते हैं कि मूर्तीकरण और 

तार्किकोकरण करने की मानव की प्रवृति की एक सीमा होदी है, वह उसे अधिक बर्दास्त नहीं 

कर सकता। मानव प्राणी का यह आवरिक गुण है जो उसे पूर्णत तार्किकौकरण के बहाव में 

बह जाने पर अकुश लगाता है। 
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गोर्ग (जाज) ए.लुण्डबर्ग (895-966) 
सामाजिक व्यवहार के अध्ययन में भव-प्रत्यक्षवादी उपायम्त के प्रयोग के घोर समर्थक तथा 
अत्यधिक प्रभावशाली अप्रीकी समाजशास्री गोर्ग ए, लुण्डवर्ण ने बौसवी शताब्दी के प्रारध 
में ही ममाजशाल््र की प्रकृति के बारे में एक अत्यत महत्वपूर्ण प्रश्न ठठाया था कि यदि 
समाजशास््र को विज्ञान बनाया जाना है ो इसके सिद्धान्तों और पद्धतियों को रचना प्राकृतिक 
विज्ञनों की भाति की होगी, उन्हीं के अनुसार उन्हें आकासर-प्रकार देना होगा। अत 
लुण्डवर्ग के विचार और अध्ययनों को 'व्यवहारवाद' की श्रेणी थे रखा जाता है। उन्होंने 
परिमाणीकरण पर जोर दिया है, वे आत्मनिरीक्षण पद्धति के विरुद्ध थे, फिर भी उन्होंने 
समाजशास््र के एक विषय के रूप में मूल्यों और आदर्शों के अप्ययन-विश्लेषण को स्वोकाए 
किया है। उन्होंने कहा कि मूल्यों और आदर्शों को स्पष्ट और मात्रात्मक रूप में उनके 
प्रायोजक अर्थ में परिभाषित किया जा सकता है। परापरा और घार्मिक विश्वासों के स्थान 
पर विज्ञान को महत्ता देते हुए लुण्डबर्ग ने कहा कि विज्ञान में हमारे ग्रविष्य की आशाए 
निहित है, हमारा प्रविष्य सुरक्षित है। अत मानवता यो अधिकाधिक विवेकमम्मत बनाना 
होगा अन्यथा बचाव मुश्क्लि है। इस मम्बन्ध में उनकी बहुचचित पुम्तक “क्या विज्ञान हमें 
बचा सकता है?” (कैन साइन्स सेव अज?, (947) विशेष उल्लेखनीय है। उन्होंने 
ममाजशास्र के क्षेत्र, विषय-वस्तु और प्रकृति के स्पष्टोकरण को लेकर एक अन्य पुस्तक 
“समप्ताजशासत्र के आधाए' (फाउन्डेशन्सनय ऑफ सोसिआलॉजी, 939) भी लिखी है। 
रामाजशाप्त में परिमाणव के प्रयोग को लेकर वे काफी उत्साहित थे। उन्होंने इसके लिये 
“मनोबृत्ति पैगाते' बी रचना भी को है। 


प्रमुख कृतियाँ 
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4,पचथ्या)0९72, 7058 
रोज़ा लक्ज्ञेमवर्ग (87-99 


पोलैण्ड में पैदा हुई रोज़ लक्जेमवर्ग विशेषत जर्मन कामगार आदोलन मे सम्बन्धित एक 
अप्रणी माक्सवादी सिद्धालकार और राजनीतिक नेत्री के रूप में जानी जातो हैं। वे बौसवी 
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शताब्दी के आरभ दाल की एक पॉलिश समाजवादी क्रातिकारी महिला थी जिें क्रातिकारी 
याव्सवाद का पूल प्रवर्तक्क माना जाता है। सामाजिक प्रजातत्र की उनकी उग्रवादों धारणा 
बोल्शेविक भनावाद और प्राविधिक मुधारवाद से पूर्णत विपरैत थी। उन्होंने जर्मन सामाजिक 
लोक्वात्िक दल की मुधारवादी धार का कडा विरोध फिया। यही नहीं, उनके द्वार प्रथम 
विश्व युद्ध वा विशेष क्यि जाने के काग्ण उन्हें जेल भी जाना पडा। विश्व युद्ध के बाद 
उन्होंने रूमी क्राति वा ममर्थन क्या। वे हर प्रद्यार के गट्टवाद द्यो घोर विरोधी थी। रोज़ा 
लक्जेमबर्ग के अनुमार, गद्ववाद न केवल कामगारों को एक दूसरे से बॉट कर पुजीवाद वो 
बनाये रखता है ठथा युद्धों को न्यायोचित टहयता है जिममें सर्वहाण का नुक्मान होता है, 
अपितु वैश्विक पूजीवादी काल में यह पूर्वजानुखूपी होता है। ? 

लक्जेमबर्ग ने अपनी सर्वाधिक लोकप्रिय कृति 'पूजी वा सचय (एक्यूमुलेशन आँव 
क्ेपिटल, 983) में पूजोकद को छोर आलोचना करते हुए इसके पतन की भ्रविष्यवाणी की 
है। इम पुम्तक में उन्होंने पूजीवाद, राष्ट्रवाद, मैन्यवाद और साम्राज्यवाद के आतरिक मम्बन्यों 
को भी सृश्ष्म पडवाल को है। उन्होंने कहा कि शुद्ध पूजीवाद अपने विफास के लिये 
आवश्यक शर्मे पूरी नहीं कर सकता है। पूजीवाद को बनाये रखने के लिये लाभ का अर्जन 
और इसदा पुत्र विनियोजर आवश्यक है, किन्तु इस व्यवस्था में पूर्ति की अपेशा राग अधिक 
हो जाते के कारण पूजोपनियों के मामने विनियोजन को इच्छा खत्म हो जाती है। पूजीवादी 
देशों में जिस गति से माग बढ़ती है, पूजी का मय उमसे अधिक तेजों में बढ़ता जाता है। 
इस बढ़ी हुई पूजी का बिना विनियोजन क्ये व्यवस्था समाप्त हो जाती है। इस अतिरिक्त 
पूजी को सप्रते के लिये पूजीवाद अल्प विकसित और गैर पूजीवार्दी डट्यादन के क्षेत्रों को 
हडपने लगता है जिसमें पूजीवादी माद्राज्यवाद के डा ममारभ होता है। माम्राज्यवाद का 
विस्तार और इसे बनाये रखने के लिये हिंसा और मैन्यवाद या महाय लिया जाता है। क्ल्लु 
पूजीवाद की ममम्या का यट कोई स्थाई समाघान नहीं है। पूजोवादी विस्तार की वैश्विक 
जीत अन्त इसे ही छिल भिल बर देतो है। हे 

अपनी दूसगी कृति 'साम्राजिक मुार या क्ाठि/ २ (मोशल रिफार्म ऑर रिवोल्यूडन ? 
899) में लक्जेमबर्ग ने इस दृष्टिकोण का खडन क्या है कि पूजीवाद के भोतर सामाजिक 
सुधारों की एक लंबी श्रुखला द्वारा धीरे धीरे समाजवाद को स्थापित किया जा सकता है। 
उन्होंने लिखा है कि बिना राजनडिक क्राति के एक परिम्थिति में किये गये मामाजिक सुधार 
दूसये परिम्यिति में समाण क्ये जा सकते हैं। 

रोज़ लक्जेमवर्ग को लोकतत्र और स्वतत्रता दोगो के सिद्धालों में घत्री आम्या थी। 
उसने सैद्धान्क मार्क्सवाद के साथ 'जन-इच्छा के सम्मान” को जोड़ने का ग्यल किया। 
इसौलिये उन्होंने रूम में लेनिन की अधिनायक्वादी और निरकुश प्रवृतियों की क्‍्डी 
आलोचना की। वास्तव में, येश लक्जेमबर्ग रूम की क्राति को अवर्रा्ट्रीय दृष्टिकोय से 
विश्लेषण क्से बालों में से प्रथम महिला थीं जिन्होंने मामाजिक प्रजातत्र के अपूर्ण यजनीतिक 
दायिलों पर बल दिया है। हि 

लक्लेमवर्ग जीवन पर्यल कामगाें के अलर्राद्वीय संगठन से सम्बद रही और सन्‌ 
93 हक विश्व ममाजवादी आदोलन की एक महत्वपूर्ण व्यक्त वन गई। उन्होंने जर्मनी के 
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क्रातिकारी उतार-चढाव में सक्रिय एवं अग्रणी भूमिका अदा की है जिसके बाद युद्ध वी 
समाप्ति हुई। बर्लिन में वे सेना अधियारियों द्वारा बदी बना ली गई और जेल में ले जाते 
समय रास्ते में सैनिकों द्वाता बड़ी नृशसठा से उनकी हत्या कर दी गई। 


प्रमुख कृतियाँ 
-. 502९4 रिएणजिफ ण रि०४०७०७०७, (899) 


+. ॥6 ४३७५५ 5.०, 706 एकापव्ग ?7क्वाए आ9 ॥॥2 [302८ (7॥005, (906) 
-. 76 #<टणाशैआणा ए (29छ्ा॥, (93) 


7शा6, सशला 'लफ्शा 
एलेन मेरिल लिंड (0896-982) 


लेन भेरिल लिंड मुझ रूप मे अमेसिया के सामुदापिक जीवन से सम्बन्धित अपने 
गौरवशाली अध्ययनों के लिये जानी जाती हैं जो उन्होंने अपने पति रॉबर्ट एम. लिंड के साथ 
मिल कर सम्पादित किये हैं। इस सम्बन्ध में 'मिडिलटाउत्त के अध्ययन' काफी प्रख्यात हैं 
जिन्होंने सामुदायिक शोध के कुछ मानक निश्चित किये हैं। यद्यपि ये अध्ययन लगभग सप्तर 
वर्ष पुराने हो गये, किन्तु इस क्षेत्र में शोप करमे वाले आधुनिक शोधकर्ताओं को आज भी 
उनके अध्ययन बहुमूल्य साम्प्री के साथ-साथ सामुदायिक अध्ययन के शोध की एक विशिष्ट 
दृष्टि प्रदान करते हैं। लिंड की प्रमुख रुचि सामाजिक वियमता और मानवीय जीवन का अर्थ 
प्रदान करने से सपुदायों को घृषिका जानने में थी। प्रजातंद और सामाजिक जीवन में जन 
सहभागिता द्वार निर्मित होने खाली सामाजिक परचान सम्बन्धी उनके बाद के अध्ययनों में 
भी उनकी प्लाम्ुदायिक अध्ययनों वाली रुचि कायम रही। लिंड ने सममाजशाख के अतिरिक्त 
दर्शनशास्र, इतिहास और सामाजिक मनोविज्ञान में भी प्रशिश्षण लिया था। 





प्रयुख कृतियाँ : 

-  गबीप॑वील०७, सती 5 757०, (929) 

+ क्‍नावकालत्कया ग परोक्षाअंपर००, जय! 5 [./00, (935) 

-. खिग्र्डॉग्गत ॥ (6 हाड76८० डि&80:5, (944) 

+-  विला(एणा ॥0 (०॥८४८ 200टब800, (945) 

+. 09 शिवा गाते 76 5चगरएं 0 50एंग! ॥065009, (958) 
-+ ए४थगा(5५ 705००४८०७, (955) 

+ 705ञंण॥525, (983) 


॥.20व70, जएताा-पिद्चा।2085 
जाँ फ्रेंकोज़ ल्योटार्ड (ज्यां फ्रांक्चा ल्योतार) (926-/998) 
पश्चिमी जीवन में आधुनिकता के बाद आये तोंब्रगामी (अप्रत्याशित) परिवर्षनों का 
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प्रतिनिधित्व करने और सैद्धान्तिक विवेचना करने वाले पिछली शताब्दी में जिस एक नवीन 
दार्शनिक दृष्टिकोण और सामाजिक विदाएणा का उदय हुआ है उसे “उत्तर आधुनिकता" 
(पोस्ट मॉर्डर्न) के नाम से जाना जाता है। यह विचारणा “आधुनिक युग” या “आधुनिकता” 
के अन्त की घोषणा करती है। इसे कुछेक ने “आधुनिकतावाद का शिशु” कहा है, तो दूसोे 
व्यक्तियों ने इसे “आधुनिकता की भस्म” से उत्पन्न एक धारणा माना है। इसमें सदेह नहीं है 
कि यह विचारणा आजकल स्माजशास्त्र सहित ज्ञान-विज्ञान के म्मभी क्षेत्रों में छाई हुई है और 
बौद्धिक मौमासा का विषय बनी हुई है। इस नवागत विचाण्णा के समर्थक विद्वानों की एक 
लम्बी जमात है (जैसे बाडिलार्ड, एूको, दरिदा, लेकन, जेमसन, डैलियूज आदि)। इस जमात के 
एक अग्रणी फ्रासीसो दार्शनिक ज्या फ्रेकोज ल्योतार (ल्योटार्ड) भी हैं। ल्योतार ने 
यथार्षवादी सिद्धात्त और ऐसे आधुनिक (वैज्ञानिक) ज्ञान पर गहरे प्रहार किये हैं जिनकी 
पहचान अनन्य महत्‌ सश्लेषण, महत्‌ वृतान्तों (मैया मैरटिव्ज) या महा आख्यानों, महा विमर्श 
(मेट डिस्कॉस) के रूप में की गई है। आधुनिक ज्ञान विज्ञान के रूपों में (महावृतान्तों में) 
ल्थोतार ने'आत्मा के इन्द्र! (डाइलेक्टिक ऑफ स्प्िट), 'भाष्यविज्ञान' (हूँ मिन्यूटिक्स), 'कामगार 
की मुक्ति और 'सम्पदा के मृजन' आदि को सम्मिलित किया है। इस दृष्टि से ल्योवार ने 
हीगल, मार्क्स और पार्ससस जैसे सभी दिग्गज सिद्धान्तकारों को नकारा है जिनके लेखन 
महावृतान्तों की श्रेणी में आते हैं। यहीं नहीं, उत्तरआधुनिकता “रामायण” और “महाघारत” 
| भी महावृतान्त के हो रूप मानकर इन्हें भी नकारती है। इन्हें केवल दृतान्त मात्र मानती 
। 

ल्योतार ने महावृतान्तों और महाआख्यानों दोनों की सैद्धान्दिकता को खारिज कर दिया 
है। इसी आधार पर उत्तर आधुनिकता को परिभाषित करते हुए ल्योतार कहते हैं कि “मै 
उत्तर-आपुनिक की परिभाषा महावृताततों के प्रति अविश्वसनीयता के रूप में करता हूँ।" दूसो 
शब्दों में, “महावृताम्तों के प्रति अविधास ही उत्तर-आधुनिकता है।” ल्योतार को चिन्तन 
प्रणाली में “महावृतान्त” इतिहास का ही दूसग नाम है। उनकी नजर में आधुनिकता सत्य कौ 
अपेक्षा अधिकाधिक भव्य वृतान्त मात्र है। जब यह बाव लोगों को मालुम पड़ जाती है तब 
आधुनिकता अपनी शक्ति खो देती है। महावृतान्तों से युनियादी सत्य का पता लगाना असभव 
है। ये सत्य की खोज करने के स्थान पर इस पर परदा डालते है। महावृतान्त मात्र मिथक 
था किस्से कहानी है। इनकी प्रामाणिकता को सिद्ध करना कठिन है। इनके आधार पर 
सरार्वभौमिक सत्य की खोज असभव है। महावृतान्त औद्योगिक और सामाजिक विकास के 
माध्यम से धन के उपार्जन, श्रमिकों के शोषण, मनोवृत्ियों में दन्द्र को जन्म देते हैं और उन्हें 
प्रोत्साहित करते हैं। 

पेरिस विश्वविद्यालय में दर्शनशास्त्र के आचार्य रहे वामपथी फ्रेंच विचारक ज्या-फ्रेकोज 
ल्योतार का जन्म वर्सलीज में हुआ था। उनकी प्रारभिक शिक्षा पेरिस के अतिष्ठित स्थान 
“लायसी लुई ल ग्रेंड' में और उच्च शिक्षा पेरिस विश्वविद्यालय में हुई । शिक्षा समाप्ति के बाद 
ल्योतार ने दस वर्षों तक (सन्‌ 959 तक) मार्ध्यामक विद्यालयों में दर्शनशास्त्र का अध्यापन 
किया। इसके बाद उन्होंने मानत्रे /966) और विन्सेनीज 970-72) कालेजों में और बाद 
में पेरिस विश्वविद्यालय में अपनी सेवानिवृति 0969) तक प्रोफेसर रहे। मृत्यु के समय वे 
अटलाट के एमोरी विश्वविद्यालय में कार्यरत थे। ल्थोदार ने “फ्रेंच नेशनल सेन्टर' में भी एक 
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शोधार्यी के रूप में कार्य किया है। यह सस्थान अमेरिका के “नेशनल साइन्स फाउन्डेशन' के 
समकक्ष माना जाता है जो दार्शनियों और वैज्ञानिकों को बहुधा शोध कार्य के लिये अनुदान 
देता है। सन्‌ 955 से 966 तक वे एक समाजवादी जर्वल और समाजवादी अखबार की 
सम्यादन समिति के सदस्य भी रहे हैं। अल्जीरिया में युद्ध के मापले में उन्होंने फ्रासीसी 
सरकार का कडा विशेष किया। यही नहीं, उन्होंने मई 968 की घटनाओं में भी खुलकर 
भाग लिया था। 

मार्क्सवादी विचारधाग़ के सन्‌ 950 और 960 के बीच एक सक्रिय राजनीतिक 
पार्यकर्त्ता रहे ल्योतार सन्‌ 980 के दशक में उत्तर-आधुनिकता के एक गैष्-मार्क्मवादी 
दार्शनिक बन गये । इस प्रकार, उत्तर-आपुनिकता का मार्क्सवादी प्रकार की मभी सर्वमत्तावादी 
विचारधाराओं से नाता दूट गया। दर्शनशाम्त्र की उनकी मर्वाधिक महत्वपूर्ण पुस्तक 'द 
डिफूरेन्ड', फ्रेजूज इन डिम्प्यूट” (983) के पूर्व ल्योतार ने अपने पीएचडी के शोघ-पढ्र 
डिस्कोर्स, फिगए! (977) और “लिविडनल इकॉनमी' (993) दोनों में अपनी दार्शनिक 
विचारधारा में परिवर्तन वा सकेत दे दिया धा। अपनो इस दूसरों पुस्तक में ल्योतार ने फ्रायड 
बी कामवृतिपएक ऊर्जा और प्राथमिक प्रक्रिया को धाएणा के माध्यम से मार्क्सवाद के प्रति 
उपेक्षा प्रदर्शित करते हुए उसवी सैद्धान्तिवः 'ढडेपन' (निरूत्साट) वी भावना से पिड छुडाने 
वा यलल किया है। आजकल, वामवृतिपरक अर्थव्यवस्था राजनीतिक अर्थव्यवक्ष्या के स्थान 
पर राजनीतिक व्यवस्था का आधार बन गई है। 'लिविडनल इकॉनर्मी' पुस्तक में मार्क्सवाद 
से ल्योतार का हुआ मोहभग बाद में उनके उत्त-आयुनिक्दा के दर्शन में अधिक मुखर होकर 
उभगण है। इस दर्शन घी एक मशक्त झलक हमें उनकी सर्वाधिक प्रसिद पुस्तक 'द पोस्ट 
मॉर्डर्न कन्डिशन' (979) में देखने को मिलती है। यह पुम्तक यद्यपि काफी छोटी सी है और 
इसके कुछ हिस्से दार्शनिक चर्चाओं से भरे पड़े हैं, तथापि इस पुस्तक ने वैचारिक जगत्‌ में 
एफ सनसनी, एक उत्तेजना पैदा कर एक गरमागरम बहस को जन्म दिया है। इस पुस्तक ने 
उच्तर-आघुनिकताबाद के इतिहास की उसी प्रकार दुदभी घजाई है जिस भ्रकार सन्‌ 966 में 
फ्रास के एक अन्य अग्रणी चिन्तक दरिदा की एक व्याख्या द्वारा ठत्तरःसरचनावाद का जन्म 
हुआ था। समाजशास्त्रियो के लिये ल्योतार के अनेक लेखनो छी अपेशा इस पुस्तक की 
सामग्री हो अधिक वहस का मुद्दा वनी हुई है। 

पिछले कुछ वर्षों में ल्योतार न ढेर सारा लिखा है। यह लेखन अधिकाशत 
सौन्दर्यवोध के क्षेत्र से सबंधित है, क्न्तु जिस वास्‍्तविक नवाचारी (अथवा अ्रयोगात्मक) 
घिन्तन ने ल्योतार को विश्व के चैचाश्कि जगत्‌ में प्रतिष्ठित किया, वे उनकी पूर्व उल्लेखित दो 
प्रमुख पुस्तकों यथा 'द पोस्ट मॉर्डन कडिशन' ओर “द डिफ्रेंड” में ही उभर कर आया हे । 
इन दो पुस्तकों ने, विशेषत. उनकी उत्त-आघुनिक स्थिति पर लिखी पुस्तक ने उन्हें 
उसर-आधुशिकता का एक शीर्ष नायक बना दिया है। 

ल्पोतार “पोस्ट-मॉडर्न” शब्द के न तो रचनाकार हैं और न ही कही इसकी उन्होंने 
विस्तृत व्याख्या कौ है। फिर भी, यह माना जाता है कि ल्थोतार मे ही सर्वप्रथम 
उत्तर-आधुनिकता की उद्घोषभा करते हुए अपनी पुस्तक “द पोह्ट मॉ्न कन्डिशत” (979) 
में कहा है कि “ठतत पूजीवादी समार्जों के निवासी सन्‌ 960 के आर से एक नये विश्व में 
रह रहे हैं जिसे “उत्तर-आशुनिक” कहा जा सकता है। ल्योतार की इस उदघोषणा ने 
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सामाजिक विज्ञानों, विशेषकर ममाजशास्त्र में एक हलचल मचा दी और इसे 
(उत्तर-आधुनिकता) समाजशास्त्रीय अध्ययनों का एक प्रमुख विषय बना दिया । उल्लेखनीय है 
कि समाजशास्त्र में उत्तरआधुनिकता की विचारणा का सचार जिन विद्वानों (ल्योग्रर सहित 
दरिदा, जेमसन आदि) द्वाय हुआ है, वे सभी गैर समाजशास्त्री हैं। ल्योतर की यह पुस्तक, 
वास्तव में, क्यूबेक सरकार के अनुशेध पर लिखी ह्ञान विज्ञान की तत्कालीन स्थिति पर एक 
रिपोर्ट है। इसमें विकसित पूजोवादी समाजों में उच्च शिक्षा, अनुसघान और प्रौद्योगिकी के 
विकास के साथ साथ विशेष रूप में सचार व्यवस्था की पडवाल कर नीति निर्माण सबधी 
सुझाव दिये गये हैं। 
पुस्तक को शुरुआत आधुनिकता के इतिहास के विश्लेषण से कर आधुनिक बैज्ञानिक 
ज्ञान और प्रौद्योगिकी की कट आलोचना की गई है। इस सदर्भ में, ल्योतार ने वस्तुनिष्ठ और 
तटस्थ वैज्ञानिक ज्ञान को कमियों को भी उजागर किया है। उन्होंने प्रबोधकालीन 
लेखक-विचारक एर्सनन्‍्स, मर्टन जैसे सरचदात्मक-अ्रकार्यवादियों और हेबरमाँ जैसे 
आधुनिकतावादियों पर जम कर प्रहार किये हैं। यही नही, इस सबध में दर्शनशास्त्रियों की 
बखिया उकेरने में भी ल्योतार ने कोई कोर कसर नहीं छोडी है। अपनी पुस्तक 
“उत्तर-आधुनिक स्थिति ज्ञाग का एक दस्नावेज” (9979) में ल्योवार ने मोटे रूप में वर्तमान 
सामाजिक-सास्कृतिक जीवन और व्यवहार के विशेधाभासों, बहुलता, निरर्थकता, सतहीपन, 
विखडन, टूटन और बिखरन की बढदी हुई प्रवृति का तथ्यों सहित साएगर्भित विवेचन किया 
है। ल्योदार लिखते हैं कि “हम एक ऐसे विश्व में रह रहे हैं जिसमें ज्ञान को हासिल करते, 
उसे विज्ञपित करने और “सत्य” को ग्राणत करने के वरैकों और स्वरूपों में काफी विविधता 
बहुवायतता हो नही है, अपितु वे अति मात्रा में उपलब्ध हैं ।” उन्होंने अपना विश्लेषण विज्ञान 
से शुरू किया है। उसके बाद उन्होंने धर्म, उपभोक्तावाद, आधुनिक लोकप्रिय सस्कृति तथा 
बहुसस्कृतिवाद जैसे विषयों पर बेरहमी से नस्तर चला कर उनमें छुपे किटाणुओं को उजागर 
किया है। ये सभी विषय अपने आप में काफी महत्वपूर्ण हैं, इनके अपने दावे हैं और अपने 
मूल्य हैं। किन्तु, हमारे लिये यह एक दुविधात्मक प्रश्न है कि इनका मूल्याकन कैसे करें कि 
इनमें से कौन सा श्रेष्ठ है और क्‍यों ? ल्योतार ने इस सबध में कई प्रश्न उठाये हैं, जैसे क्या 
कोई ईश्वर है? क्‍या कोई वैज्ञानिक निश्चितता है? क्‍या कोई कलात्मक उन्फर्ष है या कौन 
सी कलात्मक कृति को उत्कृष्ठ या अत्युत्तम कहें ? क्या शक्ति के असमान सबधों से उन्मुक्ति 
सभव है? कया उपनिवेशवाद का अन्त संभव है ? एक ऐसे विश्व में जहा अनेकों दावों और 
सूचनाओं की प्रचुरता हो, वहा इन प्रश्नों का एक मात्र एक उत्तर कैसे हो सकता है। ल्योतार 
कहते हैं कि वास्तव में, अब हमार विश्वास एकल उत्तर की प्रवृति से उठ गया है! ज्ञान के 
इन प्रश्नों के उनरों को उनकी श्रेष्ठता के आधार पर किसी पद क्रम में जमाना अत्यत कठिन 
है। ज्ञान का प्रत्येक रूप निर्धारणवाद (निश्वयवाद) के एक द्वीप को प्रकट करता है। इन्हें 
व्यवस्थित (या अव्यवस्थित) करने का अपना एक तरीका है। ज्ञाव के उत्पद का अपना एक 
नाम, एक ब्रान्ड है। हम इनके बीच या दो एक दर्शक हैं या एक दूकानदार या फिए एक 
उपभोक्ता हैं। हम ज्ञान के विभिन प्रकारों का प्रयोग टुकडों टुकड़ों और समान्तर ढग से करते 
हैं, विभिन्न स्थितियों के अनुसार उसमें जोडते घटाते रहते हैं, किन्ही, विशि्टि उद्देश्यों को दृष्टि 
से उनकी उप्योगिताओं को महत्व देते हैं, किन्तु हम इनमें से किन्ही से किसो एक हो उद्देश्य 
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तक अपने आपको सीमित नहीं रख पाते हैं और न ही हम इसयी वैघता में विश्वास करते हैं। 
यह म्विति हमारे जीवन को एक प्रकार का खडित चरित्र प्रदान करती है। घटनाओं के बारे 
में जानने के हमारे घित्र दर्सक होते ये , ये विधिया स्थाई नहीं होतों। यहों 
नहीं, विशिष्ट वस्तुओं को विशिष्ट ठीकों से जातने हेतु व्िभित घटनाओं के बीच बोई 
आवस्यत क्रम नहों हेता और ने ही इनके बोई वास्तविक परिणाम होते हैं। 
ल्थोनार ने बीसदी शनाबछी की हमारी एस सर्वाधिक मुंपज्य समस्या यह बनाई है कि 
हमारे जीवन की निर्देशत करते बाला बोई एक वदेश्य नहीं है ओर न ही दान, पहचान और 
हमागे आयाश्य का कोई एक माहत्‌ या महावृतान्त ही है। एक दनार आयुनिम के रूप में हम 
मात्र हमारी इच्धियों पर निर्षर हैं, किन्तु इसके बारे में और अतिम निष्कर्ष नर पहुँचने का हम 
कभी प्रयास नहीं करते हैं। उतर आपुनिज्ता का मूलदर्शन या केन्द्रीय शब्द “विभिन दर्शन 
ग्रहमशीलवाद” (एक्लेक्टिमिज्म) है। ल्योतार इस झब्द की व्याय्या बस्ते हुए कहते हैं छि 
“विधित दर्शन ग्रह्मशीलवाद” आधुनिक सामान्य सम्कृति की शून्य डिग्री वी अवस्था का 
परियायक एक शब्द है, जो मह प्रदर्शित करता है रि व्यन्धि विभित स्गों को सुनता है, 
प्रश्चिम की ओर देख कर उमसे प्रेरणा लेता टै, दोपहर वगा भोजन (लच) मैक्डोनल्ड में और 
मायब्यल का भोजन (डिनर) घर पर करता है, टोक्‍्यों में रहते हुए परिस के इत्र का प्रयोग 
करता है, हॉगकाग में कपड़े पुलवावा और बदलता है और टीवी गेम्स ठसके व का एक 
ह्म्मि हैं। 

आपुनिक्ता बनाम ठनर-आपुनिक्ता वी बरस में ल्योदार ने ठतर-णपुनिक्ता का 
समर्थन करते हुए इस हत्थ को रेखाक्ति क्या है कि आज के समाज को आधुनिक कहना 
संगमर एक भूल है। आज के समाज में नाटकीय टग से परिवर्तन हो चुछा है और अब हमे 
एक उनर-आधुनिक मयाव में रह रहे है विसछझो जीवन-शेलों, रहन-सहन के तौर-तरीके, 
मृल्य और अदर्ण सव कुछ आयुनिद्ध समाज से मित्र है। इस नये समाज के बारे में नप्रे 
और अलग दग से सोच-विचार क्यि जाने की आवश्यक्ता है। ल्योगार ने युगों घुरने ईसा 
के इस अनुतित प्रस्त का हवाला देते हुए इस सदर्भ में कहा है कि हि मेरे प्रभू दुने सेरा क्यों 
परित्याग ठर दिया।” इस प्रश्त या केवल एक हो ठनर है और वह उतर है, “कौन सा 
गम्ता” | यह ठनर एक अमीम और पश्मगमन यात्रा व्य संकेत देता है ॥ इस यात्रा का रास्ता 
अनन चढ्रों में निर्मित है जिसमें जहा में शुरुआत होती है, वहीं पुन लोटने पर मुक्ति सभव 
है। यह शुरुआत “मैं” शब्द से हुई है जो बाद में “हम”, “नुम” ओर “वे” शब्दों में बदल 
जाती है। अत ल्योतार कहते हैं कि मुक्ति के लिये पुत् “में” को जानने (अर्थात्‌ मैं कीत हूं?) 
की विधा पर लौटना आवरयक है। ठनर-आधुनिक्ता के विचार को इतनी सशक्त भाषा और 
स्पष्ट छा में ल्पोतार के अनिर््क्ति कमी अन्य विचाएक ने प्रस्तुत नहीं किया है| ल्वोतार 
लिखते हैं कि आधुनिकता ने ही उत्त-आयुनिकता को जन्म दिया है और इस स्थिति तक 
पहुँचाने में आधुनिक विद्वान और तकनीकी प्रगति की महती भूमिका टै। जिसे हम श्रगवि 
(आधुनिक विद्वान) कह रहे हैं, यह अपनी ही दुर्गंति के पूर्वानुमान पर आधारित है । घनोपार्जन 
को ही मानव की सुन्ति, प्रझमता और सभ्यता की उतते या विक्ाम का मापदण्ड मानना 
हमारी निरी भूल को इंगित करता है। साध्यों पर (अभिकाधिक पनोषार्त) पर जोर देता और 
मायनों को पवित्रता (गाधी की बारघा) की ठपेध्य और अवहेलना ग्रना सानव वो मऊ़्यें वी 


































कुकर, उत्कानफकारठफ0 /.- 285 


ओर धकेलना है। यह मानव मूल्यों के घोर हास की स्थिति है। आधुनिक ज्ञान (विज्ञान और 
प्रौद्योगिको) का प्रयोग मात्र भौतिक सुख सुविधाओं में वृद्धि करने और धन सम्पदा जोडवे में 
किया जा रहा है। यह मानव के चरम अधोपवन का परिचायक है। 

इसी पुस्तक में ल्योतार ने समाज के बारे में इस आधारभूठ घारणा के प्रति भी 
अविश्वसनीयता प्रकट को है कि समाज एकजुटता (एकता) को प्रकट कर्ता है या समाज में 
एकता पाई जाती है (जैसा हम एक राष्ट्र के रूप में देखते हैं)। इस सबंध में ल्योतार ने 
दुर्खाइम कौ 'सावयविक एकजुटता' की अवधाएणा, पार्सस की 'प्रकार्यात्मक एकता” की 
प्राएणा, और मार्क्स के दो विशेधी वर्गों के आधार पर विभाजित समाज के विचार को 
महावृतान्तों के विभित रूप मान कर इनकी वैधवा के बारे में कई प्रश्न खडे किये हैं। ल्योगर 
ने महावृतातों के ऐसे कई अन्य उदाहरण भी दिये हें, जैसे 'प्रत्येक समाज का अस्तित्व अपने 
सदस्यों के भले के लिये होता है”, या “सम्पूर्णता हिस्सों को बाधे रखती है', या 'सकलता 
हिस्मों के जोड से बनती है', या 'हिस्सों के बोच मबध चाहे बे औचित्यपूर्ण हों अथवा 
अनौचित्यपूर्ण, स्थिति की नाजुकता पर निर्भर करते हैं, आदि। इस भ्रकर के महावृतान्तमक 
कथन सामाजिक ब्रन्धनों तथा ज्ञान और विज्ञान के साथ सबधों की भूमिका की वैधता के 
आधार प्रस्तुत करते हैं। इस प्रकार, एक महावृतात क्रिया, विज्ञान अथवा सम्पूर्ण समाज को 
एक विश्वसनीय अर्थ प्रदान करता है । उच्च ठकनीकी स्तर पर, उस विज्ञान को आधुनिक माना 
जाता है जो अपने नियर्मों को महावृतातों के सदर्भ में वैध बताने कौ कोशिश करठा है अर्थात्‌ 
यह एक ऐसा बृढात होता है जो स्वय अपनी क्षमता पर टिका नहीं होता। 

ल्योतार ने दो अत्यत महत्वपूर्ण महावृतातों का विश्लेषण किया है। प्रथम, 'ज्ञान के 
लिये ज्ञान का उत्पादन किया जाता है', (यह विचार जर्मन आदर्शवाद की एक विशिष्टता रहा 
है); द्वितीय, 'ज्ञान का उत्पादन जनता के उद्धार के उद्देश्य से किया जाता है।” ज्ञान के लक्ष्यों 
से सबधित इन दोनों आदर्शों (महावृत्रतों) को उत्त आधुनिकता ने चुनौदी दी है। यही नहीं, 
इन लक्ष्यों से सबधित विवादों का समाधान करने के लिये कोई अतिम साक्ष्य उपलब्ध नहीं 
है। आज के कम्प्यूटर युग में, जिसमें जटिलताए दिन प्रतिदिन बढती जा रही हैं, वहा ज्ञान 
अथवा विज्ञान कौ तर्कसम्मतता को सिद्ध करने के लिये कोई दो-एक साक्ष्यों के इकठा करने 
की सपावनाए दूर दूर तक नजर आती दिखाई नहीं दे रही हैं। इसके पहले, किसी वृवात (जैसे 
धार्मिक सिद्धान्त) में विश्वास इस प्रकार की सभावित कठिताई को समाधान कर दिया करते 
थे। द्वितीय महायुद्ध के समय से तकनीकों और प्रौद्योगिकीयों के महत्व में परिवर्तन आ गया, 
जैसा बेबर ने अपने लेखनों में सभावना प्रकट की है। जहा भ्रौद्योगिकीयों और तकनीकों की 
गणना किसो लक्ष्य के साधन के रूप में की जाती थी, वहा अब वे स्वय लक्ष्य बन गई हैं। 
बृतान्त एकीकरण का रूप चाहे अनुमानात्मक अ्रकार का हो या मुक्तिपरक, अब ज्ञन की वैधता 
के लिये किसी भी महत्‌ वृतात पर आश्रित नही रहा जा सकता। अब विज्ञान को विटगेनस्टीन 
के 'भाषा के खेल' के सिद्धान्त के सदर्भ में आंधक ठीक ढंग से समझा जा सकता है। 

भाषा के खेल का सिद्धान्त इस तथ्य को उजागर करता है कि कोई भी सिद्धान्त या 
अवधाए्णा घाषा को अपनी सफलता में यर्याप्त रूप सें बाय मही सकती है। इसी अकार, 
महावृत्रातों की भी अब कोई विश्वसनीयता नही रह गई है क्‍यों कि वे भी तो भाषा के खेल 
के हिस्से हो तो हैं और ये भाषा के खेल भी तो अनेक प्रकार के भाषा खेल के हिस्से हैं। 
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अत विज्ञान एक भाषा-खेल है। ल्योतार छा भत है कि अब विज्ञान का लक्ष्य शक्ति का 
सग्रह है और यह सग्रह व्यावहारिक प्रक्रियाओं की कुशलता पर आधारित ह और इसको 
गति प्रदान कर रहो है पृजीवाद को अधुनावत स्थिति। इस प्रकार, उत्तर-आपुनिक्नावादी 
चितन वी अधुनातन घार्णाओं से कोई पारम्परिक सगति नहीं बैठती है। विज्ञान शक्ति सगह 
कैसे करता है, इसे स्पष्ट यरते हुए ल्योतार ने समस्त बैज्ञानिक प्रक्रिया पर प्रवाश डाला है। 
वे लिखते हैं कि किसी अबेले वैज्ञानिक वो अथवा वैज्ञानिक समूट को अपने शोध निष्कर्षो 
को अपने री क्षेत्र के अन्य वैज्ञनिवों से पुष्टि करवाना या स्वीवार किया जाना आवश्यक 
होता है। जैसे-जैसे वैज्ञानिक कार्य जटिल होता जाता है, उसवी प्रामाणिवता के जाब बरतने 
की प्रक्रिया भी जटिल होतों जातो है। साक्ष्यों को एकत्र करते और सिद्ध वरने में जितनी 
अधिक जटिलता होगी, प्रामाणिवता वो जाँच करने के लिये ठतनो ही अधिक प्रौद्योगिगी की 
जरूरत होगी। 
बोसवी शताब्दी के अतिम चतुर्थाश में समाज में वैज्ञानिक ज्ञान के स्वरूप के मगक्षने 
हेतु जिम प्रौद्योगिकी का प्रयोग किया गया, वह 'इटनम सम्पादन के सिद्धाल', अर्थात्‌ 
अधिकतम उत्पादन के लिये ६8४34 नतम निवेश पर आधासित है। ल्योतार ने इसे 'निष्पादकता का 
मिद्धान्त” कहा है। आजकल वैज्ञानिक भाषा के खेल के क्षेत्र में इमी का वर्चम्व ऐ क्योंकि 
एक बैज्ञानिक खोज के लिये प्रवाणों की आवश्यकता होती है जिमके लिये कीमत चुकाना 
होता है। इस प्रकार प्रौद्योगिकी वैज्ञानिक प्रमाण को प्राण करने का सर्वाधिक कुशल माथन 
ब॒न जाती है और “यह पन-दीलत कुशलता और सत्य के थीच एक मगीकरण को स्थापित 
काती है।” (979) यह मही है कि सत्य की खोज के लिये कम खर्चीली पुल द्ध शोघ की 
जा सकती है, क्लनु आजकल खर्चीली शोध ही समय का मानदड बन गई है और इसके 
लिये धन वी सहायता कौ जरूरत पड़ती है। धन की आवश्यक्ता के लिये निष्पादक्वा के 
भाषा के खेल को खेलना पडता है। एक बार निष्पादकता का वर्चस्व स्थापित हो जाता है, 
हब सत्य और न्याय वी अधिकाधिक धन द्वारा पोषित शोघ के परिणाम बनने की प्रवृति हो 
जाती है। निष्फर्षत जिनके पास शोध टेतु उपलब्ध बरवाने के लिये धन होता है, उनके पास 
शक्ति भी शेत्ी है ताकि वे मनचाटे शोध के निष्क्षों वो प्राप्त वर सकें। ल्योतार मानते हैं 
कि यह उनर-आधुनिक युग ऐसा है निममे शन्द्रि और ज्ञान का एक दूसे के साथ जैमा 
सम्मिलन हुआ है, वैसा पहले कभी नहीं हुआ। इस समस्या के निदान के रूप में ल्योतार ने 
एव सुझाव दिया है कि वैज्ञानिक भाषा के खेल यें निष्पादकता की महत्ता केवल तब बनी रह 
मकनी है, जब निष्कर्षों की वैघता के सुदे को अनदेखा कर दिया जाये | एक बार निष्मादक्ता 
का मुद्दा महत्वपूर्ण बन जाता है, तब निष्पादक तार्दिक्ता की मीमा ठत्पन हो जाती है क्योंकि 
विषादक्ता बिता कमी भहाबृद्गाग के अपनी न्यायोधितता मिद्ध रही का सकती है । 
विद्वान और विशेषत न्याय के बारे में अपने विचारों के सबंध में राजनीति की गय 
को भापते हुए ल्योतार ने बाद में अपने विवाद (डिफ्रेन्ड) के दर्शन को प्रस्तुत किया जो 
उसकी ममाजशास्रीय वृति “द प्रोस्ट मॉ्न कन्डिशन' का आधार बनी है। ल्योतार ने 
“डिफेरेन्ड” झब्द का प्रयोग क्सिो भाषा के खेल में कसी खिलाडी को चुप काने (शाल 
रहने) के लिये क्या है | यह स्थिति तब उत्पत होती है जब किमी विद्यमान विमर्श में यह 
जानने का बोई तरीका नहीं होता कि विभिन्रवा कया है! यह कोई विचार हो मक्‍वा है, बोई 
मौन्दर्यात्मक अनुभूति हो सकती है या कोई व्यथा हो सब्नी है। ल्योतार मे अपने इस विचार 
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को एक उदाहरण द्वाग बड़े ही सजीव ढग से प्रस्तुत करने हुए कह कि माजियों के गैस के 
कमगें के अस्तित्व के बोरे में सशोषनवादी इतिहासकाएं ने प्रश्न चिन्ह खड़े करते हुए जब 
यह कहा कि इन गैस के कमर्यों के अस्तित्व को तव तक स्वीकार बरना मुश्किल है जब तक 
उनके शिकार किसी व्यक्ति को साक्ष्य के रूप में प्रस्तुत नहीं किया जाता है। किसी व्यक्ति के 
इन कमरों का शिकार बन जाने का तात्पर्य हो उसकी मृत्यु हो जाना होता है, तब ऐसे व्यक्ति 
को कैसे अस्तुत किया जाये। कई इतिहासकाएं ने इस प्रवार की विकृत दलौल की कडे शब्दों 
में भर्सना कौ है। इस सबध में ल्योतार कहते हैं कि यह समस्या तब उत्पन होतो है जब 
अनुभवपरक इतिहास लेखन पर जरूरत से ज्यादा जोर दिया जाता है। किसी चिन्ह (अर्थात्‌ 
गैस के कमरे) का मात्र अस्तित्व किसी सज्ञानात्मक वाक्य (अर्थात्‌ गैस के कमरों का अस्तित्व 
था) की सत्यता यो स्वीकार किये जाने के लिये पर्याप्त साक्ष्य है। इस प्रकार के साक्ष्य को 
सार्वभौमिक रूप में प्रामाणिक माना जाता है क्‍यों कि यथार्थ को एक समग्र रूप में देखा 
जाता है जिसे साकेतिक रूप में प्रकट या अभिव्यक्त किया जा सकता है। ल्योतार के इस तर्क 
की शक्ति का आभास हमें इस बात से प्रकट होता है कि उन्होंने किसी विशिष्ठ वास्तविक 
घटना को एक सामान्य विचार के रूप में बदलने का प्रयास किया है | 

सार रूप में कहा जा सकता है कि ल्योतार का सारा चिन्तन ज्ञान विज्ञान और शक्ति 
के चहुँ ओर घूमता है और ये विषय हो उनके अध्ययन अनुसधान के केन्द्रीय विषय रहे हैं। 
यह आज के युग में ज्ञान विज्ञान के महत्व को रेखाकित करता है। इसमें महावृतान्तों या 
अधिआख्यानों को कोई स्‍थान नही है। वे इतिहास की वस्तु भाड हैं। ज्ञान का उद्देश्य अब 
प्रगति करना, अधिकाधिक उत्पादन करना और नई तकनीकों कौ खोज करना है। इसका 
निर्माण, उपयोग, उपभोग, विनिमय और पुनरुत्पादन किया जाता है। ज्ञान की भी एक पण्य 
वस्तु के रूप मे अब खरीद-वेच होने लगी है। आधुनिक समस्त ज्ञान-विज्ञान का पण्यीकरण 
और व्यापागीकरण हो चुका है। आजकल ज्ञान शक्ति का दोतक है। जिसके पास यह ज्ञान 
(आधुनिक विज्ञान की भाषा में सूरत गत है, उसके पास शक्ति है। वह उतना हो अधिक 
शक्तिशाली और धनी है। ध्यान रहे, धनिऊवा/शक्तिशाली की परिधाषाएं बदल चुकी हैं। ज्ञान 
शक्ति का आधार है। आज के युग में अधिकाधिक सूचना ज्ञान पर नियत्रण एक व्यक्ति की 
अधिकाधिक ताकत को प्रदर्शित कर्ता है। यह उसके ताकव की निशानी है। आज के युद्धों 
में विजय सैनिकों की सख्या पर नहीं अपितु ज्ञान की शक्ति पर (अमेरिका इश़क युद्ध इसका 
एक अत्यत ताजा उदाहरण है) निर्भर करती है। इस आधुनिक ज्ञान को ल्योद्ार में भाण का 
खेल माता है। 

ज्ञान की प्रकृति का विश्लेषण करते हुए ल्योतार बहते है कि ज्ञान कभी अपनी 
सम्पूर्णता में नहीं शेत्ा ! यह ढुकडों में होता है। यह हमेशा प्रतियोगी होता है जिसके काएण 
दूसरे ज्ञान से निरतर सपर्ष होता रटता है। इसका रूप विवरणात्मक अथवा वैज्ञानिक हो 
सकता है। वे कहते हैं कि विश्व समाज को अपनी सकलता में समझना अत्यत कठिन है। 
इ्से डडों में ही समझा जा सकता है। उन्होंने सक्लता के स्थान पर विकेन्द्रण का समर्थन 
किया है। 
वामपथी विवारक होते हुए भी ल्योतार ने उत्तर आधुनिकता की विचायधाग को 
अपनाते हुए मार्क्सवाद पर कड़े प्रहार किये हैं। थे मार्क्स के समवावादी समाज कौ स्थापना 
के विचार को कोरी बल्पना मानते हैं जिसे प्राप्त करना आसमान के सितारों को तोडने या 
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आवाश कुशुम को पाने जैसो असभवता है। उन्होंने मार्क्स के लेखनों को भी महावृता- 
वी श्रेणी में रख कर उन्हें खारिज कर दिया है। 


प्रमुख कृतियाँ 

+-. 95८6फ7९९८, पिहण०८, (977) 

- वह 705 १व०१८ता (क्ाकाएा.. # ेधएणत 09 छएसरो४०९८, (979) 
-+ ० एशिएल्‍0. शि952५ 79 00570, (988) 

- विला05७8ह० आए (८ 3९४७, (990) 

-. 6 [गाणान रेटी८लाणा5 था प॥7०, (99) 

-  शिाशाण्राध्ग्रणेण्ए, (99) 

-. निजता 8८तात्शाए, (993) 

-  ॥०%व ४6 7065क0092८9, (993] 


शिम्रतांब्रश्ला, सिंटटएण० 





निकोलो मेकियावेले तक 
इटली के प्रसिद्ध नगर फ़्लेरिंस के निवासी प्रसिद्ध राजनीतिक विचारक और मानवतावादी 
निकोलो मेकियावेली अपनी ख्यातनाम दो पुस्तकों 'द प्रिंस! (१53) और “िस्कॉस 
(52]) के लिये सुप्रसिद्ध हैं। इन पुस्तकों में उन्होंने देश की सुरक्षा, कानून और व्यवस्था 
की दृष्टि से राज्य के हितों को सर्वोपरि महत्व दिया और इसके लिये उन्होंने निःकुश और 
स्वेच्छाबारे शासक को भी आवश्यकतावश स्वीकार किया है। सिद्धान्त मेकायावेली 
गणतत्रीय शासन प्रणाली को सर्वोत्तम और वरेण्य मानते थे, किन्नु इसकी सफलता के लिये 
उन्होंने सदाचारी,ईमानदार और देशभक्त नागरिकों का होना आवश्यक बताया। किन्तु उन्होंने 
यह भी स्वीकार किया है कि मनुष्य मूलत स्वार्थी, प्रशाचाराँ और गुटबाज शत है ॥ अत 
ऐसी स्थिति में मेकियावेली ने पूर्णसत्तावादी राजतत्र का समर्थन किया है। ऐसा कहा जाता है 
कि मेकियावेली ने राजनीति को नीतिशारू से प्रथक करके अपने विचार्से को अथार्थ की 
आधारशिला पर खडा करने का प्रयास किया है। उन्होंने तत्वमीमासा या ईश्वर मौमासा के 
स्थान पर यथार्थ को महत्व दिया है। 
मूलव राजनीतिक विचारक होने के कारण उनके विचाएं का सर्वाधिक प्रभाव 
ग़जनीतिक विज्ञान पर ही पडा, किन्तु कई समाजशाल्तियों पर भी उनके शासन कला के 
सिद्धान्त के प्रभाव को देखा जा सकता है। इस सम्बन्ध में स्टेनफोर्ड एम.लमैन और मारविन 
थी, स्कॉट द्वाा लिखित पुस्तक 'ए सोसिऑलाजी ऑफ द एब्सर्ड (970) उल्लेखनीय है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
- ॥%6 277०९, (53) 
+. 0560ण5६८६ ए [.९५५, (752) 


घटाएल, रिफाला। ४. 


रॉरबंट एम. मेकाइबर (882-970) 
रॉ्वेट एम. मेकाइवर का नाम समाजशास की प्रथम पीढी के विद्यार्थियों में उनके गौरव ग्रथ 
'सोस्ताइटी' के कारण सुपरिचित है। एक समय था जब यह पुस्तक समाजशार के विद्यार्थियों 
के लिये (विशेषत भारत में) बाइबिल हुआ करती थी। किन्तु यह स्कॉटिश समाजशास्री 
जिसकी गणना समाजशाप्त के अग्रणी व्यक्तियों में हुआ करती थी, जिसकी उपर्युक्त चर्चित 
पुस्तक समाजशास के पाठयक्रमों में निर्धारित की जाती थी, आज उसे दथा उसकी पुस्तक 
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'सोसाइटो' दोनों हो को लगभग भत्ता दिया गया है। यह पुस्तक सर्वप्रथम 937 में 
प्रदाशित हुई, बाद में 937 में इसका सशोधित सस्करण और 949 में तृतीय सस्करण 
इसके सह लेखक चार्ल्स पेज के नाम के साथ प्रवाशित हुआ। मेकाइवर को यह पुस्तक 
मसमाजशासखत्र विषय को एक व्यवस्थित, सैद्धानिक मानवतावादो, किननु उद्विकासीय 
ममाजशास्र के रूप में विकसित करते का एक प्रयाप्त था। नये चिलनन और अनुमधानों से 
प्राप्त तथ्यों के आधार पर इस पुस्नक में वर्णित कई अवधारणाओं की परिभाषाओं और 
विषेचन को अब पुराना और महत्वहीन करार कर दिया गया है। आजकल बई 
विश्वविद्यालयों (भारत के) के तो पाठ्यक्रमों मे ही इस पुस्तक वो हटा दिया गया ऐ। 

मेवाइवर कुछ समय तक एडिनबर्ग सटे । बाद में सन्‌ 929 में न्यूयार्क के वोलम्बिया 
विश्वविद्यालय में चले गये और सन्‌ 950 तक वही रहे। उनको मूल रचि राज्य और 
समुदाय थी प्रकृति वो जानने में थी और इस सम्बन्ध में उनको दो अन्य पुस्तकें बहुचधित 
रही हैं, यथा 'सरवार का ताताबाना' (947) और 'समुदाय' (928)। 


प्रमुख कृतियोँ 

+. (०्शाश्णा॥१, (928) 

न 906८७, (93)) 

- व रत्ए तर 6एएटामफा०्या, (947) 


शिक्वा6९, 57 शा उद्या।९5 श॥पशः के लेते जैक संपल मेय "77 उऊछ 
सर हेमरी जेम्स समनर मेन (822-888) 
डद्विकासीय मिद्धाल्व के सुप्रसिथ अनुसरणकर्त्तां विद्वात सर हेसी जेम्स ससूनर मेन 
बुलनात्मक न्यायशासर के प्रणेता रटे हैं। ल्यूईस टेनरी मार्ग को भाति वे भी इस विचार से 
मत्मत थे कि आदिम समाजो का कानूनों आधार पकत और नातेदारी पर आधारित सम्बन्धो 
में गढा हुआ है! अपनी दो सर्वाधिक चर्चित पुस्तकों यथा 'प्राचीन कानून” (एनशेन्ट लॉ, 
86॥) और "लोकप्रिय सरकार' (पॉप्युलर गँंवरमेन्ट, 7885) में उन्होंने उद्विकामीय मिद्धान्त 
का ममर्थन करते हुए कहा कि माननीय समार्जो का इतिहास उत्तरोत्तर प्रगति को प्रकट करता 
है, अर्थात नातेदारी के आधार पर गठित अदत्त स्थिति वाले समाज धॉरे-घोरे कानून सम्मत 
अनुबधों या समझौतों पर आधारित आधुनिक प्रकार के उन्नत ममाजों में बदलते जाते हैं । 

प्रगतिशील समाज सम्बन्धी मेन के ये निष्कर्ष मुख्यत यूनान, गेम और कुछ सीमा तक 
भारत के प्राचीन इतिहास के आधार पर आदिम ममाजों को जीवन-शैलो के विषय में उनके 
द्वारा लगाये गये अनुमानों पर आधारित हैं। किन्तु, उन्‍्तोसवी और बौसवो शताब्दी में 
मानवशास्तियों द्वारा आदिम जनजातियों में किये गये श्षेत्र-कार्य से मेन के निष्कर्पों को पुष्टि 
जले रोती है। मटी नही, प्राचीन समाजों की सध्यताओं से सकलित वथ्य भी सेन के अनुमानों 
पर भश्त-चिन्ह लगाते हैं। 

म्रिवार वो उत्पत्ति सबधी उनके विचार प्लेटो और अरस्तू के विचारों पर आधारित हैं 
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जो यह मानते थे कि परिवार का आदि रूप पितृस्ततात्मक था और मातृसत्तात्मक परिवारों का 
जन्म बाद में हुआ है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- जलता! 7.9७, (!867) 
न" शिक्र॒णेआ 50४थाएला, (885) 


शि्लुपगाएव॥ िवीशातए9 फवत 


धीरेद्धनाथ मजूमदार (डी.एन.मजूमदार) (903-960) 
लखनऊ विश्वविद्यालय में एक स्व॒तत्र विषय के रूप में मानवशास्त्र विधाग की स्थापना करने 
वाले जाने-माने विद्वान घीरेद्धगाथ मजूपदार भारत के अग्रणी समाजशास्त्रियों और 
मानवशाप्तत्रियों को प्रथम पक्ति में रहे है। वे इसी विश्वविद्यालय में प्रख्यात समाज वैज्ञनिक 
राधाकमल मुकर्जो और घूर्जदि प्रसाद मुकर्जी (डीपो मुकर्जी) के समकालीन थे। मजूमदार उन 
कुछ शुरुआती चन्द लोगों में से थे जिन्होंने इस विषय का औपचारिक प्रशिक्षण प्राप्त किया। 
भारत के विश्वविद्यालयों और महाविद्यालय के विद्यार्थियों में उनका ना अपनी कुछ पुस्तकों 
ऐैशज एण्ड कल्चर्स ऑफ इन्डिया तथा एन इन्द्रोडक्शन दू सोश्यल एम्प्रापॉलाजी) के कारण 
4 है। उनकी इन पुस्तकों की गणना भारत में मानक पाठ्य पुश्तकों की श्रेणी में की 
जाती है। 

बिहार में जन्मे बंगाली माता-पिता की संतान मजूमदार की समस्त प्रारभिक 
शिक्षा दीक्षा बयाल (कोलकाता) में हुई। उन्होंने सत्‌ 924 में कलकत्ता विश्वविद्यालय से 
मनवशात््र में एमए किया। इसी वर्ष, वे छोटा नागपुर (बिहार) चले गये | वहा वे वरिष्ठ 
बजातिशास्त्री एससी रॉय के सम्पर्क में आये जिन्होंने मजूमदार में भानवशास्त्रीय क्षेत्र कार्य के 
प्रति रुचि उत्पन्न कर दी। उन्हें अपने शोध-कार्य के लिये कलकत्ता विश्वविद्यालय से प्रेमचद 
ग़यचद छात्रवृति मिली जिस्तकी सहायता से उन्होंने बिहार की हो जनजाति पर शोध कार्य को 
जारी रखा। तीन वर्ष के बाद सन्‌ 929 में कलकत्ता विश्वविद्यालय ने उन्हें 'माउत स्वर्ण 
पदक” से नवाजा! 

सन्‌ 928 में मजूमदार की लखनऊ विश्वविद्यालय में अर्थशास्र और समाजशासत में 
आदिम अर्थव्यवस्था के व्याख्याता के रूप में नियुक्ति हुई। लगभग पाँब वर्ष बाद सन्‌ 933 
में वे इग्लैण्ड चले गये । वह उन्होंने केम्ब्रिज विश्वविद्यालय से एसी हेडडन के निर्देशन में 
शोध कार्य कर सन्‌ 935 में पीएचडी की उपाधि प्राप्त की। उनके शोध का विषय “हो 
जनजाति में सास्कृतिक परिवर्तन” था। इस अध्ययन के लिये, वास्तव में, उन्हें एस सी पँय 
से ही प्रारभिक प्रेरणा मिली थी। जब वे इग्लैण्ड में थे, उसी समय वे विश्व के प्रख्यात्‌ 
सस्थान “लडन स्कूल ऑफ इफ्नॉमिव्स” के प्रस्तिद मानवशाख्री थी मेलितोरकी के सम्पर्क 
में आये। उन्होंने मेलिनोस्की द्वात आयोजित मानवशास्त्र को सेमिनार में भाग लिया। वे 
उनके सस्कृति के प्रकार्यवादी सिद्धान्त से काफी प्रभावित हुए। इन सेमिनाएँ ने उन्हें एक 
ओर मेलिनोस्की के प्रकार्यवादी विचारों से, तो दूसरा ओर उनकी क्षेत्र कार्य पद्धवि की 
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सूक्ष्मताओं से परिचित होने और सीखने का अवसर प्रदान किया। मेलिनोस्की का यह प्रभाव 
मजूमदार पर आजत्म रहा जिसे उनकी कृत्तियों में स्पष्ट रूप में देखा जा सकता है। इसी बीच 
सन्‌ 9% में उन्हें ब्रिदेन के रॉयल एन्थापॉलाजिक्ल इस्टिट्यूट को शोधवृत्ति (फैलोशिष) 
मिल गई। जब वे इस्लैण्ड में थे, तब उन्होंने भारतीय सस्दृति पर श्रखला बद्ध कई व्याख्यान 
दिये | इसो प्रकार जब वे वियना गये, तब वहा उन्होंने भारत की जनजातोय सस्कृति पर कई 
व्याख्यान दिये। सन्‌ 938 में वे भारत लौट आये और लखनऊ विश्वविद्यालय में अपने 
पुरने पद पर कार्य करने लगे। मन्‌ 939 में लाहोर में आयोजित अखिल भारतीय विज्ञान 
कपग्रेस के 26वें अधिवेशन में उन्हें मानवशास्त्र और पुणततल्व के अनुभाग के अध्यक्ष बनने 
का सौभाग्य मिला। सन्‌ 94 में उनका “नेशनल इन्स्टिट्यूट ऑफ साइन्सेज” (मारत) को 
शोधवृत्ति के लिये चयन हुआ। यही नहीं, उनका चयन “भौतिक मानवशाम्त्र की अमरीको 
ममिति' की शोधवृति के लिये भी हुआ। 
सन्‌ 945 में मजूमदार ने लखनऊ में मानवशास्त्र की एक अग्रणी सस्या 
*शँधनापाफिक एण्ड फोक कल्चर सोसाइटी” की स्थापता और सन्‌ 4947 में “ईस्टर्स 
एन्ग्रापॉलजिस्ट” नामक मानवशास्त्र कौ पत्रिका वी शुरुआत की। मन्‌ !950 में लखनऊ 
विधविद्यालय में वे मानवशास्त्र के प्रोफेसर और सन्‌ 95] में इसो विश्वविद्यालय में 
मानवशास्त्र के नवस्थापित पृथक विभाग के अध्यक्ष पद पर आगौन हुए। मजूमदार को देश 
और विदेश बी अवेक प्रतिष्ठित सस्‍्थाओं में अतिथि आचार्य के रुप में व्याप्यान देने, कई 
सम्मानीय पदों पर कार्य करने के अतिरिक्त अनेक प्रतिष्ठित पुरस्कार और पदक प्राप्त करने 
का गौरव मिला है। 
मूलरूप में मातवशास्त्र में प्रशिक्षित मजूमदार ने शारीरिक एवं सास्कृतिक मानवशास्त् 
के अलावा प्रामीण समाजशाम्त्र और औद्योगिक समाजशास्त्र के क्षेत्र में भी अध्ययन किये 
हैं। इस दृष्टि से भारतीय मानवशास्त्र और समाजशास्त्र को ठनका योगदान बहुविध है। 
उन्होंने जनजातियों, कृषक सप्राजों (प्रामों) के साथ-साथ कानपुर जैसे औद्योगिक नगर वा 
अध्ययन कर भारतीय नृविज्ञान वी शोघ सीमाओं को विस्तृत किया है। जनजातियों के 
सास्कृतिक प्रतिमानों, सास्कृतिक परिवर्तन, पर-सस्कृतिक्रण के प्रभावों के अतिरिक्त सक्रमण 
के दौर से गुजरती हुई जनजातियों जैसे अनेक विषयों का अध्ययन कर उन्होंने शोप के कई 
नये मानदड स्थापित किये हैं। सामाजिक-सास्कृतिक मानवशास्त्र के क्षेत्र के अलावा उनका 
प्रौतिक मानवशास्त्र के क्षेत्र में पूरा-पूण दखल था । इस क्षेत्र में उन्होंने जेवमितीय माप, सोरमी 
सर्वेक्षण और ठत्खनन कार्य करके अपने आपको एक भौतिक मानवशात्त्री के रूप में भो 
अतिष्ठित किया है। यहो नहीं, उन्होंने श्रजातिक रचना और सामाजिक मसस्तरण के मोच 
सहमबध फो मभावनाओं को भी टटोला है। 
भजूमदार ने ठत्तर प्रदेश के जाति-सम्तरण के अध्ययन के लिये जैवमितोय मापदड वी 
प्रयोग किया है। उन्होंने बताया कि ऐसो जातियों जो एक गुच्छे के रूप में आपस में 
१2288 होती हैं, वे पद स्गैपानिक सगठन में एक दूसरे से नजदीक होती हैं। ऐसी जातियाँ 
ग्रैव भिनता में भी एक दूसरे के विकट होती हैं / इस अवार, अविभाजिव बगाल और 
गुजरात फी जातियों में भी मजूयदार ने सामाजिक क्रमविन्यास और प्रजातिक विशेषताओं के 
बीच एक श्र के सहसवध के दर्शन किये हैं। यह सही है कि उन्होंने अपने अन्वेषण के 
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आधार पर जाति-सरचना की रचना में प्रजातिक कारक को महत्वपूर्ण माना है। उन्होंने एक 
स्थान पर लिखा है कि “जावि की प्रस्थिति और पद इस बात पर निर्भर हैं कि उसमें किस 
परिमाण तक रक्त को शुद्धता रह पाई है।” जाति के उद्भव में प्रजातिक कारक को महत्वपूर्ण 
मानते हुए भी उन्होंने यह स्वीकार किया है कि जाति की व्याख्या किसी एक कारक के आधार 
पए करना निष्फल प्रयल है। उन्होंने इसी सददर्भ में “प्रजातिवाद” के प्रति भी अपना घोर 
विशेष प्रदर्शित किया है। मजूमदार ने मुख्य रूप में भारत की जनसख्या में प्रजातिक तत्वों 
की खोज पर अपना ध्यान केच्धित किया है। इसके लिये उन्होंने जैवमितीय माप और 
रक्‍त-समूहों का परीक्षण किया है। मजूमदार ने अपने अध्ययनों के आधार पर बी एस. ॥ हा 
के इस मत से अपनी असहमति प्रकट की है कि निप्रीटो भारत को सबसे पुरानी प्रजाति है। 
रकत-समूहों के अपने परीक्षण के आधार पर उन्होंने बताया कि भारतीय जनसख्या में निग्रीटो 
प्रजादीय तत्व की उपस्थिति प्रमाणित नहीं होती है। मजूबदार ने प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड या 
इन्डो-ऑस्ट्रेलॉयड प्रजाति को भारत के सबसे आदिकालीन निवासी माना है। शारीरिक 
माववशास्त्र के क्षेत्र में ्रणातिक तत्वों के वितरण के अतिरिक्त उन्होंने भारतीय बालकों के 
विकास (ऑन्टॉजिनेटिक) के अध्ययन में भी अपनी रुचि प्रदर्शित की है। इस सदर्म में 
लखनऊ शहर के बालकों का उनका अध्ययन उल्लेखनीय है। 

सास्कृतिक मानवशास््र के केत्र में उनके अध्ययन नृजातिकलेखन प्रकृति के रहे हैं। 
उन्होंने सर्वप्रथम बिहार के कोल्हन क्षेत्र की हो जनजाति का अध्ययन किया जिसके आधार 
पर उन्हें शोध उपाधि प्राप्त हुई। बाद में उन्होंने उत्तर प्रदेश की कोरवा, थारू और खासा 
(जोनसर बावर क्षेत्र की), मध्यप्रदेश के बस्तर क्षेत्र की गोंड और गुजरात के भीलों के बारे में 
भी प्राथमिक तथ्य सामग्री एकत्रित की है। उल्लेखनीय है कि मजूमदार हो लोगों के बीच 
तीन वर्षों तक रहे और सन्‌ 937 में हो जनजाति पर “सक्रमण के दौर में एक जनजाति” 
नाप से एक पुस्तक लिखी। लगभग बारह वर्ष बाद (947-49) उन्होंने पुन इस जनजाति 
का अध्ययन किया और इस अवधि में इस जनजाति पर आसपास की खानों, कारखानों और 
युद्ध के पड़े प्रभावों का आकलन कर सन्‌ 950 में एक अन्य पुस्तक “एक जनजाति का 
जनजीवन” नाम से दूसरी पुस्तक लिखी। मजूमदार ने जनजातियों के सामाजिक जीवन के 
अध्ययन के अतिरिक्त उनके धर्म का भी गहन अध्ययन किया है और उन्होंने भारतीय 
जनजातियों में मैग्ट के जीवसत्तावाद के लक्षणों को उपस्थित पाया। उन्होंने बताया कि 
मैलानेशिया के लोगों की भाँति ही भारतीय जनजावियाँ (विशेषत हो और मुण्डा) भी “माना” 
जैसी एक अलौकिक, अदृश्य और अवैयक्तिक शक्ति में विश्वास भ्रकट करती है, जिसे वे 
“बोंगा” कहते हैं। इसी आधार पर उन्होंने “बोंगावाद” के विचार को भ्रणीत किया। मजूमदार 
मे भारतीय सस्कृति को समझने के लिये “मार्क” की अवधाएणा प्रस्तुत कौ। अग्रेजी के शब्द 
8२८ से उनका अर्थ ७४ (मानव), #४८७ (क्षेत्र, ८६०४४८०४ (ससाथन) और 
(0००ए८7क्षाण॥ (सहयोग) से है। उनके अनुसार ये चार स्तभ हैं जो भारत की सस्कृदि का 
निर्माण करते हैं, अत भारतीय सस्कृति की आत्मा को समझने के लिये इतर छाए हत्वों को 
समझना आवश्यक है। 

मजूमदार ने अपनी नहुप्रसिद्ध पाठ्यपुस्तक (957), (जो उन्होंने टी एन मदान के 
साथ लिखी है) में भारतीय जनजातियों की समस्याओं के गहन विवेचन के साथ-साथ उनका 
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एक वर्गीकरण भी प्रस्तुत किया है। उन्होंने सास्कृतिक स्तर के आधार पर भारतीय 
जनजावियों को तीन वर्मों में बाटा हैं 
(3) वे जनजातियों जो ग्रामीण-नगगीय समुदायों से सास्कृतिक मामलों से बहुत दूर हैं, 

अर्थात्‌ जो उतत समुदायों के सम्पर्क से परे रते हैं, 
(2) वे जनजातियाँ जिन पर ग्रामोण-जगरीय सपुदार्यों की सम्कृति वा प्रभाव पडा है और 

जिनके कारण उनके जीवन में अनेक समम्याए उत्पन्न हो गई हैं, 
(3) वे जनजातियों जो ग्रामीण-नगरीय समुदायों की सम्कृति के सम्पर्क में आने पर भी 

उनमें कोई हलचल पैदा नहीं हुई है। 

इसी प्रकार, मजूपदार और मदान ने भारतीय जनजातियों की समम्न समस्याओं को दो 
वर्ों में विभाजित किया है. (॥) ऐसी समस्याएं जो जनजातियों और अन्य आमीणजतों में 
ममान हैं, (2) ऐसी समस्याएं जो जनजातीय समाज को हो अपनी विशेषताएं हैं और ये इन्हीं 
लोगों में पाई जाती हैं। 

अप्रणी मानवशास्त्री मेलिवोम्की ओर शख्तचद्ध गॉय से गहरे रूप में प्रभावित मजूमदार 
एक पशिश्रमी एवं प्ैर्यवान क्षेत्र कार्यकर्त्ता थे। वे सामाजिक-साम्कृतिक मानवशास्तर की क्षेत्र 
शोग-परम्पणा के एक अनुभववादी (एम्पिरिशिष्ट) मानवशाम्त्री थे। किमी जनजाति अथवा 
गाव के अध्ययन के लिये वे एक लम्बे समय तक उस थेत्र की अनेक यात्राएं कर और वहां 
रहकर प्राथमिक शापप्री जुटते थे। जवजाति और लोक बोली के मौखने में उनकी गहरी रुचि 
थी और वे मानते थे कि एक मातवशाखत्री को अनजान क्षेत्र और बाहरी मस्वृति में कार्य 
करते समय सबसे पहले वहा की भाषा और बोलो को सीखना चाहिये। उन्होंने जनजातियों 
की समस्याएं जानते को अपेक्षा उनयी सस्वृति के सभी पश्चों--आर्थिक, नातेदारी, धर्म आदि 
को जानना अधिक पसंद किया। मजूमदार ने अपने शोघ-अध्ययनों में 
सरचनात्मक-मप्रकार्यवादी परिप्रेक्ष्य को अपनाया ओर जनजातीय अध्ययनों के अतिरिक्त इसी 
उपागम का प्रयोग। उन्होंने मोहना नामक गांव के अपने अध्ययन (छोए का एक गाव) में भी 
किया है। अपने इस अध्ययन में मजूमदार ने रेडफील्ड वी ”लघु समुदाय” की विशेषताओं 
का परीक्षण कर निष्कर्ष तौर पर कहा कि रेडफील्ड द्वारा इमित लघु समुदाय की सभी 
विशेषताओं को भारत के मपी गावों में पाना मुश्किल है । भारदीय दशाओं में लघु समुदाय 
की अवधारणा की अपनी सीमाए हैं । मजूमदार ने मानवीय व्यवहार के मनोवैज्ञानिक आयामों 
को भी जानने का प्रयास किया है। 
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ब्रॉनिसलों केस्प मेलिनोस्की 68392) 


मानवशाप्तर में प्रकार्यवादी सिद्धान्त के एक प्रमुख हस्ताक्षर पौलेण्ड निवासी ब्रॉम्स्लों केस्पर 
मेलिनोस्की मूलत भौतिकशासत्र और गणितशास्त्र में दीक्षित थे। यह एक सयोग ही है कि 
जब एक बार उन्होंने अचानक फ्रेजर की पुस्तक “द गोल्डन बॉ' को पढा तो वे मानवशाख 
के क्षेत्र की ओर आकर्षित हुए और फिर वे मातवशास्त्र के हो होवर रह गये। उनकी गणना 
प्रारभिक क्षेत्र मानव वैज्ञानिकों की प्रथम पक्त में की जाती है। ये एक अन्य ख्यात नाप 
मानव वैज्ञानिक रेडक्लिफ द्वाउन के समकालीन थे। इन दोनों ही सामाजिक मानव 
वैज्ञनिकों पर प्रसिद्ध समाजशास्री दुखाईम के प्रकार्यवादी विचारों का गहरा प्रभाव पडा है 
जिन्हें इनके लेखनों में स्पष्ट त्तौर पर देखा जा सकता है। सन्‌ 9: और 9]8 के बीच 
ग्रेलिनोस्की ने न्यूगिनी के उत्तर पश्चिम में स्थित ट्रोम्िएड द्वीप के काली चमडी वाले 
मातृवशीय निवासियों का लगभग दो वर्षों तक अध्ययन किया। इन मलेनेशियाई द्वीपवासियों 
के समाज में उत्ततधिकार और दायाथिकार ल्ियों से रिवयों को होता है। इस शोधकार्य के 
दौपन उन्होंने जिस विधि का प्रयोग क्या, वह आजकल 'सहभागिक अवलोकन विधि' या 
शषेत्र-कार्य पद्धति के नाम से जानी जाती है। शोध की इस विधि का अयोग के हुए 
मेलिनोस्की ने जिन गाँवों का अध्ययन किया, वर्ों उन्होंने अपने तम्बू ठानकर डेए डाला 
एक लम्बे अर्से तक उन गाँववासियों के साथ रहे, उनकी भाष सीखी और गाव के निवासियों 
का जीवन जीया। इस विधि मे उन्हें यामवासियों को नजदीकी से देखने, अनुभव करने तथा 
समझने का मौका दिया। अध्ययन कौ इस अयूठी विधि के बे में मेलिनोस्की मे स्थानीय 
लोगों को भाषा सीखने और देशज (ैटिव) दृष्टिकोण अपनाने पर बल दिया है। 
मैलिनोस्की का अधिकाश शैक्षणिक-व्यावसायिक जीवन विश्व के प्रतिष्ठित स्थान 
“लडन स्कूल ऑफ इकनॉमिक्स' में बीदा, जहाँ उनकी सन्‌ 924 में रीडर और 927 में 
सामाजिक मानवशास्र की प्रथम पीठ (चेयर) पर ओफेसर के रूप में नियुक्चि हुई। शस 
संस्थान में आयोजित गोष्ठियों और उनके भाषण कार्यक्रमों ने इस विषय की ओर कई 
व्यक्तियों को आकर्षित किया जिनमें से कई व्यक्तियों ने उनके सरक्षण में सामाजिक 
मानवशास्र के विषयों का अध्ययन-अनुप्तघान कर विश्व के प्रसिद्ध मानवशास्तियों में अपना 
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नाम भी दर्ज कसया है। 
भैलिनोस्की प्रकार्यवादी सिद्धाल के प्रणेताओ में से रहे है। उनके इस सिद्धान्त दी 
अभिव्यक्ति स्पष्टतः रमें उनकी पुस्तक “सस्कृति के एक वैज्ञानिक सिद्धान्त! (944) में देखने 
को मिलती है | उनके अनुसार, समस्त मानव सस्कृति का कार्य घृलत. पानव की मौलिक एवं 
आधाए्भूव आवश्यकताओ की पूर्ति करना है। सभी सास्कृतिक तत्व किसी ये किसी सूप मे 
किसी समाज में व्यक्ति की आवश्यकताओं की पूर्ति करते है। उन्होंने कहा कि कर्मकाण्टों, 
नातेदारी प्रतिमानों और आर्थिक विनिमय ध्रमिद्ध 'कूला प्रथा' सहित) को व्याख्या उनवी 
उत्पत्ति के आधार पर किये जाने की अपेश्षा उनकी वर्तमान उपयोगिता (समाज के लिये उनके 
प्रवार्यों) के आपार पर वी जाती चाहिये। सभी पुराने सिद्धान्त जो प्रथाओं, रीति-रिवाजों 
अथवा सस्कारों की व्याख्या "ऐतिहासिक अवशेष” की घारणा के आधार पर करते थे, उन्होंने 
उन्हें अस्वीकार कर दिया। इसी परिप्रेश्य पर बल देते हुए मेलिमोस्की भे सस्थाओं का भी 
प्रकार्यवादी विश्लेषण (वर्तमान में उनकी ममाज के लिये क्‍या उपयोगिता है) किया और 
उनके ऐतिहासिक सदर्भ और मत्ता को जानते में कोई रुचि नहीं ली। उन्होंने किसी भी 
समाज के समरग संतुलन को एक आदर्श के रूप में स्वीकार किया है। उनके इस इतिहास 
बिहीन दृष्टिकोण ने ठतके द्वारा अध्ययन किये गये ट्रोब्रिएड द्वीपवासियों के बारे में इस विचार 
को बल प्रदान किया कि ये द्वीपवासी अभी तक प्रस्तर युग में रह रहे हैं और इनमें किसो 
प्रकार का कोई सर्प या अन्तर्निहित द्न्द नहीं है जो इनमें परिवर्तन उत्पन्न कर सके। 
मेलिनोस्की ने ट्रोब्रिएंड द्वीपवासियों के विभिन्‍न पश्चों का अश्ययन कर कई शोध 
प्रबंध लिखे हैं| उन्होंने उनके यौन-व्यवह्यतों का अध्ययन कर “अमप्य समाज में यौन-व्यवहार 
और दमन' (927) पुस्तक लिखी । उनकी एक अन्य पुस्तक “असध्य समाज में अपप्रध और 
प्रथा (926) में उन्होंने आदिवासीय समाजों में अपगघ का विश्लेषण किया है। उन्होंमे जादू 
का भी एक अध्ययन क्या और इस विषय पर “कोरल उद्यान तथा उनके जादू” (935) 
नामक पुस्तक लिखी है। सेलिनोस्वी मे समाज के तानेबाने की व्याख्या करने में मिथकों का 
भी विश्लेषण किया है। मानवशास्त्र में इन सभी पुस्तकों की गौरव मथों (कलासिक्स) के रूप 
में गणना की जाती है। मृत्यु उपरान्त सन्‌ 967 में छपी उतकी शोध-विषयक डायरी परदेशी 
सस्कृतियों के अध्ययन में आने वाली कठिनाइयों का एक अच्छा खासा लेखा-जोखा प्रस्तुत 
करती है। यह पुस्तक माववशारर्ियों के बौच एक पथ-प्रदर्शक के रूप में प्रतिष्ठित हुई है। 
मेलिनोस्वी के प्रकार्यवादी दृष्टिकोण और क्षेत्र-कार्म पद्धति दोनों की आलोचना हुई 
है। भेलिनोस्दी का प्रकार्यवाद सास्‍्कृतिक भिलताओं को पूर्णत स्पष्ट करने में अश्म रहा है। 
जिन जरूों, जैसे भोजन को आवश्यकता आदि वो जो बात भेलिनोस्थी ने कौ है, ते 
न्यूनाधिक मात्रा में सार्वभौमिक है! सभी समाजों को जिन्दा रहते के लिये इन आवश्यकताओं 
की पूर्ति करती पड़ती है। अत उनका प्रकर्यवादी सिद्धान्त यह तो स्पष्ट करता है कि सभी 
समाजों को भोजन जुटाने का कार्य करना चाहिये, किन्तु यह मिद्धान्त यह नहीं बता पाता कि 
विधिन समाजों में भोजन जुटाने की पिन विधिया क्‍या हैं और इनमें भिन्रवा क्‍यों है। इसके 
अलावा, मेलिनोस्की ने अपने अध्ययनों में उपनिवेशी प्रशासकों, ईसाई मिशनपियों और 
व्यापारियों आदि व्यक्तियों द्वाप्न उपलब्ध कराई गई द्विदीयक मामग्री और सोतों को सर्वथा 
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अनदेखी की है। 

उनके प्रकार्यवादी सिद्धान्त की कमजोरियों के बावजूद मेलिनोस्की के प्रकार्यवादी 
दृष्टिकोण ने सामाजिक विड्ञानों, विशेषत समाजशारू और मानवशाख््र पर गहरा प्रभाव अकित 
किया है। उन्होंने मानवशास्रियों और समाजशास्त्रियों को समाज को उसकी समष्टि में 
देखने-समझने के लिये प्रेरित किया है। यही कारण है कि अब विश्वार्सो, पैति रिवाजों, 
नादेदारी प्रतिमानों, गजदीतिक संगठन और आधिक कार्यकलापों आदि प्रत्येक विषय का 
अध्ययन अलग-अलग अध्ययन न किया जाकर उनके पारस्परिक सम्बन्धों और सम्पूर्ण समाज 
के सदर्भ में किया जाने लगा है। 
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थॉमस रॉबर्ट माल्यस (7766-4834) 


जतसख्या के परिसीमन सबधी अपने विचारों के लिये ख्यात रहे एक प्रारभिक राजनीतिक 
अर्थशास्त्री और पादरी थॉमस रॉयर्ट पाल्थस का जब सन्‌ 798 में “जनसख्या के सिद्धान्त 
पर एक लेख” मामक एक परिएर प्रकाशित हुआ, जिसमें बाद में कई बार स्शोषन किये गये, 
तब इस लेख ने जनसख्या के सिद्धान्तों को गहरे रूप में प्रभावित कर एक खलबली मधा 
दी। इसी लेख ने चार्ल्स डार्विय और अल्फ्रेड बालेस जैसे उद्‌विकासवादी विचारकों को 
“प्राकृतिक प्रवरण” सबधी अपने-अपने सिद्धान्तों कौ पृथक्‌ खोजों के लिये प्रेरित किया। 
अपने लेख में माल्थस ने लिखा कि “यदि जनसख्या को भोज्य पदार्थों की आपूर्ति के अनुसाए 
नियत्रित नहीं रखा गया, दो अत्येक 25 वर्षों के बाद मानवीय जनसख्या की मात्रा दुगनी हो 
जायेगी', अर्थात्‌ जनसख्या की मात्रा में घावाकी रूप में बढोतरी होती है, जबकि भोज्य पदार्थों 
की आपूर्ति सापेक्षिक रूप में स्थिर रहती है। माल्यस ने अपने इन विचारों को मानव प्राणी 
की जनसख्या तक सौमित रखा क्योंकि भोज्य पदार्थों की आपूर्ति में वृद्धि करे को मानव 
की थ्मदा कृत्रिम रूप में जनसख्या वृद्धि पर लगाये गये नियत्रणों को कमजोर कर देती है। 

माल्यस के पिता एक उदारवादी अग्रेज जमीदार और असिद्ध राजनीतिक विचारक 
रूसो के मित्र थे। उन्होंने अपने सुपुत्र को तब तक शिक्षा दिलवाई जब तक वे कैम्बिज नही 
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चले गये। वहा माल्यस को सन्‌ 793 में फैलो के रूप में नियुक्ति हुई और सन्‌ 798 में 
उन्हें “पवित्र आदेश” मिले। सन्‌ 805 में वे टेल्सबरी में इंस्ट इन्डिया कम्पनी कालेज में 
इतिहास और राजनोदिक अर्थव्यवस्था के आचार्य बन गये। 

जनसख्या सबंधो अपने लेख में मात्थस ने मानव प्राणो के पूर्ण रूप से नियुण होने 
सबधो तत्कालोन बहस में भाग लेते हुए गंडविय और कॉन्डरेक्ट जैमे लेखकों के विचारों को 
चुनौती दी। इन विद्वानों का मत था कि मानव डाति हमेशा अपने में अधिकाधिक सुधार लाते 
और मुख-समृद्धि प्राज करने में मक्षम एवं निषुण है। माल्यसत ने अप्ने लेख में मानव को 
पूर्णत्व को इस घारणा को गलत बतावे हुए मानव जाति के समक्ष उपस्थित चुनौतियों और 
विपतियों को उजागर किया। उन्होंने डविड दम और एडम स्मिथ के विचारों का सहारा लेते 
हुए कहा कि जनसख्या में ससाधनों से अधिक तोब गति से बढने को एक नेसर्गिक प्रवृति 
होतो है। प्रजनन को मानवोय क्षमता जीवन-निर्वोह के साधनों (भूमि से उत्पादन) में वृद्धि को 
दर से कही अधिक होतो है । ऊनसख्या से वृद्धि गुझोत्तर रूप थे (ज्यावितीय) होती है, किलु 
ममसाधनो में वृद्धि अकगणितीय रूप से अधिक नहीं होती है। अत, अनिवार्यद वास्तविक 
जनमखझ्या वृद्धि वो समाषनों की अपर्याप्तता द्वारा नियज्नित किया जाता है। यह नियत्रण दो 
रुप में कार्य करता है (0) स्रकारात्यक नियत्रण-इससें बोमारो, भूख, बाढ, अकाल, युद्ध आदि 
के कारण मृत्यु वो सम्मिलित किया गया हैं; 2) निरेधात्मक नियत्रण में विलम्ब विवाह, 
ब्रह्मवर्य, परिवार नियोजन आदि साधनों का प्रयोग किया जाता है। 

माल्यस के उपरोक्त विचारों का व्यापक विरोध हुआ है और उन्हें कई आधार पर 
चुनौतो दो गई। आलोचना के रूप में कहा गया कि माल्यस का जनसख्या का सिद्धान्त 
गरीबी हटने के प्रयासों में एक बाप उत्पन्न करता है । गरोबो हटने के लिये मस्ाघनों में 
वृद्धि के प्रयाम तब असफल हो जाते हैं, जब जनसख्या में वृद्धि और “जोवन को 
आवश्यकताओं" पर और अधिक दबाव बढ़ता जाठा है। कार्त-मार्कर्न ने भी माल्यस के 
सिद्धान्त को चुनौदी देते हुए कहा है कि किमो पी जनसख्या की अपने आपको खिलाने वी 
क्षमता मुख्य आर्थिक और साम्राजिक सगठन पर निर्षर करती है। गरोवों का कारण 
जनसख्या वृद्धि नही, अपितु पूजीवादी व्यवस्था है! 


अमुख कृतियाँ : 
-. 45 5553५ एज फ८ ए79०एञॉट एण ए0॒ण॑ं300, (798) 


गा), िाटाइश 

'मिशाइल (माइकल) मन 6942- ) 
माइकेल मन एक ब्रिटिश समाजशास्तरो और इतिहासकार हैं जिन्होंने मुख्य रूप में स्तपेकरण 
(स्ट्रेटिफिकेशन) पर काम किया है। उनका यह कार्य अ्मुखत इतिहास और सामाजिक जीवन 
में सत्ता को भूमिका से जुडा हुआ है। उन्होंने बताया है कि सता के कई आपार हें, जैप्ते 
आर्थिक, रजनौतिक, वैचारिक और सेनिक गठिविधिया। यही कारण है कि ऐतिहासिक काल 
में सामाजिक जीवन में सत्ता को प्रकृति बदलती रहदो है। 
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प्रमुख कृतियाँ * 
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धिगालशेत, ।(क] 


काले मनहीम (मैनहाइम) ....... तक्ओअ्ा मनहीम (मेनहाइम) (8935-99) 


“ज्ञन के समाजशास्तर' के एक प्रमुख हस्ताक्षर आपुनिक ममाज वैज्ञानिक कार्ल मानहीम का 
जन्म बुडापेम्ट (हगरी) में हुआ था। सन्‌ 99 में वे हगते छोड कर जर्मनी चले आये और 
यहा विश्वनिध्यालय में प्राध्यपक बन गये। किनु जर्मन्रों में हिटलर के सत्ता में आने ही 
नाजीवाद के उभार के बाद सन्‌ 933 में इन्हें ज्मनी छोड़ना पडा और वे इतलैण्ड आ गये 
जहा उन्होंने 'लड़न स्कूल ऑफ इकनॉमिक्स' में अपने शैक्षणिक व्यावसायिक जीवन वो जारी 
रखा। ज्ञान के समाजशास्त्र को परिभाषित करते हुए मानहीम ने लिखा है कि यह 
विच्ारधागओं का सामाजिक एवं अम्तित्वाम्नक वियत्रण का एक मिड्ान हैं। उन्होंने माना 
है कि समस्त ज्ञान और विचारों छा नियंत्रण सामाजिक मरचना और ऐविहासिक प्रक्रिया के 
अन्तर्गद विशिष्ट दशाओं द्वारा होता है। अत मानहीम के अनुमार, विचारधार अनिवार्यत 
एक विशिष्ट परिध्रेज्षय को प्रतिद्रिग्विव करती है। यह स्थान विशेष के सरदर्भ भें सापेक्षिक 
होती है। ज्ञान के समाजशासत के बारे में उनका प्रमुख तर्क यह रहा है कि समाज में जो शत 
बी रचना होती है, वह समाज के सगठन, अर्थात्‌ उमकी सस्दृनि और सरबना द्वाए निर्धारित 
होती है। दूसे शब्दों में, व्यक्नि क्या जानते हैं, यह उनकी भ्रस्थिति पर निर्भर करता है जो 
समाज की सरचना में उनकी होती है। साथ हो सामाजिक वर्ग जैसे कारक श्री ज्ञान की रघना 
को प्रप्मावित करते हैं, किन्तु यह पूर्णद वर्ग जैसे काग्क से ही निर्धारित नहीं होती है। 

मानहीम वेय! और प्रार्क्स दोनों से प्रभावित थे। उनके अधिवाश लेखन इस तथ्य 
की पुष्टि करते हैं कि उन्होंने ज्ञान वी व्याख्या मार्क्स के 'वर्ग काएबों' और वेबर के 'प्रस्थिति 
समूहों' की प्रिन्न सामाजिक स्थितियों के संदर्भ में की है। उदाररणार्थ, उन्होंने विपल 
व्यक्तियों वी अविष्यगत आशाओं से उद्भूत कल्पनालोकीय विचारों वी तुलना यथास्थिति 
से लामार्जित व्यक्तियों द्वात भ्रतिपादित विचारों से की है। मावहौम ने विवादों के सदर्ध में 
पीदीगठ अन्तों को भी विशेष महत्व दिया है। सामाजिक वर्ग की भावि व्यक्ति की पीढ़ी 
भी व्यक्ति वो सामाजिक और ऐतिहासिक काल में एक विशिष्ट स्थान प्रदान करती है, 
फलस्वरूप व्यक्ति एक विशिष्ट प्रकार से सोचने-ममझने का अध्यस्त हो जाता है। 

सानहीम ने वई भिन्न विषयों पर कापी लिखा है, किन्तु समाजशास की दृष्टि से ज्ञान 
के समाजशास्तर के प्रति किया गया उनका योगदान अमुझ है। उनके समस्त लेखनों को दो 
चरणों में विभाजित किया जा सकता है। प्रथम चरण में उन्होंने झन के समाजशाख्र वो 
विकप्तित करने में योगदान किया () उन्होंने इस बात पर बल दिया कि झ्न के समाजशात्र 
का विकास सभव है, क्योंकि सामाजिक सरचना और ज्ञान के स्वरूपों में एक सहस्म्बन्ध शोक 
है, तथा कुछ विशिष्ट सामाजिक समूटों की सदस्यता व्यक्ति की आस्वाओं को प्रभावित कखती 
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है। (2) मानहीम ने ज्ञान के समाजशास्र के सापेक्षिक प्रभावों को जानने का भी यल किया। 
उनका विचार था कि यदि सभी विश्वास या आस्थाए समाज दा प्रतिफल हैं, तय वास्तविक 
विश्वासों का कोई स्थान नहीं है और न हो सत्य या कोई स्थतत्र मापदड हो सकता है। 
उन्होंने इस समस्या के कई समाधानों के साथ प्रयोग क्ये। प्रारभ में, उन्होंने सामाजिक रूप 
में स्वतत्र प्रम्धापनाए प्रस्तुत की और बाद में उन्होंने यह स्वीकार क्या वि उनवा यह 
प्रागभिक विचार की “वास्तविकता का निर्धारण सामाजिक मूल में होता है” गलत है। 3) 
मानहीम ने ज्ञान और विचारणा की मार्क्सवादी व्याख्याओं को अस्वीकार कर दिया जिनके 
सम्बन्ध में उनका विचार था कि मार्क्सवादी व्याख्याए समस्त्र ज्ञान को वर्ग की सदस्यता में 
रूपान्तरित कर देती हैं। मानहीम के दृष्टिकोण के अनुसार ज्ञान के स्वरूपों को बई सामाजिक 
समूहों और प्रक्रियाओं (जैसे पौढो, पथ, वर्ग और प्रतिस्पर्धा) के साथ जोडा जा सवता है। 

मानहोम ने "ज्ञान के समाजशास्र' को नींव अपनी सुप्रसिद्ध कृति “विचारधारा और 
कल्पनालोक” (आइडिआलाजो एड यूटोपिया, 929) में रखी। इस पुस्तक से प्रकट होता है 
कि ये तन्फालीन नव-मार्क्सवादी विचारक जा्ज लुकाठ्स से गहरे प्रभावित थे, किन्तु उन्होंने 
लुकाक्स को विचारणा को यथावत स्वोकार नहीं किया। उन्होंने लुकाक्स के मार्क्सवादी 
वैचारिक ढाघे को नया रग दिया। मानहीम ने लुकाक्स के इस विचार को तो स्वीकार किया 
कि मनुष्यों का चिन्तन उनके सामाजिक अस्तित्व (जीवन) से निर्धारित होता है, किन्तु इसे 
वास्तविक ज्ञन नहीं कहा जा सकता। वास्तविक ज्ञान या चेतना प्राप्त करने वी क्षमता 
सर्वहारा वर्ग में नहीं होती | मानहीम के अनुसार केवल बुद्धिजीवी या मनोषी ही यह स्पष्ट 
करने में समर्थ हैं कि मनुष्यों का चिन्तन उनकी सामाजिक संरचनाओं, प्रथाओं और 
आकाश्षाओं से किस प्रकार प्रभावित होता है। वे ही इस ज्ञान को अपने मस्विष्क कौ छलनी 
में छानने में समर्थ हैं और इनके प्रभाव को अलग-अलग बता सकते हैं और इस प्रकार वे 
“वास्तविक ज्ञान वो ज्ञाव कर सकते हैं। 

मानहोम के "ज्ञान के समाजशास्तर' के अनुसार, किसी जन समुदाय के सामाजिक जीवन 
कौ परिस्थितियों से निर्धारित होने वाला 'मिथ्या ज्ञा” दो प्रवार वा होता है. (0) 
विचारधाय-यह ऐसी मिध्या चेतना है जो वर्तमान को उचित मान कर ठसे बचाये रखने और 
सरक्षण के लिये प्रेरित करतो है; (2) कत्पता-लोक--यह ऐसा मिध्या ज्ञान है जो वर्तमान 
व्यवस्था को गलत मानता है और परिवर्तन के लिये प्रेरित करता है। यह ऐसे काल्पनिक 
सिद्धान्त अस्तुत करता है जिन्हें यथार्थ के घमतल पर साकार नहीं किया जा सकता। अपने 
इसी घिन्तन के आधार पर भानहीम ने मास के 'वर्ग-विहोत समाज' के छिद्धाल को “कल्पता 
लोक! मानते हुए उस्ते 'मिव्या ज्ञान' को द्रेणी में रखा है। 

मानहीम वी इस धारणा कौ कटु आलोचना हुई हे कि समस्त ज्ञान दा आवश्यक रूप 
में एक वैचारिक चरित्र होता है। उत पर यह आरेष लगाया गया है कि वे पूर्णत सापेक्षवाद 
के शिकार को गये हैं। इस आगेप का उन्होंने कई ढग से खड़न भो क्या है, किन्तु अपने 
इस प्रयास में वे असफल रहे है। उन्होंने ज्ञान के एक भाग के रूप में सापेश्दाद का 
मुकाबिला भी किया। उन्होंने कहा कि जिसे सत्य समझा जाता है, उसका निर्धारण सामाजिक 
रूप में होता है। इसका तात्पर्य यह हुआ कि फिर सत्य का कोई वस्तुनिष्ठ आधार नहीं 
होता। 


मैक्षिप्र / उ07 


दूसरे चरण में मानहोम की थे कृतियाँ आती हैं जिन्हें बहुत अधिक सराहना प्राप्त मही 
हुई। इन कृतियों में 'पुनरचना युग में मादव और समाज' (935) में सामाजिक पुनर्तिर्माण 
का विश्लेषण किया गया है। मानहीम के अनुसार, आधुनिक समाज “जन समाज' (मॉस 
सोसाइटीज) बन गये हैं। ऐसे समाज अतिशय व्यक्तिवादिता के शिकार लोगों से निर्मित ऐसे 
अत्यत विश्रखलित समूह हैं जिनमें आपस में कोई सामाजिक रिश्ते नही होते। इन समाजों में 
लगाव और जोवन के अर्थ का अभाव खटकता है और इसके लिये उन्होंने मुख्यत पूजीवाद 
की गत्यात्मकता को उत्तरदायी माना है। सस्कृति के लोकतत्रीकरण के कारण व्यक्ति और 
समाज दोनों ही आकस्मिक एव आमूल परिवर्तन के दौर से गुजर रहे हैं। ये समाज उदारवादी 
पूजीवाद की देन हैं और इनकी मस्प्मत और पुनर्निमाण के लिये 'सामाजिक नियोजन' की 
आवश्यकता है। मनहीम के अनुसार लोक्तत्र की भावना को बनाये रखने के लिये 
सामाजिक नियोजन और समाजशास्रौय दृष्टिकोण से अमुप्राणित शिक्षा की आवश्यकता है। 
यह शिक्षा वर्तमान में विद्यमान मतभेदों को मिटाने में सहायक होगी और समाज को सही 
शिक्षा दिशा प्रदान करेगी। 

मानहीम ने अधिकाशत जर्मन भाषा में लिखा है। उनकी प्रमुख कृतियों का सकलन 
और अप्रेजी में प्रकाशन उनकी मृत्यु के बाद हुआ है। 
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शश्याए 


मनु 

एक पौराणिक चरित्र के रूप में, भारतीय वाड्मय में मनु को सृष्टि के आदि पुरुष के रूप में 
परिकल्पित किया गया है। इन्हें 'स्वायभुव मनु! और इनके द्वार प्रतिपादित नियमों के 
अभिलेख को “मनुस्मृति” (जो मानव धर्मशास्तर, मतुसहिता आदि के नामों से भी प्रसिद्ध है) 
कहा गया है। इस ग्रथ को प्राचीनतम स्मृति एव प्रमाणभूव शास्र के रूप में प्रतिष्ठा भाप्त है। 
एक ऐतिहासिक चसितर के रूप में, भारतीय परम्परानुसार 'मनु' को प्रथम समाज व्यवस्था 
माना जाता है और इनके द्वाया रचित 'मनुस्मृति' का रचना काल सामान्यत ईपू चतुर्थ अर 
माना गया है। ऐसी संभावना व्यक्त की गई है कि इसकी रचना और ६0% हे 
लेखन के बाद हो वैदिक अनुष्ठान एवं सस्कार्ये का पुन भचलन हुआ। मु रे व न्‍ 
बे में कोई प्रामाणिक जानकारी उपलब्ध नहीं है, अत उनके जन्म और मृत्यु के तथ्य देना 
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बठिन है। 

मनुस्मृति बारह अध्यायों में बटी हुई हे । इसका लेखन श्लोक के रूप में हुआ है तथा 
इसमें लगभग 2700 श्लोक हैं। अध्यायानुसार विषय इस प्रकार हैं, () जगत्‌ वी उत्पत्ति, 2) 
सस्वार विधि, 5) स्त्ान, थ्राद्ध कल्प, (४) वृत्ति लक्षण, 5) शौच, अशुद्धि, स्री धर्म, &) 
वानप्रस्थ, मोक्ष, सन्‍्यास, (7) राज घर्म, (8) कार्य विनिर्णय, 9) स्री पुम घर्म, 00) आपद पर्म, 
(]) प्रायश्चित, ((2) ससार गति, कर्म और कुल पर्म। अध्यायों के शोर्पकों मे ही स्पष्ट है 
कि मनु ने ह्वदुओं के सामाजिक सगमठन, सस्‍््थाओं और सस्थापनाओं के अतिरिक्त राज पर्म 
जैसे जीवन के सभी पहलुओं पर लिखा है। इस अथ को जो आदर और सम्मान पौराणिक 
काल में प्राप्त था, वट आज नहीं है। इसमें वर्णित विचारों, सकल्पनाओं और प्रा्वों को आज 
“मनुवाद' के रूप में चुनौती दी जा रहे है। मनुस्मृति में वर्णित सामाजिक व्यवस्था के 
नियमाचाए काल विशेष के लिये सार्थक रहे हो सकते हैं, किन्तु आधुनिक परिवर्तित स्थितियों 
में इन्हें न्‍्यायोचित कठिनत ही माना जा मकता है। 

मनुस्मृति में हिन्दू जीवन के आघार कर्म और पुनर्जन्म के सिद्धान्त से लेकर पुरुषार्थ 
(पर्म, अर्थ, काम, और सोश्ठ), सस्कार (पनु ने 3 मस्कार बताये हैं) वर्णाश्रम धर्म, विवाह, 
परिवाए और रिरयों की प्रस्थिति, व्यक्तित्व के गुण आदि वा विशद्‌ वर्णन-विश्लेषण क्या 
गया है। भनु की समाज-व्यवस्था पे व्यक्ति को अपेक्षा सम्पूर्ण सपृढ समुदाय और समाज 
छो महत्व दिया गया है। इस दृष्टि से, टिन्दू सामाजिक व्यवस्था की इकाई व्यक्ति नहीं अपितु 
परिवार है। परिवार की रचना अन्य सम्बंध और यौत सम्बन्ध से मिलकर बने प्राण सम्बंधों 
(जैवकीय बंधन) से होती है। ऐच्धियक वासना को आध्यात्मिक भावनाओं और आत्प-नियंत्रण 
में उदात्तीकरण कर परिवर्तित कर दिया जाता है। मन्रु के मतानुसार, धर्म, अर्थ और काम के 
ब्रिवर्ग के यथोचित समन्वय में हो मानवता का कल्याण निहित है। 

प्रस्थिति और भुमिका का निर्धारण मनु छ्यो समाज व्यवस्था में वर्ण-व्यवस्थां द्वारा 
होता है जो जन्म पर आधारित एक व्यवस्था है। (नुछ विचारक इसे कर्म आधारित व्यवस्था 
भी भानते है) व्यक्ति को अस्थिति का निर्षारण उसके वर्ण से, जिसमें उसका जन्म हुआ है, 
होता है। उसो के अनुरूप उसके कार्य एवं कर्तव्यों (भूमिकाओं) का निर्धास्ण होता है। 
चर्ष-भूमिकाएं निरिचत होते हुए भी अनम्य नहीं थो। वर्ण-भूमिकाएं सौपानिक रूप में क्रमबद्ध 
होती हैं, अर्थात्‌ इस व्यवस्था में ब्राह्मण सबसे ऊपर और शूद्र सबसे नीचे। इन दोनों वर्णो 
के चीच क्रमशः क्षत्रिय और वैश्य वर्णों को रखा गया है। वया इस वर्ण-प्रस्थिति एवं धूमिका 
में परिवर्तन (भूमिका गतिशीलता) सभव था, इस बे में विचारबों में (मनुस्मृति के टौकाबारों 
में) मतभेद है। हिन्दू समाज के सम्पूर्ण व्यक्तियों से वर्ण-घर्म के अनुसार कार्य और व्यवद्यर 
करने की अपेक्षा की जाती थी ताकि सामाजिक व्यवस्था बनी रहे | विवाह के बारे में मनु ने 
एक विवाह को तथा को हो मान्यता प्रदान की है। उनके अनुसार, पति और पलो दोनों के 
बीच मृत्यु तक पारस्परिक निष्ठा बनी रटनो चाहिये। पति और पली के सम्बंधों के लिये इमे 
उच्चतम विधान माना जाता चाह्यि। 


प्रमुख कृतियाँ : 
- मनुस्मृति 
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हर्ट मार्कूज छा (898-979) 
जर्मनी के नव मार्क्सवादी दार्शनिक हर्वर्ट मार्कूज प्रख्यात प्रैंकफर्ट सम्मदाय के आलोचनात्मक 
(क्रिटिकल) सिद्धान्त से सम्बद्ध रहे हैं। उनका शिक्षण प्रशिक्षण बलिंन और फ्रेबर्ग 
विश्वविद्यालयों में हुआ था। फ्रैंकर्ट सम्प्रदाय के अन्य सदस्यों की भाति मार्कूज भी सन्‌ 
93+ में जर्मनी से निर्वासर के काएण अमेरिका चले गये और मृत्यु पर्यल उम्रवादी पैडिकल) 
राजनीति से अपनी प्रतिबद्धता बनाये रखते हुए अमेरिका में ही रहे। उनके विचारों मे सन्‌ 
साठ के दशक में अमेरिका और यूरोप दोनों स्थानों के उप्रवादियों, विशेषत वामपंथी विद्यार्थी 
समूटों पर गहरा प्रभाव अकित किया है। इसी काल में उन्होंने 'बद वापप्थ के पिता' के रूप 
में कुख्याति अर्जित वी। उन्हें अमेरिका और यूरोप दोनों ही स्थानों पर तथाकथित 'नव 
वामपथ' को प्रभावित करने वाला तथा रक्षक दोनों रूप में देखा गया। मार्कूज, विशेष रूप 
में, पूजीवाद, मार्क्सवाद (विशेषत अविश्ाजित पूर्व सोवियत सा में प्रयोग किये गये 
माव्सवाद), क्राति और मानवीय मुक्ति, प्रौद्योगिकी एव सामाजिक परिवर्तन, आधुनिक समाज 
में फामात्मकता और व्यक्ति के भाग्य जैसे विषयों के गूढ विश्लेषण के लिये जाने जाते हैं। 
प्रघटनाक्रियावाद और विवेचनात्मक सिद्धान्त के माध्यम से मार्कूज का मार्क्सवाद की ओर 
रुझान पैदा हुआ। उनकी विवाएणा का मुख्य केन्द्र औद्योगिक पूजीवाद में मानव के अस्तित्व 
की दशाओं को खोज करना रहा है । उनके 'एक आयामी समाज' के सिद्धान्त ने समकालीर 
पूजीवादी और एज्य शासित साम्यवादी समाजों के बारे में आलोचनात्मक परिमेक्ष्य प्रस्तुत 
किया है और उनकी 'महान्‌ अस्वीकृति' को धारणा ने उन्हें क्रातिकारी परिवर्तन और समृद्ध 
समाज में मुक्ति के एक चर्चित सिद्धान्तकार के रूप में विख्यात बना दिया। 
मरर्कूज हस्सर्स और हाइडेगर के प्रघटनावाद से काफी प्रभावित थे। आलोचतात्मक 
सिद्धान्त की उनकी व्याख्या का विकास यूरोपीय दर्शन की मुख्यधाण, अर्थात्‌ हीगल की 
कृतियों, प्रधनाशासत् और अस्तित्वादी दर्शन के साथ साथ मार्क्सवाद के कुछ पक्षों के 
समन्वय से हुआ है| मार्कूज ने लिखा है कि अधिकाश मावर्सवाद कठपुल्ला रूढ़िवाद के 
रूप मे विकृत हो गय; अत इसे यथार्थ प्रघटाशाख्रीय अनुभव के साथ घुलाबे-मिलाने की 
आवश्यकवा है ताकि मार्क्सवादी सिद्धात्त को पुनरुज्णीवित किया जा सके। इसी के साथ 
उन्होंने यह लिखा कि मार्क्सवाद ने व्यक्ति की समस्या कौ उपेक्षा की है। मार्कूज आजीवन 
सामाजिक मदलाव औए पूजीवाद से समाजवाद की ओर सक्रमण की सभावना के साथ साथ 
व्यक्तिगत स्वतत्रता और खुशहाली की समस्या से जूझते रहे। अपने इतर विचारों के प्रतिपादन 
हेतु वे जीवन भर मैवस होंखांड्मर, थियोडेर आडोनों और फ्रैंकफर्ट स्थान के अन्य अदरग 
सदस्यों के साथ जुड़े रहे। 
भार्कूज के लेखनों में राजनीति और सौन्दर्यशास्र के साथ साथ दार्शनिक और 
सास्कृतिक आलोचना सम्मिलित हैं। उनके सभी लेखनों में आधुनिक समा्जों की 
सर्वाधिकारवादी निरकुश पवृत्तियों की गूज स्पष्ट सूठी जा सकती है। उनकी दृष्टि में, पूजीवाद 
आर्थिक दशाओं के परे चला गया है (जिसका विश्लेषण मार्क्स ने किया है) और 
कामाास-वर्म एक क्रातिकारी शक्ति के रूप में विकप्तित होने में असफल रहा है। उनकी 
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आशा थी कि ऐसे ममूह (जैसे अश्वेत लोग और अपने जीवन की कुछ अवधि तक विद्यार्थी 
वर्ग) जिन्हें व्यवस्था से अलग कर दिया गया है, ये विशेधियों की भूमिका निभा सकते हैं। 

उनकी सर्वाधिक महत्वपूर्ण पुस्तक 'तार्विकहा और क्लाति हीगल और सामाजिक 
सिद्धान्त का ठदय' (94]) में तोगलवाद और मार्क्सवाद की आलोचनात्मक और नवाशत्मक 
व्याख्या वी गई है। इस पुस्तक में उन्होंने हीगल और मार्क्स के इन्द्रात्मक चिन्तन वी 
ममानता के कई पक्षों को ठजागर क्या है। साय ही, इसमें मार्क्स के अलगाव के सिद्धान्त 
क्री विस्तृत समीक्षा पी को गई है। मार्कूज ने इसी में प्रत्यक्षवादी दर्शन की भी कट 
आलोचना करते हुए इमके प्रति अपनी असहमति जताई है। 

सन्‌ 955 में मार्कूज ने 'जीवनवृत्ति और सभ्यता' नामक एक पुम्नक लिखी जिसमें 
उन्होंने दुसाहमकिता के साथ मार्क्स और फ्रायड के विचाएों का समन्वय करने का यल 
किया। जहा मार्क्स ने अपने विश्लेषण में व्यक्ति को बोई स्थान नहीं दिया है, मार्कूज़ ने 
प्रायड वो अपना आधार बना कर व्यवित वी कामात्मकता (सेव्शुरेलियी) का सविज्लाए 
विश्लेषण किया है। फ्रायड के तात्विक विचारों, विशेष उनकी जीवन एव मृत्यु नी 
पूलप्रवृत्तियों की व्याख्या कर उन्होंने लिखा है कि किस प्रफार आपुनिक सस्यृतिं व्यक्ति की 
इच्छ्रओं को परिवर्तित कर ठसे पाया बना देती है। जहा फ्रायड ने अपनी पुस्तक “मप्यवा 
तथा इमके असतोष' में लिखा है कि सभ्यता अनिवार्यत दमन, अमतोष और दुख पैदा करती 
है, वह मार्कूज ने एक ऐसी दमनहीन सभ्यता या खाका खींचा है जिसमें मन शक्तिक और 
अलगावहीन श्रम, मनोरजन एवं मुक्त कामुकता की भ्रचुरता होगी। ऐरिक फ्रॉम ने मार्कूज 
द्वारा फ्रायड के किये गये विश्लेषण को चुनौती देते हुए लिखा है कि फ्रायड एक क्रातिकारी 
विचारक कौ अपेक्षा एक रूढिवादी विचारक थे । 

मार्कूज़ की एक अत्यधिक प्रसिद्ध पुस्तक "एक आयामी मानव' (वन डाइमेन्‌शनल 
मैन, 964) काफी चर्चा का विषय रही है। पाकूंज ने इस पुस्तक में उन्‍तत औद्योगिक 
समाज पर आधारित पूजीवादी व्यवस्था वी कु आलोचना करते हुए समाजवादी क्राति के 
मार्कावादी सिड्धाल का भी खण्डन किया है। इसमें उन्होंने पृजीवाद के उन वरीकों को 
उजागर किया है जो विशेष की सभावनाओं वो सौमित करते हैं। ऐसा कहा जाता है कि 
मार्कूज वी यह पुस्तक माओ वी “लाल क्ताव' से भी अधिक विकी है। उन्होंने इममें उन 
कारकों का भी सूक्ष्म विश्लेषण किया है जिसके कारण सार्क्स वा बा-सपर्ष का सिद्धान्त 
लागू नहीं हो पा रहा है। इसमें सार्कूज ने आधुनिक प्रौद्योगिकी और विज्ञान पर आधारित 
समाज का दार्शनिक पश्च भी प्रम्तुत किया है। यही नहीं, उन्होंने पूजीवादी और मार्क्सवादी 
समाज दोनों के स्थान पर एक तौमरे रास्ते को प्रस्तावित क्या है। मार्कूज़ लिखते हैं कि 
औद्योगिक समाज कृत्रिय आवश्यकताओं को जन्म देते हैं जो व्यक्तियों को उत्पादन और 
उपभोग की व्यवस्था सें विलीन कर देते हैं। जनसचार के साधन, सस्कृति, विज्ञपन, 
औद्योगिक प्रवध और आपुनिक सोच विचार वा तरीका, ये मप्री विद्यमान व्यवस्था को ही 
जीवित रखते हैं। यही नहीं, ये मभी नकाशत्मक्ता, आलोचना और विशेघ को ममाप्त करते 
है। इसी के परिणामम्वरूप मोच-दिचार और व्यवहार के 'एक आयामी” विश्व वा जन्म होता 
है । इस एक आयामी विस्व में समालोचनात्मक चिन्दन और विरोधी व्यवहार की क्षमता और 
कौशल दोतों ही मुरजा जाते हैं। मार्कूज का इस बारे में अ्मुख तर्क है कि उन्‍त्रत औद्योगिक 
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समाज मानव विकास और सृजनात्मक स्वतत्रता का बोई ठोस आधार अम्तुत नहीं काता, 
बल्कि यही नहीं, वह मनुष्य के स्वतत्र विकास की सभावनाओं को भी समाप्त कर देता है। 

मार्कूज के अनुम्ाय, आपुत्रिक प्रौद्योगिकी समाज ने एक मिव्या चेवश को बढ़ावा 
देकर मानव मात्र को अपने शिकजे में कस दिया है। यह मिथ्या चेतना प्रथ' और 
उपशोकक्‍तावाद पर आपारित है। औद्योगिक क्राति ने जीवन की सुख सुविधाओं में अप्रतिम 
विस्तार किया है। ऐमी स्थिति में कुछ महत्वपूर्ण स्तरों पर 'अलगाव” वी भावना बहुत सीमा 
तक लुप्त हो चलो है। मशौनीकरण ने कामगार के काम को हल्का कर दिया है, अब उसे 
घोर परिश्रम नहीं करना पडता, यटी नहीं उसकी मजदूरी में भी वृद्धि हुई है। इसी स्थिति ने 
“अलगाव' की भावना में परिवर्तन ला दिया है। 'सृजनशीलता' से प्राप्त सुख की कामना 
धीरे-धीरे समाप्त होती जा रही है। कामगार अब एक मिथ्या चेतना के अधीन श्रम करता है। 
यह मिथ्या चेतना धर्म की नहीं, किमी अतीरद्रिय मु की नहीं, अपितु वर्तमान भोगवादी सुख 
की मिथ्या चेतना है जो उसके 'अलगाव' पर पर्दा डालती है। 

रूढिवादी मार्क्सवादियों तथा विभिन्न राजनीतिक एवं सैद्धान्तिक प्रतिबद्धता वाले 
व्यक्तियों ने इस पुस्तक को तोष्र आलोचना की है। इस पुस्तक में अभिव्यक्त निगशावाद 
के बावजूद, इसने कई भव वामपथियों को काफ़ी प्रभावित किया है, क्योंकि मार्कूज ने अपनी 
इस कृति के द्वारा पृजीवादी और मार्क्सवादी दोनों प्रकार के समाजों के प्रति जो उनमें 
असतोष का ज्वार उठ रहा था, उसे शाब्दिक अभिव्यक्ति प्रदान की है। मार्कूज ने क्रातिकारी 
परिवर्तन के अभियान को गति प्रदाग बी और क्रातिकाती विरोध की नवीन उभाती हुई 
शक्तियों को नेतृत्व प्रदाव कर उन्हें सरक्षण प्रदान किया। परिणामत उन्हें सत्ता प्रतिष्ठान द्वार 
मृणा मिली, किन्तु नव क्रातिकारियों द्वारा सम्मान और सद्भाव प्राप्त हुआ। 
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“अर्धशासत्र के सिद्धान्त! (प्रिन्सीपल्स ऑफ इकनामिक्स, 890) नामक बहुअसिद्ध एव 
प्रभावशाली पुस्तक के रचियत्ा ब्रिटिश अर्थशास्री अलफ्रेड भार्शल ने अर्थ व्यवहार सम्बन्धी 
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बई मिद्धान्तों का अ्रणयन एव विवेचन क्या है। वे सन्‌ 7870 की मीमान्नवादी क्राति में 
भाए लेने के लिये भो जाने जाते हैं। इम ब्रनाति ने इस विचार को उजागर क्या कि मूल्यों 
वा निर्षारण सीमान्त उपयोगिता (उपभोक्ता कौ) और सीमानत उत्पादन (उत्पादन के वार्कों) 
द्वारा होता है। समाजशाखियों की मार्शल में सच उत्पल होने छा कारण टालकट पार्सन्य को 
पुस्तक 'द स्ट्क्चर ऑफ मोश्यल एकशन' (937) हैं जिससे उन्होंने अन्य समाज विज्ञानिको 
के साथ मार्शल के विचारों की पी मपीक्षा छी है। पार्सन्स ने मूल्यों के सिद्धान्त में निहित 
मार्शल के सौमान्त उपयोगिता की घारणा वो महत्वपूर्ण माना है। उन्होंने बहा कि चूवि यह 
(मृल्य) एक अवशिष्ट श्रेणी है, अन अर्थशास्र को विश्लेषणात्मक योजना में इसका बोई स्थान 
नहीं है। पार्मन्म ने इन्हें (मूल्यों को) अपने द्विया को सदर्भ-परिधि” (एक्शन फ्रेम ऑफ 
रैफरेन्श) में सम्मिलित कर मूल्यों के अध्ययन को समाजशारू के मामान्य सैद्धान्तिक ढाँचे के 
लिये आवश्यक बनाया है| 
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मुप्नसद्ध सस्थान 'लदन स्कूल ऑफ इकनामिक्स एड पॉलिटिकल साइम्स” के ब्रिटिश 
इतिहासकार, अर्थशार और समाजशार्री धॉमम एच. माशल ने नागरिकता की समस्या और 
आर्थिक एवं राजनोतिक प्रजातत्र के आपनो मस्बन्धों को अपने लेखन वा विषय बनाया है। 
उन्होंने अपनी पुम्तक “नागरिकता और वर्ग” (सिटजनशिप एड क्लास, 944) में कहा है कि 
नागरिकता का 28वीं शताब्दो के कानूनी अधिकारों, जैसे मताधिकार में विम्दार होकर 49वीं 
शताब्दी में राजनीतिक अधिकार और बीसवीं शताब्दी में कल्याण अधिकार (जैसे सामाजिक 
सुरक्षा सम्बन्धी भुगतान) के रूप में हुआ है। इन अधिकारों का कायूनी न्यायालयों, समदों 
और कत्याण राज्य के रूप में सस्यानीकरण हुआ है। उन्होंने लिखा ऐ कि नागरिक कल्याण, 
जैसे राजनीतिक अधिवारों और पूजीवाद द्वार उत्पल सामाजिक वर्ग असमानता के बोच एक 
मौलिक विरोधाभाम है। किप्त प्रकार वर्ग-असमानता राजनोतिक प्रजातत्र को प्रभाविद करती 
है और किस प्रकार राजनीतिक प्रजातज वर्ग असमानता के आधार को चुनौती देता टै, जैमे 
विषय हो मार्शल को कृतियों के मुख्य केद् बिन्दु रहे हैं! समाजशादोय दृष्टि से एफ 
मामाजिक प्रयदना के सम में नागरिकता का अध्ययन अन्यत महत्वपूर्ण है। 

अपनी एक अन्य पुस्तक 'कल्याण के अधिकार एव. अन्य लेख (द राइट टू वेलफेआर 
एड अदर एसेज, 984) में उन्होंने “आधुनिक पूजीवादी को “योजक समाज' (हाइफ्नेटड 
सोसाइटी) कहा हे क्योंकि ये कल्याण वर्ग और प्रजावत्र के विदेधाभासी मसिद्धान्तों पर 
आधारित है। मार्शल ने सामाजिक नीति का अध्ययन कर “बोसवों शताब्दो में सामाजिक 
नीति (मोर्यल पॉलिसी इन द ट्वेनटिअथ सेन्चुरे, 0955) नामक अपनी पुस्तक में 890 
से 945 के बीच कल्याण सम्बन्धी नोतियों के विकास वा विश्लेषण किया है। 

मार्शल को नागरिकता की अवदात्या आज भी महत्वपूर्ण है, यद्यपि इसको काशी 
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आलोचना हुई है। यह कहा गया है कि नागरिक अधिकाएं के विकास वी अगलो अवस्था 
के रूप में औद्योगिक प्रजातर के विचार की मार्शल ने अनदेखी की है। एममल ने उनके 
विश्लेषण पर एग्लो केंद्रित और उद्विकासीय होने का आयेप लगाया है। इन आलोचनाओं 
के बावजूद मार्शल के विचाएं ने मर्टन, लिपसेट, बैनडिक्स (ब्रिटेन) और डेहरनडार्फ, हाल्से 
और लॉकबुड जैसे अनेक लब्ध प्रतिष्ठित समाजशाश्लियों के कार्यों को प्रभावित किया है। 
मार्शन के समाजशास्र सम्बन्यी विवारों को जाने के लिये उनकी पुस्तक 'चौराहे पर 
सपाजशाख' (सोसिऑलाजी एट द क्रास रोड्स, 963) विशेष उल्लेखनीय है। 
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डेविड मार्टिन धर्म के समाजशारू के ग्रति किये गये अपने योगदानों के लिये जाने जाते हैं। 
उन्होंने इस विचार वी आलोचना की है कि लौकिकीकरण कौ प्रक्रिया औद्योगिक ममाजों की 
एक प्रमुख विशेषता है। उन्होंने अपनी पुस्तक 'अग्रेजो धर्म का एक समाजशास्र' (ए 
सोसिऑलाजी ऑफ इग्लिश रिलिजन, 967) में स्पष्ट रूप में इस बात को अदर्शित किया है 
कि धर्म में विश्वास और धर्म सम्बन्धी व्यवहार के साक्ष्य लौकिकीकरण की धाएणा की पुष्टि 
नहीं करते । इसी प्रकार अपनी दूसरी पुम्तक 'घार्मिकता और लौकिकता' (द रिलिजिअस एड 
द सेक्युलर, 969) में लौकिकीकरण सम्बन्धी अपने सिद्धान्द में अन्तर्निहित ऐतिहासिक और 
समाजशास्रीय धाएणाओं का उन्होंने पुरजोर खडन किया है। अपनी तीसरी पुस्तक 
“लौकिकीकरण का एक सामान्य सिद्धान्व' (ए जनरल थिअरी ऑफ सेक्यूलराइजेशन, 978) 
में मार्टिन ने राज्य और चर्च (धर्म) सबर्धों के विभिन प्रतिमानों को समझने के लिये 
राजनीतिक समाजशाख और घर्म के समाजशास्तर में समन्वय स्थापिद करने की बात कही है। 
उन्होंने शातिवाद (965) का समाजशार्रीय विश्लेषण करने का भी प्रयास किया है। सन्‌ 
4980 में 'छवि भजन' (द ब्रेकिंग ऑफ द इमेज, 980) नामक पुस्तक लिख कर मार्टिन ने 
ईसाइयत द्वारा हिंसा का प्रत्तिकार करने के विचार का सूक्ष्य परीक्षण किया है। 

मार्टिन ने घर्म के समाजशासत्र से कुछ मिलवे-जुलते विषयों पर भी भ्रचुर मात्रा में 
लिखा है। अपनी पुस्तकों 'समकालीन धर्म के उभयसकट' (द डाइलेमाज ऑफ कन्टम्परेयी 
गिलीजन, 7979), 'अगजकता और सम्कृति' (एनाएकी एड कल्चर, 969) और 'समय के 
विरुद्ध क्षेत्र' (टरेक्ट्स अगेन्स्ट द टाइम्स, 973) में आधुनिक सस्कृतियों में सत्ता और 
सातत्यवा के क्षोण होने की समस्या पर मार्टिन ने काफी लिखा है। एक पारम्परिक पुस्तक 
“बुक ऑफ कॉमन ग्रेअए की रक्षा कले में भी उन्होंने महती भूमिका अदा कौ है। आजकल 
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वे धर्म और राजनीति तथा धर्म और समाजशाछ के सम्बन्धों वी खोज में व्यस्त हैं। 
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िज्दाधाशा, पि्ापंश 


हेरिएत मार्टेन्यू 0802-87 


समाजशास्त्र के जनक अगस्त कोप्त की दृतियों को अग्रेजी में अनुदित करने वाली एक 
अग्रेज महिला समाजशास्तरी हेरिएत मार्टेन्यू स्वय एफ विदूपीं सममाजशास्त्री थीं। वे अपने 
सम्रय वी एक घनीभूव लिक्ख़ाड महिला लेखिका रहे हैं। ऐसा माना जाता है कि उनके 
लेखनों में भो वही गहराई और तीक्ष्णता थो जो हमें उनके समकालीन पुस्ष समाजशासियों 
जैसे दुखाईम और मेक्स वेबर के लेखनों में देखने को मिलती हे | यही कारण हे कि मार्टेन्यू 
की गणना प्रधम महिला समाजशारूद के रूप में को जाती है। मार्टेन्यू ने एक दर्जन से अधिक 
पुस्तकें और कई मौ लेख व्यावप्लायिक स्वास्थ्य, गजनीतिक अर्थव्यवस्था, पर्म जैसे विषयों 
को लेकर सामाजिक वर्ग, आत्महत्या, गुलामी प्रथा और महिला अपिकार्रो जैसे अनेक 
ममाजशास््रीय समस्याओं पर लिखे हैं। वे प्रथम व्यक्ति थी जिलहोंगे अगस्त कोस्त की फ्रेंच 
भाषा पें लिखी बहु प्रमिद्ध कृति 'प्रत्यद्वात्पक दर्शन' (कॉउर्स द फिलॉसफी पॉज़िटिव) का 
अग्रेजी मे अनुवाद कर व्रिढेन के अपने देशवामियों और अपेरिका के लोगों को इस पुस्तक 
से परिचित करवाया। मार्टेन्यू ने पुरुष समाजशार्यों के कई दशक पूर्व हो समाजशालीय 
शोष विधियों जैसे विषय पर सर्वप्रथम एक व्यवस्थित शोष प्रवध लिखा है। उन्होंने 
अमेरिका की यात्रा कर अमय्रैकी जीवन का जो अति सजीव, सृक्ष्य और गहन चित्र खौचा रै, 
बह अपने विस्तार एवं गहराई में प्रसिद्ध गजनीतिक चिन्तक एलेक्म डी टॉक्वील के लेखन 
से मिलता-जुलठा हे। अपनी पुस्तक “अमेरिका में ममाज' में मार्टेन्यू ने धर्म, राजनीति, बालकों 
के पालन-पोषण की विधियों के साथ-साथ ब्रिटेन (अपने देश) और अमेरिका को प्रधाओं और 
रीति-रिवाजों का बडा रोचक वर्णन-विश्लेषम क्या है। अपनी इस पुस्तक में उन्होंने लिग 
एवं प्रजाति के आथार पर प्रस्थिति भेद पर विशेष रूप में ध्यान आकर्षित क्या है। यह 
विडम्बना ही हैं कि अनेक प्रारभिक महिला समाजशाखियों की भाति मार्टेन्यू को भी 
समाजपश़ाख्र में घुला दिया गया और उनको कृतिया पुरूष वर्चस्व वाले इस व्यवसाय में 
उपेक्षा की शिकार बन गई। 
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५त्वाफ, राव 
काले मार्क्स (88-883) 


उनौसवीं सदी के एक स्ववत्र विवारक और राजनीतिक आदोलनकारी कार्ल मार्क्स जर्मनी के 
एक मूर्थन्य सामाजिक सिद्धान्तकार थे । वे क्रातिकारी साम्यवाद और समाजशास्तर में विशेषत 
“ऐतिहासिक भौतिकवाद” के अपने सिद्धान्त के लिये जाने जाते हैं। दुखाईम एवं मैवस बेबर 
सहित मार्क्स की गणना समाजशार्रीय चिन्तन के विकास में एक अग्रणी चिन्तक के रूप में 
की जाती है। ऐसा कहा जाता है कि मार्द्स स्वय समाजशास्त्री नही दे, किन्तु मार्क्स के 
विचारों में अवश्य समाजशाख निहित है। देखा जाय तो उनके विचार इतने व्यापक है कि 
उन्हें 'समाजशास्त्र' के घेरे में सीमित नहीं किया जा सकता। मार्क्स ने जर्मनी के हौगलवाद 
ऋरॉँस के समाजवाद और ब्रिटेन कौ राजनीतिक व्यवस्था सम्बन्धी विचारों का समन्वय कर 
जिन अवधाएणाओं औए मिद्धान्तों को जन्म दिया, दे हो बाद में मार्क्सवाद के नाम से चर्चित 
एवं भ्रसिद्ध हुईं। यहा एक बात विशेष उल्लेखनीय है कि अमेरिका में साठ के दशक तक 
मार्क्सवादी सिद्धान्त का कोई नामो-निशान नहीं था। साठ के दशक के वियवनाम युद्ध 
विरोधी आदोलन, अश्वेत लोगों के नागरिक अधिकार सबधी आदोलन, महिलावादी 
आदोलन के पुन उभार और विश्वविद्यालय परिसरों में विद्यार्थी असतोष जैसी घटनाओं ने 
अमेरिका में मार्क्सवादी चिन्दन के फलने फूलने के लिये आवश्यक आधार भूमि को तैयार 
किया है। 

मार्क्स धर्मनिर्पेष् मानववाबादी और नैतिक सिद्धातों मे आस्था रखने वाले घिन्तक 
थे। उन्होंने धर्म को ग़जनीदिक धोखाधडी, जालसाजी और पूजीपतियों द्वाए शोषण का 
हथियार माना है। उन्होने एक स्थान पर धर्म को अफीम तक कहा है जिसे पूजीपवियों द्वार 
समय-समय पर गयैबों को नशे की हालत में रखने के लिये प्रयोग किया जाता है ताकि वे 
उनके खिलाफ आवाज न उठायें और बल्लवा न कं। वे मानव स्वतत्रता के पूरजोर समर्थक 
थे। उनके सोच समझ का समस्त आधार मानवीय विवेक और तर्कशीलता प्ही है। 

कार्ल मार्क्स का जन्म जर्मनी में एक यहूदी परिवार में हुआ था। उनके वकील पिता 
और माँ दोनों की ही वशावली भें धर्म गुरुओं की एक लम्बी कवार रहो है, किन्तु वे स्वय 
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लौकिकवादी, नास्तिकवादी होते हुए भी नैठिक्ता में विश्वास करते थे। पार्मिफ अप श्रद्धा के 
स्थान पर वे तकों पर आधारित बुद्धिसन्मत दिचायें के कठोर पोषक थे। उनकी शिक्षा-दीष्ठा 
बॉन और बरलिन विश्वविद्यालयों में हुई। पिता के वकालान के पैतृक व्यवमाय को अपनाने 
के उद्देश्य से उन्होंने कानून की शिक्षा के लिये बाँन विश्वविद्यालय में प्रवेश लिया, किन्तु 
बानून में सचि ने होने तथा धर्म विरोधों सगठन के परिवर्तनवादों वार्यकलां में सतग्न हो 
जाने के बारण उन्होंने कानून का अधूय अध्ययन छोड कर वर्लिन विश्वविद्यालय में 
दर्शनशास्र का अध्ययन किया। यहा वे रूदिभज्क और बोटिमियाई बुद्धिजनों के एक ऐसे 
समूह के सम्पर्क में आये जो यम हीयमलबादियों' के नाम से जाना जाता था। उन्होंने हीगल 
की कृत्तियों का अध्ययन क्या। उन पर हीगल की दद्घास्मछ चिल्तत प्रणाली का गहता प्रभाव 
पड़ा और उन्होंने इसे बहण भी किया है। किसनु, बाद में इसों चिन्नन प्रणाली पर आधारित 
हौगल के “इन्दधात्सक आदर्शवाद” के म्थान पर उन्होंने अपने “इन्द्रामक भौतिकवाद” बो 
प्रतिष्ठित किया । जह्य टीगल ने समस्त विश्व को मनोजगत्‌ (माइन्ड) की ठपज माना है, इसे 
पलट कर मार्क्स ने इसे भौतिक यथार्थ (मेटर) की उपज माना है। मार्क्स के अनुसार, 
मनोजगत्‌ को उत्पत्ति भो वस्तुगत यथार्थ (पैटर) से हुई है। अपने इन विचारों के आधार पर 
ही मार्क्स मे एक स्थान पर लिखा है कि 'होगल सिर के बल खड़ा हुआ था, मैने उसे पैरों 
के बल खड़ा कर दिया।' 

शिक्षा समाप्ति के बाद मार्क्स को कोई अच्छो नौक्रों नहीं मिलो। उन्होंने अपना 
व्यावसायिक जीयन एक मामूलो शिक्षक के रूप में प्रारप किया। किन्तु उन्हें इस कार्य वो 
भी छोडने के लिये बाध्य किया गया। इसके बाद उन्होंने लेखक बनने वा मानस बनाया और 
वे पत्रिकारिता के क्षेत्र में आ गये। उन्होंने एक उप्रवादी बुर्जुआ अखबार “राइनसेटुग' वा 
सम्पादन क्या। इस अखबार में उन्होंने तनकालीन अमानवीय सामाजिक दशाओं पर लेख 
लिखे। इन लेखों ने सरकारी क्षेत्रों में खलबली मचा दी क्योंकि उन्होंने सरकारी नीतियों का 
इन लेखों में खुल्मखुल्ला विगेध किया था। परिणामस्वरूप तत्वालौन प्रशिया सरकार के 
दबाव के कारण उन्हें न केवल इस अखबार को बन्द करना पडा, अपितु अपनी राजनीतिक 
सक्रियता के कारण उन्हें अपने देश जर्मनी को भी छोडने के लिये बाध्य होना पड़ा और वे 
सन्‌ 843 में पेरिस आ गये। 

लगभग इसी अवधि में मार्क्स ने अपने बचपन की चहेती जैनी यान वेस्टफालेत से 
विवाह कर लिया। जैत्नी उनके पडौस में ली रटती थी, जिसके घर वे अवसर आया-जाया 
करते थे। जैनो ने उन्हें आजन्स साथ दिया। यास्तव में, पुस्तकें और जैनो दोनों हो मृत्यु 
पर्यन्त तक उनके जोवन साथी बने रहे। जैनो को मृत्यु मार्क्स से दो घर्ष पूर्व सन्‌ 88। में 
हो गई। जैनो के बिछोह, पुत्री को 43 वर्ष क्ते आयु में असामयिक मृत्यु (सन्‌ 882 में) और 
ख़ुद की रुण्नावस्था ने उन्हें मानसिक और शारीरिक दोनों रूप में तोड़ दिया जिसके कारण 
दे जोवन के अपने अदिम वर्षों में कुछ भो नही लिख पाये। 

पेरिस में दे यूग्ेप के उम्रषयी आदोलन के कई बुद्धिज़ीवियों के सम्पर्क में आये 
जिसके कारण वे समाजवादी बन गये। इन लोगों में बाकुनिन, प्रौधों, लुई ब्लांक तथा हेनरिक 
हेनी जैसे कवि भी थे। यहो पर उनकी मुलाकात जमंनी के एक व्यापारी एवं उद्योगपति के 
पुत्र फ्रडरिक एजित्स से हुईं। यह मुलाकात शोघ्र ही एक आजीवन घनिष्ट मित्रता में परिणित 


वैग्पप कब / उप 


हो गई। एजिल्म उमर समय इतैण्ड में मैनचेस्टर स्थित अपने पिता के कारखाने की देखरेख 
कर रहे थे। एजिल्स ने मार्क्स के एक मानसिक सहयोगो के साथ साथ एक ऐसे उदारमना 
एवं उपकारक साथो को भूमिका धो अदा को है जिसने मार्क्स के दुर्दिगों में उन्हें और उनके 
परिवार को काफो आर्थिक मदद की । एजिल्स के इस्त अप्रतिम सहयोग के कारण ही मार्क्स 
ने अपने बाद के जीवन में अर्थशास्त्र की कुटिल चालों और उसके सामाजिक जीवन के साथ 
गत्यात्मक सम्बन्धों को समझने में अपने आप को पूर्णतः सर्माईत कर शोध कार्यों में जुट 
गये। पेरिस में भी वे अधिक समय तक नहीं रह पाये। उन्हें सन्‌ 845 में पेरिम से 
निष्कासित कर दिया गया। इस निष्कामन के बाद वे बुसेल्स आ गये। यहा वे साध्यवादी 
लोग के सदस्य बन कर पुन जर्मनी लौट आये, किन्‍नु आदोलनकाएं कार्यकलापों के कारण 
उन्हें डा देश निकाला दे दिया गया। वे तत्पश्चात्‌ लदन चले आये जहा वे जीवन के अल 
तक 4 
भाक्स का अधिकाश जोवन घोर गरीदी में थोदा। इसी गरीबी में राजनीतिक 
आदोलनों में भाग लेते हुए एजिल्स के आर्थिक महयोग से उन्होंने साग लेखन कार्य किया। 
मार्क्स ने अपने जोवन काल में लगभग तीन हजार पृष्ठ लिखे हैं जिनमें अधिकाश में उन्होंने 
साप्राज्यवाद, उपनिवेशवाद, पूजीवाद और उत्पादव विधि वधा उसकी निञ्मनियों पर प्रकाश 
डाला है। उपकी वैवारिक सोच का समस्त झाखा उत्पादन विधि, उत्पादद शवितिया, उत्पादन 
सम्बन्य अधिसरचन| अधोमरचना, वर्ग और यगें-सघरई, अलगाव, वर्ग-घेतगा और अतिरिक्त 
मूल्य जैसी अनेक अवधारणाओ के ताने-वाने से बुना हुआ है। मार्क्स को समझने के लिये 
इन अवधारणाओं के उनके द्वाए लगाये गये अर्थ को समझनग आवश्यक है। 
मार्क्स और एजिल्स के सभी विचारों का मुख्य केद्ध बिन्दु औद्योगिक व्यवस्था से 
उत्पन्न निम्न कामगार वर्ग की अमानवीय दशाओं कौ पोडा के प्रति नैतिक अपमान का 
घोर-भाव रहा है। इन सामाजिक दशाओं में सुधार लाने के प्रति मार्क्स का यह निष्कर्ष था 
कि समाज की उद््‌विकासीय अक्रिया में राजनीतिक क्राति अत्यावश्यक है क्योंकि यही एक 
ऐसा साधन है जिसके द्वा निम्न तबके के लोगों में मुधार लाया जा सकता हे। इसीलिये 
मार्क्स ने सामाजिक संघर्ष और विशेध को समाज का आधार और बदलाव का हथियार 
बठाया। ये ही समाज के सभी प्रकार के सामाजिक परिवर्नन के प्रमुख खेत हैं। मार्क्स के 
विचारों का दूसरा प्रयुख केद्र ब्रियु आर्थिक निर्षारणवाद रहा है, अर्थात्‌ सभी परिवर्तन, 
सामाजिक दशाए और यहा तक की स्वय समाज आर्थिक कारकों पर आधारित है। आर्थिक 
असमानता के कारण शासक और शासित, बुर्जुआ और सर्वहारा, मालिक और मजदूर के बीच 
चर्ग सर्ष उत्तनल होता है। गरोब और अमोर या नियोजक (पूर्जीपकि) और नियोजित 
(वामगार) के बीच इस प्रकार के सघर्ष कामगारों में अलगाव, परायेपत्र का भाव उत्तल करते 
हैं। कापगारें का यह मग्े्राव कि ये सभी समात्र पीड़ा के शिकार है, वे एक सी पौड़ा 
ओयग रहे है, उनमे वर्ग-चेवशा उत्पन करती है और अछत यही स्थिति वर्ग-स्याई और क्राति 
को जन्म देतो है। 
सन्‌ 844 तक मार्क्स मे तीन पुस्तकें लिखीं--([) पवित्र परिवार, (2) दर्शनशारर की 


दखिता, और 6) आर्थिक और दार्शनिक पाण्डुलिपियाँ। इन तौनें में पहलो दो पुस्तकें 
रेतिहासिक दृष्टि से अधिक महत्वपूर्ण नहीं मानी जाती हैं, किन्तु दौसती पुम्तक में उन्होंने जो 
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मौलिक विचार रखे, वे ही उनके आगामी बौद्धिक जीवन वा आधार बने हैं। इसी पुस्तक में 
उन्होंने अपनी अलगाव (एलेअनेशन) वी अवधाएणा पस्नुत्त की। उन्होंने इस अवधाएणा वो 
“अलगावयुक्त श्रम' के अर्थ में प्रयोग किया है। अलगावयुक्त श्रम एक ऐसी स्थिति है 
जिसमे बेवन भोगी का अपनी उत्पादन की क्रिया और उत्पाद तथा उसके वेचान दोनों पर 
कोई नियजरण नहीं होता है। अलगाव का यही बिचार उनके बाद के मभी लेसनों में छात्रा 
रहा है। 

अपने बाद के लेखनों में मार्क्स ने आर्थिक जीवन और अन्य सामाजिक मस्थाओं 
(घर्म, दानुन, परिवार, राजनीति, कला आदि) के बीच सम्बन्धों के बारे में एक महत्वपूर्ण धारणा 
प्रस्तुत की जिसने सप्ती सामाजिक विज्ञा्ों को सर्वाधिक प्रभावित क्या है। मार्क्स के 
अनुसार, किमी भी समाज की प्रकृति उम समाज दी अर्थव्यवस्था के स्माकार (उत्पादन की 
प्रणाली), संगठन और स्वामित्व की प्रकृति से निर्धारित होती है। इस बारे में उन्होंने कहा 
कि चाहे मामती व्यवस्था हो या औद्योगिक पूजोबाद, अर्थव्यवस्था (आर्थिकी) परिवार से 
लेकर धर्म और लोकप्रिय सम्कृति तक मामाजिक जौबन के सभी पक्षों को निर्णायक रूप में 
प्रम्नावित बरती है इन्हीं विचारों के कारण उनके आलोवव्कों ने मार्क्स वो निर्धारणवादी करार 
कर दिया और उनकी भारी आलोचना हुई है। 

मार्क्स ने सामाजिक वर्गों की रचना के बारे में भी अपने कुछ मौलिक विचाए रखे हैं 
जो मामाजिक विज्ञानों (विशेषत. ममाजशाम्त्र) को उनका महत्वपूर्ण योगदान माना जाता है। 
मार्क्स की वर्ग-रचना वी समस्त घारणा उत्पादन की शक्तियों, श्रम-विभाजन और 
सम्पत्ति-स्वामित्व सम्बन्धी विचारधाण के सयोजन पर आपारित है जिसने व्यक्तियों को वर्गों 
में वि्पानित किया है | उनके अनुसार, गायाजिक वर्षों की रचना आर्दस्यवग्था थे उत्पादन के 
सम्बयो के आधार पर होती है। जिन व्यक्तियों का उत्पादन के साधनों पर स्वामित्व ओर 
नियत्रण शेता है और जी उत्पाद को खरोदने और बेचने को हैसियत रखते टैं, वे एक वा 
का निर्माण करते हैं। इसके विपत, ऐसे व्यक्ति जो केवल अपने श्रम पर निर्भर करते हैं, वे 
दूसरे वर्ग का निर्माण करते हैं। इन्ही दो वर्गों को उन्होंने ऋमश 'बुर्भुआ' या पूजीपती वर्ण 
और *सर्वहाग' या कापगार श्रमिक्क वर्ग का नाम दिया है । उत्पादन-सम्बन्धों का यह रूप एक 
समाज मे दूसरे समाज (जैसे सामन्‍्ती ममाज और औद्योगिक पूर्जीपति समाज) में भिन्‍ने होता 
है जिसके कारण भिल प्रकार के वर्ग-सम्बन्धों का जन्म होता है। मार्क्स के अनुमाद, इब 
समाजों की रचना या आपारपूत मॉडल दो-वर्ग मरचना का है। यह मॉडल कई हजार वां 
में चला आ रहा है, किनु मार्क्स ने उलोसदी सदी में ठौव़ गति से बढती हुई पूजीवादी 
व्यवस्था के अध्ययन में ही विशेष रुचि प्रदर्शित कौ है। 

घर्गों की रचना के म्दर्भ में हो मार्क्स ने वर्ग-सथर्ष की बान करी है। मार्क्स के 
अनुसार, उपादन के वर्ष आधारित सम्बन्ध आवश्यक रूप में वर्ग-सर्ष को जन्म देते है। इस 
सर्प वा बारण उत्पादन के मापनों के मालियों दर श्रमिकों के श्रम से उत्पादित वस्तुओं का 
अपने हितों की पूर्ति के लिये मनचारे रूप में खुर्दबुर्द (बंचान) कर ठनका अधिकाधिक शोषण 
क्या जाना है। मार्क्स कहने हैं कि थह 'वर्ग-सथर्थ ही इतिहास छा चालक (मोटर) है।' 
वर्म-समाजों में निहित स्मर्प या विशेध स्वाभाविक रूप में सामाजिक परिवर्तन का मार्ग 
प्रशस्त करता है । उपरते हुए पूजीपति यर्ग ने जिस प्रकार सामती कुलीनतत्र को उखाड़ पका, 
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उसी भरकार एक दिन कामगार (श्रमिक) वर्ग इस्त पूजोपति वार्ग का स्थान ले लेगा। इस 
पूजोवादी समाज में, यदि अन्य सभो स्थितिया यधावत्‌ बनी रहती हैं, तब श्रमिक वर्ग के 
अधिकाधिक गतब हो जाने के कारण धुवीकरण होता है और यह एक शक्तिशाली वर्ग का 
रूप थारण कर लेता है। मार्क्स मानते हैं कि आर्थिक सरचना मात्र में फेर बदलाव से 
सामाजिक परिवर्तन स्वत नहीं हो जाता, इसके लिये मानव प्राणियों के सक्रिय हस्तछ्षेप 
(आन्दोलन) के रूप में वर्ग-सघर्ष आवश्यक है। 
मार्क्स भुछ्य रूप पूजीवादी सपाज के छिद्धालकार रहे है। उन्होंने अपने प्रख्यात प्रथ 
“पूजी” (केपिटल) में पूजीवादी समाज के आर्थिक परिचालन का सविस्तार वर्णन विश्लेषण 
किया है। इसी आधार पर उन्होंने श्रम का मूल्य म्रिद्धान्त, पूजी भ्रग्रह का प्रिद्धान, पूजीवाद 
के आन्तरिक इन्द्र और उसके दह जाने सबंधी अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है। इसी 
में उन्होंने “देवक पूजा” (फेटिसिजम) तथा प्रकट और यथार्थ जैसे विषयों का विवेधन किया 
है। एडम त्पिव और रिकार्डों जैसे राजनीतिक अर्थशास्त्रियों के इन विचारों का समर्थन करते 
हुए कि "समस्त धन-सम्पदा का स्त्रोत श्रम होता है', मार्क्स ने श्रम के मूल्य सिद्धाल (लेबर 
थिआँरी ऑफ वैल्यू) का भतिपादन किया है। अपने इस सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हुए 
उन्होंने कहा है कि पूजीपतियों का लाभ श्रमिकों के अधिकाधिक शोषण पर निर्भर करता है। 
पूजीप्रति बडी चालाकी से श्रमिकों को उतके श्रम के न्याय सगव भुगठाव से कम काते हैं 
जिसके श्रमिक वास्तव में हकदार होते हैं। किसी वस्नु के उत्पादन कौ अवधि में किये गये 
श्रम के वास्तविक मूल्य से श्रमिक को कम देकर पूजीपति बचाये हुए मूल्य को हड़प जाते 
हैं। यही बचाया हुआ धन “अतिरिक्त मृल्य" (सरप्लस दैल्यू) कहलाता है। पूजीपति इस 
अग्रीक्त मूल्य को अपने प्राप्त बचा कर इसे पुन्र निवेश कर देते हैं। यह प्रक्रिया ही 
पूजीवादी व्यवस्था के परिचालन का मुख्य आषार है। 
इसी पुस्तक में एक गतिशौल व्यवस्था के रूप में पूजीवाद का विश्लेषण करते हुए 
मार्क्स ने इतिहास के अपने सिद्धान्त “इद्धाल्यक भौतिकवाद” का भी अविषादन किया है । 
मार्क्स ने होगल से “इद्धात्मकता" और फॉरबॉक से "भौतिकवाद”" की घारणाए लेकर हीगल 
के 'इन्द्रात्मक आदर्शवाद' के स्थान पर 'इम्द्वात्मक भौतिकबाद' के अपने सिद्धान्त को प्रस्तुत 
किया है। मार्क्स के अनुप्तार, भत्येक प्रणाली स्वय अपने आतरिक विरेधों को जन्म देती है 
जिसके परिणामस्वरूप स्वेय अणाली (सिस्टम) में ठगाव और खिंचाव उत्पल हो जाता है जो 
अन्त, परिवर्तन (सामाजिक परिवर्तन) द्वारा दूर हो जाता है। इन विद्मेषों द्वारा ही मुख्यत 
वर्ग-सघर्ष का जन्म होता है। मार्क्स ने इस वर्ग-सधर्ष को हो सामाजिक परिवर्तन का प्रमुख 
एव प्राथमिक चालक माना है। द्वन्दात्मक भौतिकवाद दुनिया को देखने-समझने का एक नया 
दृष्टिकोण, एक नया नजरिया है) एजिल्स ने इसे हो “साम्यवादी नजरिया” कहा है। भार्क्स 
का यह नजरिया विशुद्ध वैज्ञानिक दृष्टिकोण पर आधार है। इसी के आधार पर मार्क्स ने 
प्रकृति और समाज दोनों का विश्लेषण किया है। वे कहते हैं कि प्रकृति में इन्द्र विद्यमान है 
जिसे मार्क्स “प्रकृति का इन्द्र” कहते हैं। पकृति के इस नियम के दर्शन उन्होंने मानव समाज 
में भी किये और कहा कि जिस प्रकार प्रकृति में दन्दात्मकता का नियय (वाद, प्रतिवाद और 
सबवाद) कार्य करता है, ठौक उसी प्रकार इतिहास में या समाज में भी दद्धात्मकता का नियम 
विद्यमान है। अपनी इन्द्रात्मक भौतिकवाद को विचारधाण द्वारा मार्क्स ने एक ओर 
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इन्द्रासकता के आधार पर तत्वमामासा वो तो दूसरों ओर भोतिकवाद द्वार पूजीवाद को 
घारणाओं वो नकारा है। 
मार्क्स की वर्ग 








रचना वर्ग-मघर्ष सामाजिक जोवन को निर्धारित करने में अर्थव्ययस्था 


औरनिक्या नक्चाद 


हेदरमों, होरठीमर 

मार्क्स की सर्वाधिक आलोचना सामाजिक जीवन और अर्थव्यवस्था 
लेकर हुई है। इसी आधर पर उत पर 'आर्थिक निर्धाप्णवादी' टोने वा आयेप जडा गया है। 
भारय्स ने अर्थव्यवस्था को सामाजिक परिवर्तन वा प्रदुख एकल चालक (प्रेरक तत्व) माला 
है। अल्घ्यूज़र ने सन्‌ 932 में माए्स की आर्थिक और दार्शनिक पाडुलिपि को खोज के बाद 
न केवल मार्क्स के आर्थिक निर्धाएणबाद को अपितु उन सभी व्याज्याओं को चुनौती दी है 
जो सामाजिक दशाओं के बदलने में व्यक्ति को भूमिका वो अस्वोकारतो हैं। अल्प्यूजर ने इस 
विचार का भी पिरोध क्या कि मार्क्सवाद मानवत्वादी है। अपने इन विचारों के आधार पर 
ही सन्‌ 965 में उन्होंने फ्रारभिक मार्क्स को क्ानमीमासोय आधार पर बाद के सावर्स से 
अलग ब्गाया है। मार्क्स का अर्थव्यवस्था वाला विचार उनके विश्व के भौतिकतावादी 
दृष्टिकोण पर आधारित है। सामाजिक जावन के इस भौतिकनावादी दृष्टिकोण पर मार्क्स कौ 
अत्यधिक निर्भरता हो उनके देचारिक दृष्टिकोण बी सर्वाधिक बडो कमजोरी और आलोचना 
का केद्ध रहो है। यह महों है कि उन्होंने मानवीय श्रम को मानाजिक क्रियाकलापों का आधार 
माना है, किन्तु साथ ही उन्होंने दबे स्वरों में यह भी कहा है कि गज्य और परिवार जैसो 
सामाजिक मम्थाओं क्वा विज्ाम अर्थव्यवम्धा से सापेक्षिक रूप में स्वतत्र होता है। यही नहीं, 
ये सम्थाए अर्थव्यवस्था के कार्य-मचालन को प्रमावित करती हैं। अठ उन्हें पूर्णत आर्थिक 
निर्धारणवादी माने जाने पर कुछ लोगों ने आउत्ति प्रकट कौ है। 

सामाजिक वर्गों को रचना (दो वर्गों में विधाजन) सम्बन्धों मार्क्स के विश्लेषण, 
विशेषत आधुनिक पूजीवादी समाजों के विश्लेषण ने उन्हें काफ़ो आलोचना का शिकार 
बनाया है। उनको द्वि वर्ग-सरचना में मध्यम वर्ग को कहाँ रखा जाये तथा ऐसे व्यक्तियों के 
चर्म का जिनका उत्पादन के सापतें पर स्वामित्व एव निषत्रण ते कोता रै ,किलु जिनके राय 
में धीरे-धीरे पूजो का मालिकानापत अधिकाधिव रूप में पेन्शन फड जैसी सस्थाओं 
हस्तातरिव होता जा रहा है, जैसी दुविधाओं ने कई आलोचनाओं को आमत्रण दिया है। 

मार्क्स का वर्म-सघर्ष और सामाजिक परिवर्तन सम्बन्धो विश्लेषण भी काफी 
विवादास्पद रहा है। इस बारे में यह कहा गया है कि वर्ग-सघर्ष का एक समाज का दूसरे 
समाज में परिवर्तन में कोई लेना-देना नही है। दोनों के सम्बन्धों में कोई तार्किक आधार नहीं 
है और यह बात विशेष रूप में पूजोवादी ममाजों के बारे में खरे उनरती है जिनमें विखड़न 
घुवीकरण तथा कामगार वर्ग के अधिकाधिक दौन-होन और गयैब होने को बात के कोई स्पष्ट 
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चिन्ह दिखाई नहीं देते हैं। यही नहीं, पूजीपतियों कौ मनोवृति और उनके कार्य करने 

तौर-वरीकों में परिवर्तन आया है। ५8 
स्रोवियत सम के पतन के बाद मार्क्सवाद के बारे में कई प्रकार की अटकलें लगाई 

जा रही हैं । उत्तर-मार्क्सदाद की क्‍या स्थिति है, इस सबंध में अनेक प्रकार के विचार सामने 
हैं। कुछ लोगों ने मार्क्सवाद की मृत्यु तक की घोषणा कर दी है। एक स्व घोषित मार्क्सवादी 
रोनाल्ड एपॉसन ने अपनी पुम्दक “ऑफर मा्किर्सज्म” (995) में इस बरे में बहुत कुछ 
लिखा है। उन्होंने इस पाएणा को स्पष्ट किया है कि क्‍या मार्क्सवाद समाणत हो चुका है और 
मार्क्सवादी विचारक अब साम्राजिक जगदू और उप्तकी समस्याओं की व्याख्याए अपने-अपने 
ठग से कर रहे हैं। कुछेक विश्लेषकों ने समूर्ण मार्क्सवाद के धणशाई होने की बात को 
स्वीकार नही किया है। ऐसे लोग रूढ़िवादी मार्क्सवाद के साथ चिप्रके रहते हुए हमें 
आशिक गडबडी को अवश्य स्पोकारते हैं। मार्क्सवाद के पूर्ण रूप से धराशाई होने की बात 
करने वाले मानते हैं कि पूजीवाद से समाजवाद में रूपान्तरण की मार्क्सवाद की प्रयोजना की 
मृत्यु हो चुको हैं, क्यों कि यह प्रयोजना स्पष्ट तौर पर अपने उद्देश्यों को हासिल करने में 
असफल रही है। इन विचारकों ने अपने मत की पुष्टि में निम्मलिखित तर्क दिये हैं 

(0) कामगार वर्ग पहले से अधिक गरीब नही हुआ है, 

(2) वॉसरचना स्पष्ट दौर दो वर्गों (वुर्जुआ और सर्वहाण) में नहीं बटी है, 

6) विनिर्माण को प्रक्रिया में बदलाव के कारण औद्योगिक मजदूएें वी सख्या घट गई है, 
था दिन प्रतिदिन घटती जा रही है। कामगार वर्ग में अधिक बिखणब आ गया है तथा 
अपनी पतनोन्मुख दशा के प्रति उनकी चेतना कमजोर पड गई है, 

(4) कामगार (श्रमिक) वर्ग की कुल मिला कर सख्या में कमी होने के कारण उनकी शक्ति, 
वर्ग-चेतना और वर्ग-सघर्य की क्षमता में घटोत्तरी हुई है, 

७) मजदूए लोग अब अपने आपको मजदूर कहलाना पसद नहीं करते। अब उनकी 
पहचान के अनेक आधार बन गये हैं। 

उपरोक्त कारणों के आपार पर एरॉन्सन रूद्िवादों मार्क्मवाद को समाप्त हुआ 
सानते हुए कहते हैं कि हमें इसके अस्तित्व के बारे में दुखी नहीं होना चाहिये। फ़िर भी, 
सार्क्सवाद याद किया जायेगा क्‍यों कि “मार्क्सवाद ने एक आशा दी, इसने विश्व को एक 
अनुभूति दी, इसने अनेक और अगणित जीवन को दिशा और अर्ध प्रदाव किया है। बौसवी 
शताब्दी के भारी सशस्रीकरण ने करोडों लोगों को खडे होने और लडाई करने के लिये प्रेरित 
किया, इसने लोगों में यह विश्वास पैदा किया कि एक दिन मानव अपनो जरूरतों को पूण 
करने के लिये अपनी जिन्दगी और अपने जगत्‌ की खुद रचना कोंगे।” 
मार्क्सवाद न केवल यथार्थ ससार में असफल हुआ, अपितु सिद्धान्त के क्षेत्र में भी 
मार्क्सवाद को कई नये सिद्धान्तों से मार खानी पडी है। सर्वाधिक मार इस सिद्धान्व पर नये 
उपस्ते हुए महिलावादी प्लिद्धास की पडी। महिलावादी सिद्धान्त ने स्त्रियों के शोषण और 
उत्तीडन को स्त्रियों के नजरिये से देखने पर जोर दिया। इसी प्रकार, समाज के अन्य उत्पीडित 
समूहों (अल्पसख्यक समूह, वृद्धजन समूह) ने अपनी अपनी आवाज उठा कर मार्क्सवादी 
कामगाए एकता की धारणा को गहरी ठेस पहुँचा कर इसे नष्ट कर दिया! यु । एॉन्सन ने 
उत्त्ममार्क्सवादी सिद्धान्तों के चर्ि पर टिपणी करते हुए लिखा है कि ये द से रहित 
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कई प्रकार के मार्क्सवाद है ।' 

मार्क्स के विचारों की भारी आलोचनाओं के ठपगनत भी यह एक तथ्य है कि उनके 
विचार आज भी निरतर विचारकों को आकर्षित कर रटे हैं। यह इस बात को पुष्टि करते हैं 
कि आधुनिक औद्योगिक पूजीवादी समम्राज और जीवन वो समझने में उनमें चिर-स्थाई 
सार्थक्ता मौजूद है। यर सी हे कि मार्क्स ने कभी भी अपने आपको समाजशास््रीं नहीं कहा, 
किन्तु उन्होंने समाजशासत्र को विधा को कई रूप में प्रभावित किया है। किस्र प्रकार 
सामाजिक व्यवम्थाएं सापृहिक निर्णया के साथ-साथ व्यक्तिगत उद्देश्यों तथा व्यवहार को 
आकार देती है, मार्क्स ने इस विषय पर केन्ट्रित करते हुए एक विशिष्ट पश्िक्ष्य के म्म में 
समाजशाख्र के विकास मे महतो भूमिका अटा की है। मार्क्स की दृष्टि में, दुर्गुणी व्यक्तियों 
के कारण पूजीवाद के दुर्गुण उत्पन नही होते, अपितु एक व्यवस्था जिसका संगठन इस प्रकार 
में हुआ है, वट इस प्रकार के अनिष्टकाररी परिषार्मो को उत्पल करती है। आज मार्क्स के 
विचारों मे लोग चाहे सटमत हों या न हो, किन्तु कुछ टी समाजशास्री ऐसे हैं जो मार्क्स द्वाप 
क्ये गये योगदान वो पूर्णत नजरअदाज बरते हों। मार्क्स के विचारों मे कमिया या ब्रुटिया 
हो सकती है, किन्नु का पु, गत. नकारा नहीं जां सकता। समाजशास्री आज भी आर्थिक 
निर्षारणवाद, सामाजिक संघर्ष, सामाजिक सरचना, सामाजिक वर्ग और सामाजिक परिवर्तन के 
समाज पर पडने वाले प्रभावों के अध्ययन में लगे हुए हैं। आशावादी मार्क्सवादियों का मत 
है कि मार्क्सवाद भग़ नहीं हैं, यह अभी अपनी मूठावस्था में है। कहीं-कहीं इसमें चेतना वा 
सचार हो रहा है, किन्तु इस चेतना में वह अपने कई पुराने लक्षणों को भूल चुका है और अब 
यह अपने मये रूप में खडा होने का प्रयास कर रहा है। 
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अब्राहम एच. मेसली............. तक्रष-भर० 
अमेरिकी मनोवैज्ञानिक अव्ाहम एच. मैमलो मनोविज्ञान के क्षेत्र में अपने “आत्म साक्षात्कार 
के सिद्धान्त! के लिये विशेषत जाने जाते हैं। इस मिद्धान्त को उन्होंने कुशल व्यक्नियों के 
अपने प्रेश्षण के आधार घर विकसित क्या। मैसलो ने मनुष्य को सभी अन्य प्राणियों से 
भिन्‍न एक. मानव के रूप में देखा और मनोविज्ञान के श्वेत्र में एक नये आन्दोलन की 
शुरुआत कौ। मनोविश्लेषणवाद (क्रामड) और व्यवह्यस्वाद को अस्वीकार कर मातवताबाद 
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और अस्तित्ववाद पर बल देते हुए इस 'तृतीय आदोलन' के वे अगुवा बने। जिस व्यक्ति 
के विकास का अध्ययन किया, वह स्वस्थ मानव का व्यक्तित्व है। मैसलो ने अबने 
मानवठावादी मनोविज्ञान में उन्होंने प्रेम, सृजनशोलठा, स्व विकास, आत्म साक्षाल्तार 
स्व स्फूरणा, क्रोडा, हास परिहास, स्नेह, भावप्रवणता, स्वाभाविकता, साहस तटस्थता, 
उत्तरदायित्व, न्याय, सौदेश्यता और भवातोत अनुभव जैसे गुणों को सम्मिलित किया है। 

मैसलो का मनुष्य न तो प्रॉयड के मनुष्य की तरह अचेतन मस्तिष्क की प्रधियों से 
जकड़ा होने के कारण असहाय है और उसके व्यवहार को तमुख उत्मेरक शक्ति कामवृत्ति है 
और न हो उसका व्यवहार मात्र वातावरण से प्राप्त उत्तेजक्ों की प्रतिक्रिया है जैसा वी 
व्यवहारवादी मानते हैं। मैसलो के मनुष्य में वे अनूठी विशेषनाए, वे निशले गुण हैं जिनके 
कारण बह अपना व्यक्तित्व स्थतत्र रूप से विकसित करता हुआ आत्मातिशयिता की स्थिति 
तक पहुँच सकता है। 

मै्ललो के मानवतावादी मनोविज्ञान की सबसे प्रमुख देन यह है कि उन्होंने मानव के 
श्रेष्ठ पक्ष को अपेक्षित महत्व दिया है। उन्होंने मानत्र के सुन्दरतम्‌ रूप के अध्ययन पर यल 
दिया है। इस सदर्भ में उन्होंने विकलाग मनोविश्ञन से उदाहरण देने वालों पर प्रहार किया । 
और कहा कि बीमार का अध्ययन कर के स्वस्थ मानव के बारे में सामान्यीकरण करना 
अनुचित है। विचारशून्य व्यक्ति का अध्ययन कर के हम सृजनशीलता के बारे में निष्कर्ष नही 
निकाल सकते। मानसिक रूप से विकलाग पर शौध कर के मानव की सर्वोत्कृष्ट मानमिक 
क्षमताओं का पता नहीं लगाया जा सकता और अविकसित लोगों के अध्ययन से हम 
परिषक्वता के बे में ज्ञान प्राप्त नही कर सकते। 


प्रमुख कृतियाँ : 
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मार्सेल मास (मोस) (872-950) 
ऋसीसी विदारकों की लगभग दो पीढियों-चैतेली, डुमजिल, लेवी स्ट्रास, बोणडियू, 
बाडिलाई, दरिदा और फूको आदि को “गिफ्ट” (उपहाए और विनिमय की तकृति सबधी 
अपने विचारों से प्रभावित करने वाले प्रसिद्ध समाजशास्त्री दुर्खाइम के भतीजे मार्सेल मॉस ने 
समाजशासत्र और मानवशास्त्र में अपनी विशिष्ट छाप अकित की है। लेबी र्ट्रास के 
सरचनावादी विचार और बोरडियू एवं फूको के देह की तकनीकों सबधी कक 
प्रयक्ष-अप्रत्यक्ष तौर पर माँस के विचारों से अनुआ्राणित हैं। साँस दुर्खाइम के भत्ी 

साथ साथ उनके शिष्य भी ये। उनका मूल रूप में प्रशिक्षण दर्शनशास्र में हुआ था। उनकी 
समस्त शिक्षा पेरिस और बोएंडियुक्स विद्यालयों में हुई। दुर्भाग्यवश अपना समस्त जप 
एक शोधकर्ता के रूप में बिताने के उपणन्‍्त थी वे शोय-उद्यध्ि श्राप्त नही कर पाये। अपे 








उड् १ मध्रपरछ, उैविाएटा 


चाचा एमिल दुखाईम और अनेक फ्रतिप्ठित सत्योगी ममाजश्ारियों, मानवशाह्लियों और 
इतिहासकारों के ससर्ग और सम्पर्क में एट कर उन्होंने प्रॉसद्ध पत्रिका 'एने सोमिऑलाजिक' 
(फ्रेंच पाण में) को शुरुआत की। इस्त पत्रिका के माथ्यम से उन्होंने मर्वश्रथम सामाजिक 
मानवशासत्र से सम्बन्धित मूलभूत विचारों की खोजबीन को। मार्मेल माँस की प्रमुख 
अभिरुचि पद्धतिशारूोय विषयों में रहो हे। उन्होंने ममाजशारू के अन्नर्गत विशेष विभागों 
के सगठन और समाजश्यारर का मनोविश्ञन से सम्बंध को स्पष्ट क्या है। इन दोनों विशनों 
के सम्बप के बारे में मास ने एक स्थान पर लिखा है कि पमाजशास्त्र वा मनोविशन से कोई 
नाता नहों है, समाजशास जितना मनोविज्ञान से लेता है, उससे कहीं अधिक उसे देता है।' 
मॉँस की प्रमुख देन जनजातीय गवेषथाओं और प्रजातिक विषयों में ही अधिक रहो है जिनके 
द्वारा उन्होंने कई सामाजिक प्रक्रियाओं को स्पष्ट क्या हे । इसोलिए मॉस का सर्वाधिक प्रभाव 
समाजशास््र को अपेक्षा सामाजिक मानवश्याखर पर पड़ा है । उन्होंने मुख्यत एस्क्मों लोगों फे 
जन-जीवन का अप्ययन क्या। इस अध्ययन के निष्कर्षों का प्रयोग दुर्खाइम ने अपने धर्म 

एवं मूल्य मम्बधी विवेचन में क्या है । 
अपनी पुस्तक 'द गिफ्ट में माँस ने उपहार सस्वन्धों वी प्रकृति का गूढ विश्लेषण 
किया है और इसके द्वाद उन्होंने पारस्परिक्ता के सम्बन्धों को ठजागर किया जिन्हें 
प्रका्यातक या सरचनात्मक मानवशारू दोनों में कोई ६३ नते मिलो | माँस मे कहा है 
कि उपहाएँ का लेना-देना व्यापक रूप में एक अनिवार्य ञर पास्सरिक क्रिया है। इसमें लेना, 
देना और लौटाने के तीन दायित्व सम्मिलित होते हैं। इसके उदाहरण मास ने मेलिनोस्को 
द्वारा अध्ययन किये गये ट्रोब्रिएड द्वीयवासियों में अ्रचलित 'कूला प्रवा' और उत्तरी अमेरिबा 
के उत्तरी-पश्चिमी तट पर निवास करते वाली क्वाक्टुल जनजाति को 'पोटलेच प्रवा' और 

न्यूजीलैण्ड की “हाऊ प्रथा” से दिया है। 
मॉस कहते हैं कि उपहार सामाजिक जीवन का मूलाघार हैं। व्यवहार के ये तरीके 
काफी परिष्कृत और भिन्न प्रकार के होते हैं। उपहार कभी घी वस्तुओं का विनिमय मात्र नहीं 
होता। इसमें सम्मान और समय के विशिष्ट प्रयोग का भाव निहित होता है। यह एक ऐसा 
तरीवा है जो जीवन के सो पश्चों को छूठा है। यह व्यक्तियों (स्त्रियों) के परिसचालन (विवाह 
के रूप में आने-जाने) के साथ-माथ वस्तुओं के परिष्रमण को इंगित करने बाली एक प्रक्रिया 
है। इस प्रकार के विनिमय को विवाह, त्योटारों, सास्कारिक वर्मकाप्डों, सैनिक सेवाओं, पर्वों, 
भओजों, मेलों और इसी प्रकार के अन्य अवसरों पर देखा जा सकता है। उपहार वी वस्तु कोई 
'निर्जाव या मृत वस्तु नहीं होती अपितु इसमें एक 'आत्मा', एक 'आध्यात्पिकता' भी होती है। 
उपहार को विनिमय व्यवस्था में केवत भौदिक वस्तुओं वा विनिमय हो होता हो, यह बात 
सही नहीं है। मॉस ते इस सबंध में एक महत्वपूर्ण बाठ यह कटी है कि सेवाओं, यौन सबर्ों, 
त्योहारों, वृत्यों आदि के अलावा लगभग हर वस्तु का विनिमय होता देखा गया है। कोई भी 
व्यक्ति अथवा समूह जो उपहार-विनिमय के दायित्वों से आबद्ध लेता है, उसे इन दामित्वों को 
हम करना आवश्यक होता है अन्यथा उसे युद्ध/सघर्ष के खतो का सामना करना पड सकता 

है । 

मात्र संग्रह करे के उद्देश्य से धन-सम्पदा का संग्रह करता यह पूजोबादी समाजो का 
शक रिवाज़ था विशेषदा है। किलु उपहार वाले समाजो (जनजातोय सथाजो) को विशेषता 
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सचित धन को खर्च करने देने की और सम्मान प्राप्त करे की होती है। ऐसे समाजों में 
अदिष्ठा और सम्मान ऐसे व्यक्ति को मिलता है जो अधिकाधिक खर्च कर सकता है ताकि 
अपने बराबर के व्यक्ति को वह दायित्व के बोझ से इतना लाद दे कि वह भी उमके बग़बर 
या उससे अधिक खर्च करके दिखाये। इस धारणा के दर्शन हमें उत्तरी अपेरिका की पोटलेच 
प्रथा में होते हैं जहा प्रदर्शकार व्यक्ति खर्च करने के अलावा अधिक प्रतिष्ठा अर्जित करने 
की चेष्ठा में कभी कभी अपनी सम्पत्ति के कुछ भाग को नष्ट भी कर देता है। किन्नु, 
सामान्यत उपहार के पीछे यह धारणा निहोत होती है कि उपहार का प्राप्त कर्ता व्यक्ति ब्याज 
सहित मूल को लौटाये ताकि वह अपने सम्मान में वृद्धि क्र सके। 
मॉम कहते हैं कि यह सही है कि पूजीवादी समाज की सरचना उपहार से जुडे सामान्य 
सामाजिक दायित्वों के रूप में नहीं होती। किन्तु, ऐतिहासिक साक्ष्य बढ़ाते हैं कि कानून और 
अर्थव्यवस्था की पश्चिमी आधुनिक व्यवस्थाओं का मूलत विकास ऐसी सस्थाओं से ही हुआ 
है जो उपहार वाले समाजों से काफी मिलती जुलती थो। आघुनिक पूजीवादी समाजों में सागर 
सोचने-समझने का दृष्टिकोण अवैयक्तिक और स्वार्थपरक हो गया है जहा उपहार में निहित 
सम्मान को भ्राप्त करने की लडाई और नैतिक दायित्व का स्थान धनोपासना की धारणा ने ले 
लिया है। आधुनिक कानून और मुद्रा व्यवस्था मे जोवन के सभी क्षेत्रों पर प्रहार किया है 
जिसके कारण अब विनिमय की समस्त प्रकृति औपचारिक बन गई है। माँस के अनुसार 
पश्चिमी स्वरूपात्मक आर्थिक विच्ाण्यारा द्वारा प्रणोत “तार्किक आर्थिक मानव” 
(रेशनल-ईकमॉमिक मैन) की अवधारणा के आधार पर उपहार-व्यवहारों की व्याख्या नहीं 
की जा सकती है। जीवन के आर्थिक पश्च को सामाजिक जीवन के अन्य पक्षों से 
अलग-थलग नही किया जा सकता है। प्रत्येक समाज में आर्थिक सबंध, मूल्यों और नैतिक 
बचनों से अनुष्राणित होते हैं, अत दार्किक और अठार्किक अथवा भावनात्मक और स्वहित 
को पृथक करना हमारी निरे भूल होगो। अपने गुरु और चाचा दुखाईप के 728 से 
सहमति जताते हुए मॉस विष्कर्षए कहते है कि आर्थिक पूल्यो की जड़े धर्म में गड़ी होती 
है। समाज में सामाजिक प्रस्थिति प्राप्त करने के लिये व्यक्ति वसस्‍्तुओ के उपयोगिता मूल्यों 
। त्याग देवा है। अतः सास्कारिक मूल्यों की महन्ना आर्थिक मृल्यों से कही अधिक होती 
॥ 
मॉँस ने अपने अध्ययन का समाहार कुछ मुख्य बिन्दुओं में किया है। सर्वप्रथम, 
उपत्तर व्यवहार अभी भी 'टमोरे स्वय' के समाओं में विद्यमान है, किन्तु इसकी मात्रा और 
स्वरप दोनों में अन्तर आ गया है। कुछ विशिष्ट धार्मिक कर्मकाण्डों, विवाहों, जन्म दिवसों, 
गृह-मवेश जैसे अवसरों पर उपहार दिये लिये जाते हैं और इसमें यह भाव छुपा होता है कि 
ऐसे ही अदरसरों पर उपहार देने वाले व्यक्तियों को आप्ठ उपहार्गे से अधिक लौटाया जये। 
क्या दान और समाज कल्याण को उपहार-व्यवहार के दायरे में लिया जा सकता हैं, इस बारे 
में सहमति नहीं है, किन्तु दान दक्षिणा में ज्यों उपयोगिता का उद्देश्य होता है, उसका 
उपहार विनिमय में सर्वथा अभाव होता है। द्वितीय, वे समाज जिनकी सामाजिक सरचना, 
पूर्णत उपहार-व्यवहार पर आधारित है, उतमें ऐसा कोई क्षेत्र नहीं होता जिसमें विनिमय नहीं 
होता हो। मानव प्राणी भी इस विनिमय व्यवस्था के हिस्से होते हैं। किन्तु यह विनिमय ऐसा 
शो है जिसमें उपयोगिता का उद्देश्य वहीं श्र) आधुनिक बैभिन्यतायुक्त समाजो, जहा 
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सार्वजनिक और निजी जीवन में पृथकवा होतो हे, को छोड कर अन्य ममाजों में ठपहार का 
अपने आप में मूल्य होता है। “देने का तात्पर्य ही अपनी उच्चना का प्रदर्शन है।” चूकि 
उपहास्व्यवहर जीवन के रर क्षेत्र में व्याप्त है, अत यह 'सर्वांगिक सामाजिक तथ्य” का एक 
अच्छा उदाहरण है। उपताए देने, लेने और बाद में लौटने की क्रियाओं द्वारा निर्मित त्रिकोण 
स्पष्ट रूप में सम्पूर्ण सामाजिक तथ्य वी धारणा वा ही प्रदर्शन है। उपहार देने वी कमी एक 
अकेली क्रिया के प्रभावों और मह्ता को समझने के लिये, अत यह आवश्यक है कि मम्पूर्ण 
सामाजिक सरचना की प्रकृति वो समझा जाये। जादू सबधो अपने एक लेख में माँम ने 
उपहार की प्रणाली में प्रतिष्ठा के माध “माना” को भी जुडा हुआ माना है | मास के अनुसार, 
“माना” कोई एक शक्ति या एक प्राणी मात्र नहीं है, अपिनु यह एक क्रिया, एक गुण और एक 
दशा है। “माना” और ठपहार के सरचनात्मक विश्लेषण (लेवी म्ट्रास द्वार) ने कई नये प्रश्नों 
को जन्म दिया है। 
उपटहार:विनिमय के अध्ययन के अतिरिक्त, माँस ने “देट की तकनीक के अपने 
महत्वपूर्ण अध्ययन में “टैबिटम” (वास-म्थान) वी एक धारणा पम्तुत वी है। इस घाएणा के 
माध्यम से उन्होंने बताया है कि हमारी देहिक क्रियाए किसी सम्कृति और समाज विशेष के 
अनुरूप चालित होती हैं। मास मानते हैं कि दैिक कौशल (तकनीक) सहज या नैसर्गिक नहों 
है और न ही ये शारीरिक या क्रियात्मक मात्र होती हैं। कोई क्रिया कितनी नैमर्शिक या 
कौशल (तकनीक) का परिणाम होती है, इसे समझाने के लिये मॉम ने एक मुन्दर उदाहरण देते 
हुए बताया कि एक बच्चा जो मर्दी-जुक्मम से ग्रमित होता है, ठसे नाक सिनकने और कफ 
को धूकने के लिये वास्नव में उसे मिखाना पडता है। 
प्रत्येक देह तकनीक (कौशल) का अपना एक स्वरूप होता है। देह की तकनीकें 

उपकरण रहित प्रौद्योगिकी की भाति अपावी होती हैं। कसी एक तकनीक के ढाँचे के द्वार 
उन अनेकानेक छोटी-मोटी क्रियाओं को स्पष्ट किया जा सकता है जो प्रत्येक व्यक्ति रोजमर्य 
के अपने जीवन में सम्यादित करता है। मिशेल फूको (फोकाल्ट) की “स्व की तकनीकें” 
सबधी धारणा पर मॉँस के 'देह वी तकनीक' की घारणा की रघष्ट प्रभाव देखा जा सकता हैं। 

मॉँस ने देह की तकनीकों (भौविक-शसायनिक प्रकार को तथाव्थित यत्रवत् क्रियाओं) और 
व्यवहार की विशिष्ट श्रेणियों में स्पष्ट भेद प्रदर्शित किया है। उनमें धर्म के क्षेत्र को पारम्परिक 

और प्रभावोत्यादक क्रियाओं, साकेदिक क्रियाओं, न्यायिक क्रियाओं और सामुदायिक जीवन 
से सबधित क्रियाओं को सम्मिलित किया जाता है। मास की दृष्टि में किसी भौतिक घटना 

भात्र वो सामाजिक घटना नहों कहा जा सकता) कुछ आधुनिक विषारकों, जैसे फूको, 
बोरडियू, अल्थ्यूजर ने मास को आत््म-चेतनात्मक साकेतिक क्रिया और भौतिक क्रिया के बीच 

किये गये भेद के प्रति शका प्रकट की टै। आस्था का निर्माण कैसे टोवा है, इस संवंप में 

पाम्कल के ये विचार यहा उघृत किये जाते योग्य हैं कि “घुटने के बल झूको,प्रार्थता के लिये 

अपने होठों को चलाओ और इनके द्वाय तुममें विश्वास प्रकट होगा” । इन विचारों का अनुसरण 

करते हुए ही यह क्ह्य गया है कि अधिकाश साकेतिक क्रिया भी भौतिक (शारीरिक) तकक्‍तीक 

से इस सीमा तक जटिल रूप में गूथी होती है कि शाग्ैरिक तकनौक (क्रिया) को साकेतिक 

अर्थ का पूर्ववर्ती मान लिया जाता हैं। मॉँम ने देह की तकनीकों के बारे में निष्कर्षत, लिखा 

है, “मैं निश्चित तौर पर यह मानता हूँ कि हमारी सभी रहस्यमय दशाओं के तल से टेह वी 
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तडदीकें होगी है जिनझ्ा अध्ययव नहीं छिया गया है, किलु जिनझा अध्ययत का ट् स्य 
में घोन और घात में बहुत पहले हो झिया जा चुद ॥------ मैं सोचता हू कि ईश्वा 
के माव सम्पर्क स्थापित करने के लिये अवश्य जैवियीय साथत है।” दट के बे में मम के 
इन विचारों पर बहुत कम जिचारवों का प्यात गया है। दसक इठ जियो को लाभग घुला 
सा दिया गया है। 

यहा यह कहना अनुप्युक ने होगा कि विनिमय सबर्धो और विद्याम व्यवस्थाओं पर 
मॉम के विचारों को अमिट छाप्र अक्ति है। आपुनिक मरचनात्मक मानवशम्त्र के दंदभट 
विद्वान ले स्ट्राम के लेखनें पर मॉस के विचार्स (उप्टार विनिमय) का गढग प्रश्यव पड़ा है। 
ऐमा माना जाता है कि मास के जिचारों के अघाय में वे पारम्परिक्टा और वर्गीकरण सय७ 
अपने वियारों को संभवत मूर्त रूप नहीं दे पाते। मांस के विचारों पर टिस्रणी करते हुए लेश 
स्द्वाम ने कहा है कि अपने गुर दुर्खाइम से भी अधिक मॉस ने यह मना है हि यदि 
व्यनिगतता को सामाजिज्ता में नहीं बदला जा मसता फ़िर भी इसमें हवेरा सामरिक 
अपिव्यक्ि के अश विद्यमान होते हैं, अत समाज व्य्ों में उतना हैं है या इसमे भी 
अपिऊ है, जिठना कि ममाज में व्यक्ति होदा है। वास्तव में, इत विचारों के साथ ही रॉम ने 
इस अनन्त विवाद को विशम दे दिया कि व्यक्ति से पहने समाज है या समाज से पहने 
व्यक्ति 

लोक में हट कर नये विदागें को प्रशत करने वाले मार्मेल मास वा अधिकाश लघन 
लेखों और ममीदाओं के रुप में हुआ है और वह भी दूसरे लोगों के स्यथ मिट का जिया 
गया है। किन्तु यह दुर्भाग्य ही है कि समाजदास्ियों ने उनके लेखनों पर अप्शा से बहुत 
कम ही ध्यान दिया है। 








प्रमुख कृतियों : 
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“77 र४ू-सए्््प+तै्+प भक्‍प्प््३प्प्पएप/ोजय 
एल्टन मेयो 0880-79 
ओऔछयोगिक जगत में अपने मुद्रमिद्ध 'हॉँश्रोत अध्ययन के फ्तस्वल्प एडवे मेंदा का 
आधुनिक औद्योगिक ममाजशास्र का प्रयर्तक माना जाता है। इसी अध्ययन के ३3 
ग्रौद्योगिफ ध्यवह्ार और वार्मिक प्रयध के बारे में एक नई सोच की शुस्झत नर 
आजउल “मानवीय मस्बन्य आदोलन के नाम में जाना जाटा है। मेयों “को उनः्क 5 की 
का जनक मात्रा जता है। सेयों ने इस अपरिख्कृत एवं वयाकदित अवा्शी वर है 
आलोवना की है कि सामाजिक व्यवस्था के लिये मम्तरण्यत्मझ तियवाय आवरर 
उल्दोंते इस प्राक्कल्यता के स्थान पर समाज के अस्तित्व के लिये सहयोग को एड 





अत्वितित 
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और आवश्यक शर्ते माना है। किन्तु, तक्‍तौवी परिवर्तन के साथ धीमों गति से अनुबृतन 
के धारण इसमें रूकवायट उत्पन्न हो जाती है। मेयो के अनुसार प्रवधन इस ममस्या का 
समापान कर्मचारियों में उपयुक्त सामाजिक निपुणता, दक्षता और क्षमता पैदा करके का 
सकता है। 


प्रमुख कृतियाँ 


-. विशाएागट 5एपतीट5 


टला छाधागा, -ं, हि 
कप उकलनन_ न नस्ल तिस लत 
५ एफ. मक (827-"88) 


प्रसिद्ध समाज वैज्ञनिक सर हेनरी मेत्र के आदि परियार मम्बधी पिलृमत्तात्मफ्ता के विचारों 
से अपनी असहमति प्रकट बरते हुए जे. एफ. मकूलेनन ने कहा कि सियो के माध्यम से ही 
परिवार और मानेदारी छा विकास हुआ है। मेक्लेनन उद्विक्ममीय सिद्धान्त के समर्थकों में 
मे एक प्रमुख मानवशाम्त्री थे। ल्यूइस मॉर्मन को भाँति मैक्लेनन ने भी विवाह और परिवार 
के उदृगम के चरणों को अपनी परिकल्पना प्रस्तुत की है। उन्होंने पितृमत्तात्मकता के विकास 
को बहुपतित्वता और मातृवशौयता के अगले चरण के रूप में निरूषित किया है। समूह के 
भीतर और बाहर विवाह करने के लिये सामाजिक विज्ञानों में 'एँक्सॉंगमि' ( समूह के बाहर 
00५4 और 'एसूडॉगेमि' ( समूह के भीतर विवार) शब्दों के गढते का श्रेय मैक्लेतत को ही 
जाता है। 

विवाह और परिवार को भाँति टोटमवाद' की उत्पत्ति के लिये भी मैकलेनन ने 
उद्‌विकासीय सिद्धान्त का प्रयोग करते हुए इसे आत्मावाद का अवशेष माना है। 


प्रमुख कृतियोँ : 
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४९४०, 5९०४९ प्रश्याशा 
गोर्ग (जाज) ह्बर्ट मीड (863-99) 
अमेरिका के शिकागो वैचारिक परप्णा के एक अप्रणी दार्शनिक और अर्थक्रियावादी 
पलैगमॉटिस्ट) गोर्ग (जा) हरवर्ट मोड को समाजशास्तर के क्षेत्र में एक नवीन परम्मण वी 
आधारशिला रखने का गौख प्राप्त है। यट परम्पय (उपागम) उनकी मृत्यु के बाद “सामाजिक 
अतक्रियावाद” के नाम से जानी जातो है। मोड के विचारों को बहुधा “सामाजिक 
ब्यवहरवाद” के वर्ग में रखा जाता है। 

मीड की बहुप्रसिद पुस्तक “मस्तिष्क, स्व और समाज” (माइन्ड, सेल्फ एण्ड सोसाइटी) 
जो सन्‌ 934 में उनकी मृत्यु के बाद प्रवाशित हुई, में उन्होंने सामाजिक मनोविज्ञान वी एक 
नवीन समाजशाल्वीय ढंग से व्याख्या की। इस गौरव ग्रथ में मीड ने पूर्णत समाज पर 
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आधारित अनुभव, मात्रीय समृह-जीवन में भाणा, प्रतीक और सम्पेषण का महत्व 
धूमिका धारण की प्रक्रिया के माध्यम में ठत तरौकों का जिनमे हमरे शब्द और मुखमाव 
दूमरों में प्रतिक्रियाएं उत्पल करों हैं, स्व को परावर्गी और प्रतिवर्ती प्रकृति तथा 'क्रिया' वी 
मुप्यता जैसे विषयों का गृद वर्णन विश्लेषण क्या है। मोड ने बेवर की क्रिया की धारणा 
तथा इसके ममाज वैज्ञानिक बोध (वरस्टहेन) को ममझाने के लिये आयेगों, स्थितियों वी 
परिभाषाओं और निष्पादन के मो के आधार पर निर्मित विभिन्र प्रकार की क्रियाओं में अर 
को भी स्पष्ट क्या है। 

मसमाजशाख के छेत्र मे उसके 'मैं' और 'मुझे' के म्द्धाल ने बालछझ के समाजीकरण 
की प्रक्रिया दी एड नये ढंग से व्याख्या को है। मीड एक दार्शनिक के साथ माथ 
मनोबैज्ञानिक भी थे। एक दार्शनिक के रूप में वे 'स्व' के ठदभव को समझने और समझाने 
में रवि रखने थे। इसके लिये उन्होंने 'म्व' की उत्पनि रो सापाजिड अलक्रियावादी व्याय्या 
प्रस्तुत की । एक मनोवैज्ञानिक के रूप में वे पशु और मानवीय ध्यवहार वौ निस्‍तएता और 
अनिरन्‍्ताता में रुचि रखते थे और उन्होंने मानवीय व्यवहार की बेजौडदा और अनृठेपन के 
लिये ठउमकी अनलर्निहित माकेतिऊ प्रवृत्ति वो महत्वपूर्ण बवाया। व्यवित के समाजीकरण में 
मोड ने समाज की सहती धृमिका को इसित बरते हुए लिखा है कि बालक को अपने यारे में 
सापराजिझ अनर्क्विया के द्वाग ही योथ होता है। इसी के द्वार “स्व” छी उपपनि होती हैं। म्व 
का ज्ञात उमे दूसरे व्यक्तियों की भूमिकाओं को मह्य करते मे ही होवा है। मोड ने इन 
दुसरे व्यक्तियों को 'सामान्यीकृत अन्य' कहा है। 

मीड़ के अनुमार, मैं एक ऐसे असमाजीकृत शिशु वो इंगित करता है जो नैसर्गिक 
जझूएतों और इच्छाओं का एक पुज होता है। 'मै' व्यक्ति के जैवड्शीय पध्ष को अधिव्यवत 
करता है। इसके विपरीत, 'मुझे' सामाजिझ स्वचेदन व्यक्ति का प्रतित्रिधित्व छरता है जिमकी 
उत्पत्ति दूसरों के द्वारा स्वय को देखने वी जानवारी में होती है, अर्थात्‌ दूमरे व्यक्ति उमे क्नि 
निगाहों भे देखते हैं, ठमी रूप में वह स्वय वो देखने लगता है। मोड ने 'मुझे' को अवधारणा 
का प्रयोग सामाजिक स्व के लिये क्या है। 

मीड के 'स्व' सबंधी विचार भी. एवं कृले में मिलते जुलते हैं जो ठनके एक मह्कर्मी 
रदे हैं। कूले की भाँदि मोड भी यह जानने के इच्छुक थे कि 'स्व” वा निर्माण कैसे होता है, 
यह कैमे कार्य करता है तथा इसके निर्माण में दूमरे व्यक्तियों की क्‍या भूमिया है। जहा 
कूले मे इस प्रक्रिया को समझने के लिये 'स्व के आत्दर्पथ की अवधाएा व्यू अ्रयोग क्या 
है, वहा मीड ने इसके लिये “मैं, मुझे” और मानस” की अवधारणाओं का प्रयोग क्या है। 

मोड़ मे ज्ञान बिड्ञान के थेत्र में जिस वैचारिक स्थिति का अनुमरण क्या वह बहुघा 
“बम्नुपरक सापेथ्वाद' के नाम से जानी जाती है। बहुधा उन्होंने अपने लेखनों और व्याय्यानों 
में वम्तुपरक यथार्थ पर्प्िश्य” वी बात कहो है। ययार्थ की कई व्याप्याए मघव है। यह 
सब कुछ इस बाद पर निर्भर कखा है कि व्यक्ति क्‍या दृष्टिकोध अपनाना है। ठदाहएजार्य, 
इनिहाम हपेशा एक व्यवित के वर्तमान में पल बीते हुए कल वा एक लेखादोखा टोता है | 
बम्नुपरक मापेशवाद के अतिरिक्त, मीड की कृतियों का दूबय प्रमुख पक्ष समय वी 
सामाजिक रचना का मिद्धाला रहा है। मोड की अन्य दो पुम्तकें क्रिया का दर्शना 
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(फिलॉसफी ऑफ द एक्ट, 938) और 'वर्दमान का दर्शन” (फिलॉमफी ऑफ द प्रजेन्ट, 
959) उनके वैचारिक पश्परिष्ष्य पर दार्शनिक ढंग से प्रकाश डालती हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

- नियत, 520 850 560९५, (4934) 
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शल्य0, शव्राहथ्ार 


म्रारग्रेट मीड (90-98) 


प्रख्याव मानवशास्त्री रूथ वेनेड्िक्ट छी प्निष्या अमेरिवी सास्यृतिक मानवशास्त्री पारग्रेट मीड 
का प्रमुख कार्य व्यक्तित्व-मरचना पर है। उन्होंने अपने अध्ययनों के आधार पर यह 
प्रतिपादित क्या है कि व्यक्तित्व प्रतिमा का निर्याणण जंवकोय आपार की आशा 
सास्कृतिक आधार पर होता है। अपने इस विचार कौ पुष्टि उन्होंने अनेक आदिवासियों के 
अपने अध्ययनों द्वारा बी है। मौड का प्रमुख योगदान प्रकृति बनाम पोषण विवाद, 
ममाजीबग्ण और सस्कृति, किशोरावस्था, पीडियों के बीच सब, लैंगिक सर्बंध जैसे विपमों 
के क्षेत्र में रहा है। मीड का प्रारभ्िक शोष-कार्य प्रशान्त सागरीय क्षेत्र में शिशुओं के 
पालन-पोषण से सम्बन्धित था। उन्होंने बालक के पालन-पोषण में जीवशाख्ल और प्राकृतिक 
पर्यावरण की मह्ता यो न फेयल नवाए है, अपितु अपने अध्ययर्नों द्वार यह प्रदर्शित बरने 
का प्रयास भी किया है कि भावव के व्यवहार, साच और विश्वामों के निर्माण में सस्कृति 
की केद्रीय भूमिका होती है। ठनको बहुप्रसिद्ध पुस्तक “सामोआ द्वीपवासियों में आयु या 
अवतरण” (कमिंग ऑफ एज इन मामाओ, 928) में मोड ने किशोर लडकियों का अध्ययन 
कर इस प्ररन का ठत्तर देने का यत्न किया हे कि “अमेरिकी लडकियों में किशोग़रवस्था 
(विशेषत मासिक धर्म की शुरूआती अवधि) को क्‍यों तनाव और असमंजम का वाल माना 
जाता है जब कि तथाकथित प्रजातियों में लडक्यों को इस अवधि में कोई भी परेशानी या 
बहुत कम पोशानी अनुभव होती है।' 

मीड ने अपने एक अन्य अध्ययन के लिये न्यूगिनी को अपना कार्यक्षेत्र चुना। अपने 
इस अध्ययन द्वारा मीड ने यह प्रदर्शित किया कि स्त्री-पुरुषों के बौच स्वभाव में अन्तर किम 
मीपा तक जन्मजाद और कितनी यात्रा में सॉस्कृतिक रूप में निर्धारित होता है! इस सर्व में 
उनकी दो पुस्तके--न्यूगिनी में पालन-पोषण' (ग्रोडय अप इन न्यूगिनी, 930) और “तीन 
आदिवासी समाजों में कामवृति और स्वभाव” (सेक्स एण्ड टेम्परामेन्ट इन श्री प्रीमिटिव 
मोसाइटिज, 935) प्रकाशिव हुई हैं। मोड ने अपने अध्ययनों के लिये सहमागिक अवलोकन 
विधि का प्रयोग किया है और वे सामाओ द्वेपवासियों, न्यूगिती के आदिवासियों--आरपेश, 
मुण्डु-गूमोर और ट्चम्बुलो लोगों के बीच में एक लम्बे अर्से तक रही। उन्होंते अपनी 
आत्मकथा जो “कृष्ण बदरी शोतकाल' (बन्लैकबेती विल्टर, 7972) के नाम्त से अकाशित हुई, में 
बडे ही ऐेचक ढग से अपनो शोध-यात्राओं का वर्णन किया है। ये शोध-यात्राएं मौड ने 
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दक्षिण प्रशान्त महासागर के द्वीप समूहों बाली और न्यूगिनी में कई बार की हैं। मीड ने 
अपेरिका में सामाजिक मानवशाख्र को खूब लोकप्रिय बनाया जहा शुरू से सास्कृतिक 
मानवशाल्र का देबदबा रहा है। यही नहीं, उन्होंने प्रजातिकेद्धिततावाद (ईधनोज्रेब्ट्रिज्स) को भी 
चुनौती दी जो अमेरिका की एक शक्तिशाली विचारधारा रही है। किन्तु शैक्षणिक जगत्‌ में 
पुरुय अपुत्व होने के कारण मोड को दुर्भावना का शिकार होना पडा और न्यूयार्क में प्राकृतिक 
इतिहास के अमेरिकी अजयाबघर के अध्यक्ष पद से ही सतोष करना पडा। उन्हें शैक्षणिक 
जगत्‌ में वह पद प्रतिष्ठा प्राप्त नहीं हो पायो जो उनके समकालौन पुरुष शोधार्थियों को 
सता से प्राप्त हो गई । 

मीड़ के मानवशास्त्रीय विचागे ने आधुनिक महिलावादी आदोलमन को प्रोत्साहित करने 
में काफी मदद की है। उनकी एक पुस्तक पुरुष और खी/ (मेल एण्ड फीमेल, 949) ने तो 
लैंगिक राजनीति को प्रज्वलिव करने में आग में घी के समान काम किया है। उनके 
शोधकार्यों द्वार यह उजागर किया गया कि किस प्रकार आदिवासी समाज पश्चिमौ समाओं 
के ठीक विपरीत किशोरों के यौन व्यवहार के प्रति अपेक्षाकृत सहिष्णु होते हैं। उन्होंने अपने 
स्वय के शोध कार्यों का जायजा लेते हुए अपनी पुस्तक 'सस्कृति और प्रतिबद्धता" (कल्चर 
एण्ड कमिंटमेंट, 970) में पीढियों के सघर्ष को अधिक सहानुभूति से समझने कौ बात कहीं 
है। मीड के मानवशार्ीय विचारों ने कई मामलों पर कई विवाद उत्पन किये, किन्तु वे अन्त 
तक आदिवासी समार्जों के विकास के प्रति प्रतिबद्ध रहीं हैं। उनकी अन्य प्रमुख पुस्तकें 
“पुरातन के लिये नवीन जीवन' €न्‍यू लाइव्ज फॉर ओल्ड, 7956), 'विज्ञन और प्रजाति की 
अवधारणा' (साइन्स एण्ड द कन्सेप्ट ऑफ रेस, 970) और “बीसवी सदी की आस्था 
(टवेन्टिअथ सेन्चुरी फेथ, 972) हैं। 
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शिलाह्वा-0रा5, चिद्या0९€ 


मॉरिस मेरलो पोती (पॉन्टी) (905-96) 


ज्या-पाल सार्व के अतरग मित्र और सहयोगी रहे क्रामीसी प्रयटनावादी दार्शनिक मॉरिस 
मेरलो पोती वा प्रमुख शोध वार्य-शषेत्र भाषा रहा है। उन्होंने अपने भाषा के अध्ययन द्वार 
प्रघटवाशास (फिनाँमिनोलॉजी) और सरधनावाद को जोडने का प्रयास क्या है। पोंढी वा 
प्रघटनाशारू  हम्मर्ल के अनुभवातीत प्रघटनाशास्त्र से भिन्न किन्तु सार्त्र के अस्तित्वादी 
प्रघटनाशास्त्र से मिलता-जुलवा है। पोंती के अनुसार, प्रघटनाशाख का प्रमुख उद्देश्य विश्व को 
समझता है ताकि उसके रहस्य का पता लगाया जा सके। इस उद्देश्य कौ पूर्वि के लिये 
दार्शनिक पोंती ने शरीर, चेतना और बाहरी ससार के बीच सम्बन्धों को खोजने का यल 
क्या। उनकी प्रमुख पुस्तक “सज्ञान का प्रघपटनाशाख्र' (द फिनॉमिनोलॉजी ऑफ परसिप्शन, 
945) है। समाजशास्त्र में इनके विचाएँ का यदाकदा हो कीं प्रयोग किया गया है। एथोनी 
गिडिन्स ने अपनी पुस्तक “द कॉनस्टिट्यूशन ऑफ सोसाइटी' (984) में पोंवी के विचारों का 
कहीं-कह्ी उल्लेख किया है। 

मेरलो-पोंती, यघ्पि, 'चेतना के क्रासीसी दार्शनिक” थे, फिर भी वे ज्या पॉल सार्त्र और 
संभवत. हस्मर्ल से धरे-धीरे बाद में अलग हो गये। उनके भाषा संबंधी विचारों और 
अध्यापन पर बाद में सासूर के विचारों का प्रभाव पडा है अपनी दार्शनिक यात्रा में, मेदलो 
पोती ने जीवत अनुभव की महत्ता को यह कहते हुए स्वीकार किया है कि 'अवगम्य मस्तिष्क 
एक मूर्तिमान मम्निष्क होता है।” उन्होंने आगे लिखा है कि अवबोधन शरीर पर बाह्य संसार 
के केवल प्रभाव का भरिणाम नहीं होता, क्‍यों कि शरीर उस जगत्‌ से यदि अल भी है 
जिममें उसका वास है, फिर भी वह उससे पृथक नहीं है। वास्तव में, अवबोधन जैसी कोई 
सामान्य घटना नही होती। अवबोधन केवल वह है जिसे जगत्‌ में जौया जाता है। अवबोधन 
और शर की जौवव प्रकृति ही मुख्यत घटनाशासत्रोय शोध को आवश्यक और सभव बनाती 
है। अवबोधन की मूर्तिमान प्रकृति के परिणामस्वरूप अवगम्य कर्त्ता में निस्तर परिवर्तन होता 
रहता है, वह निरतर ४४३ की प्रक्रिया से गुजरता रहता है। चेतना वा जगत्‌ से उस प्रकार 
से सबप नहीं होता, जैसा कि विन्‍्तक का बई वस्तुओं के साथ संबघ होता है, अपितु चेतना 
2१ होती है। परिणामत. विचारों को निश्वितवा अववोधन की निश्वित्ता पर निर्भर 
करती है। 


प्रमुख कृतियाँ : 

- 8 50एलाएट एा ऐछेला2ज़ंठफ, (942) 

+-. श९८0076000 099 ० एथल्‍्ट्फा00, (945) 

न विष्णाध्ांष्ा वा0 वटत70, (947) 

+-. 5575८ छत २०४०-5९७८, (948) 

+. 0075ल्‍०ए०5४0८5५ 996 श्ट #ल्‍चुणंप्नंपंतण ० .एए0०22, (949-50) 
+- ध ?॥ं5९ ए ए7॥7॥050फ79, (5953) 

+ वाह छक्का उ0्ते हट र्ल्॑रतांल, (7964) 


खैबशाका, कह... / 27 
+ विद ए9३3०३ रण एलत्टएएण, (964) 


शशि, रिक्शा, १. 


रब के. पर्टन ......._ छाझ (90- ) 


बीसवीं शताब्दों के अमेरिकों समाजशास्र में रॉवर्ट के भर्टर की गणना अग्रणी 
समाजशासतियों में की जाती है। वे जहा एक ओर अपेरिकी स्माजशास्र के दिग्गज 
समाजविज्ञनी सोगेकिन और टालकट पार्सन्स के शिष्य रहे हैं, वद दूसपी ओर सुप्रसिद 
पद्धतिविज्नी पाल लेजार्सफॉल्ड के साथी एवं सहयोगी भी हैं। अपने गुरुओं सोरेक्िम, 
प्ार्सन्म, एलजे हैन्डरसन (मूल रूप में एक जैव रसायनशाक्ती) ई एफ गे (आर्थिक 
इतिहासवाए) के प्रत्ति भागे भरकम शब्दों में कृतइञता प्रकट करते हुए मर्टन ने लिखा है कि 
*यधपि वे अपने गुरुओं के पदचिन्हों पर तो यथावत नहीं चल पाये, किन्तु मैं उनके विचारों 
और सिद्धान्तों से कई रूप में लाभान्वित हुआ हू।” 
मर्टन मे सन्‌ 94 में कोलम्बिया विश्वविद्यालय से अपने अध्यापन व्यवसाय की 
पुउमात की और बाद में वे हार्वर्ड विश्वविधालय से जुड गये जहा सोरोकिन और पार्सन्‍्स 
समाणविडनी कार्यरत थे। यहा वे अपनो सेवानिवृत्ति 97) तक अध्यापन और शोष 
कार्य करते रहे। पार्सन्‍्स की भाति, मर्टन भी उत्तर युद्धकलीन विश्व सपाजशासर वो वैज्ञानिक 
आपार पर निर्मित करना चाहते थे। उनका विचार था कि समाजशाण्र के क्षेत्र में ऐसे सार्थक 
सिद्धान्तों कौ रचना की जाये जिनका आनुभविक परदेक्षण किया जा सके। इसके लिये उन्होंने 
महत्‌ या बृहत्‌ सिद्धान्त एैंड थी ऑरिज) और अमूर्त अनुभववाद (ऐब्स्ट्रैक्ट इमपिटिसिजम) के 
बौच का रास्ता अपनाया और “मध्यवर्ती सिद्धान्त! (मिडिल रेंज़ थीऑरिज) के प्रयोग का 
सुझाव दिया। मरप्यवर्ती सिद्धाल से मर्द का ताप्पर्य तार्किक रूप से अत्तर्सम्बन्धित ऐसी 
अवधाएणाओ (कास्सेपद्स) मे है जो व्यापक किन्तु महती सीमित क्षेत्र से सम्बंधित होती है। 
ये प्विद्धान्द छोटी-छोटी प्राकबल्पनाओं और बृहत्‌ अमूर्द सिद्धान्तों के बीच खाई को पाटने वा 
कर्य करते हैं। अपने मध्यवर्ती सिद्धान्त की चर्चा के सदर्भ में मर्टन मे अपने गुरु पार्सन्स के 
“परैन्ड थीअरिज' की कठु आलोचना की है। (फिल्स ने पार्सन्स के सिद्धान्तों को प्रेंड थीऑरिज! 
का नाम देकर उनकी कदु आलोचना की है) मर्टन की सामान्य वेचारिक दृष्टि अपने गुरु 
पार्सन्‍्स की अपेक्षा कम अमूर्त है और वे सामान्य सिद्धानों को आनुभविक परीक्षण की 
कसौटी पर क्सने में विश्वास रखते हैं। 
मर्टव ने समाजशारू में कई भिन्न विषयों का आलोचनात्मक पद्मैक्षण कर अपना 
योगदान किया है। इनमें से उनके कुछ प्रमु् विषय सामाजिक सरचना, प्रकार्यवादी परिप्रेक्ष्य, 
विचलन और एलनॉमी, जनसचार, भूमिका सिद्धान्त, कर्मचारीवत्र (ब्यूरोक्रेसो), मध्यवर्ती सिद्धान्त, 
केद्धित साक्षात्तार और विज्ञान का समाजशाल् आदि रहे हैं, विन्तु इनके अतिरिक्त शी उन्होंने 
कई अलग अलग विषयों पर पूर्ण निष्ठा और विशिष्ठता मे खूब लिखा है। वे किमी एक 
विपय के बन कर नहीं रहे, फ़िर भी 'विज्ञत का समाजशा््त/ उनके शोध लेखन के प्रिय 
विषयों में से एक प्रमुख विषय रहा है। मर्टव की लेखन यात्रा की शुरुआत ही “सत्रहवी 
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झदाक्ी के इस्लैप्ड में विशान और प्रौद्योगिरी गा साझाजिक संदर्भ” विषय से हुई है। इससे 
| 


विश्लेपण के माय साय हदेश्पपूर्न 
ेे आदएा पर 'सेटेन्ट एजझपान (अव्यनक 
प्रमर्य) की आअवधास्या मों विशसित मिया। इसके बाद सत्र 940 के दशा में उन्होंति 
छमगत और विपयामों व्यदार के सामारिंर खोत, नोजरशा् झार्व सवालन, उन 
विश्वास, आयुनिज जदित समाज में संचार, नोस्ग्गाही के कत्दर कौर बार चुद्धिरनों मे 
पृमिझा उसे महत्वपूर्ण विषयों पर कार्य ॥ एमिल दुखाईम द्वाग ठ्यत्महत्थ के अध्ययन 
के सदर्भ में मर्बप्रदय प्रयोग की गईं  छो अवधाग्या वो विस्टाद करते हुए मर्दन 
में इसमी 3 में व्याख्या करके इसे एक शया अर्थ प्रदात मिझ्ा। उन्हंति उिदलत हम 
सभी घटनाओं के विस्येषण में “एनॉमी” को अवधारणा के प्रयोग वा सुझाव भी दिया। मदन 
ने एक ऐसी स्विति को *ए्नी” कहा हैं जब मास्कृतिर मान्टझे और लक्ष्यों ता इनके 
अनुन्प व्यवहार कस्ने रो सयूह के महम्यों सो समाोनुमोटिव छसताओं के थीच मागे 
संदग विव्येद हो जाता है लदा दाों के बीच यड़ी खाई झ्पल हो जाती है। मन्‌ 950 के 
दशक में उन्होंने घृिस पुज, प्रस्थिति पुव तया धृमिश आदर्म वो अवघारणाएं निर्मित ठग 
मामाजिर मरवनता के सपाउगास्गैय मिद्धाल में महत्वपूर्ण मोगदात जिया। धरमिश आदर 
(सेल मॉडल) मी अवधारया के आपार पर उल्ोंने 'संदर्ध-समृट सिद्धान्द दिम्टेन्स मर 
धोओरे) वो विशूमित ब्या। सर्द ने दूसे ममाजशास्ग्यों के साथ मिलबा 
शिश्व के मसाजणासतर' के क्षेत्र में भी अन्वेषय छार्य क्या। सन. 960-70 के 
ने पुन विज्ञन के विष में प्रवेश कर विज्ञाद की स्ममाजिऊ सरबना और इसव्य 
मडादात्पर छोँच्र के माथ सम्बन्धों क्ये खोजने का प्रयास झिया | इन समी अध्ययनों में 
समाजशातन्गैय सिडाख, णल्तेषय वी विधिया और मूर्त आतुष्विज शोध के शच 
स्थापित छग्ते का अदुघुव प्रयाम जिया है। 
छो सरबतात्मझप्रगर्थातमर सिडाल 






















है. 
















































सामात्यद द्यनक्ट पार्मन्स 
मुखा सिडानवार माता शदा है, किन्तु उनमे शिप्य और बाद में मरऊों 


प्रवलित सरदतात्मझ-प्रसार्यबाद में कई महत्वदूर्य सझोधन एव परिवर्षन क्थि है। 
सर्वत्रयम इस सिद्धाल्द के अदिवादी शव ब्मजोर पढों छो ठझगर 
विश्वेषन वी तौन मुचदूत अस्याउनाओं यथा सझयज छ्ये अरार्बात्मिझ 
प्ज्र्यवाद और प्रजार्बत्मर सतों ब्ये मे कु आलोचना की। 
थे प्रसर्धत्मक प्रस्थापनार अर्ूर्द और सेटान्टिक 
अनुमवर्सिद्ध कहीं हैं। इन ज्मद्ोत्यों के कस्थ बाद में मन ने मरवत्त्मकत्शार्योसर 
विम्लेपय व्य अपना एक 'पिगडाटम! वैचारिक मानचित्र अन्दुत छिया जिसमें उन्होंने प्नुख 
व्यक्त (न्‍्यय) ओर कव्यज्त (अन्दर्निहित) प्रकार्य, 



















को मम्निलित किया। इस संदर्भ में, टन्होंने सर्वत्यम प्रजा शब्द को विशद व्याख्या को 


मैस्‍सटछ, 20027. /. 329 


और इसके बई अर्थ-सदर्भ में प्रयोग के साथ समाजशास वी दृष्टि से उपयुक्त अर्थ पर 
प्रकाश डाला। मर्टन के अनुसार, "प्रकार्य (फक्शन) वे वस्तुपतक परिणाम है जो समायोजन 
में वृद्धि करते है।” इसके विपरीत, “दु्कार्य (डिसफक्शन) ऐसे वस्तुपरक परिणाम है 
जिनसे व्यवस्था के अनुवूलन और समायोजन भे कमी आती है।" मर्टन ने “अकार्य" (नॉन 
फक्शन) का भी विवार रखा और ऐसे परिणामों को उन्होंने अकार्य कहा है जो विचाराधीन 
व्यवस्था के लिये सर्वथा निरर्थक सिद्ध होते है। इसी सदर्भ में उन्होंने “अग्रत्याशिव 
परिणामों" की भी बात कती है और अप्रत्याशित परिणामों और अगप्रक्ट प्रकार्य में अन्तर 
बताया है। अपने प्रकार्यास्क विश्लेषण के पैशडाइम वा प्रयोग सर्टन मे सर्यप्रथम नौकरशाटी 
(य्यूऐेक्रेसी) के विश्लेषण में किया है। 

आजकल मर्टन 'आत्मनुष्टिपक भविष्यदर्शन' (सेल्फ फुलफ्लिंग प्रॉफिसि) पर कार्य 
फर रहे हैं। सामाजिक जीवन के प्रति मर्टन या एक सामान्य दृष्टिगोण यह रहा है कि 
स्यक्तियों के रूप में मानव जो चुनाव करते हैं, उनका निर्धारण सामाजिक रूप में होता है। 
इसमें युछ सीमा तक व्यक्ति थी रचनात्मगता और आत्म निर्णय काम करता है। सामाजिक 
अभिनेता के समक्ष र्मेशा समाजशास््रीय द्रेध स्थिति, अस्पष्टता, परस्पर विश्ेधी अपेक्षाए तथा 
चयन संम्यधी असमंजस होते हैं और सभी समाज निश्चित रूप में पूर्ण एकात्मक्ता 
(एकजुटता) वी स्थिति से बहुत दूर होते हैं। उतवी सरचनाओं में थोडी बहुत विसातिया और 
अप्तमजस्त॒ विद्यमान रहवी है जो उन्हें पूर्णत एकीवृत समाज मानने वी सभावना से नवारता 
है। (मर्टन की अवधारणाओं के अर्थों को विस्तृत रूप में जानने के लिये लेखक वी अन्य 
पुम्तक “सम्ाजशास्त्र विश्वकोश” देखें) 
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रॉबर्ट माइकल्स (मिशेल्स) (87699) 
एक जर्मन समाजशासी तथा ग्जनौतिशासत्री रॉवर्ट पाइकल्स ने कई भिल विषयों पर अपनो 
लेखनी या उपयोग क्या है। उनके प्रमुख विषय गद्गवाद, समाजवाद, फोसीवाद, 
धर्मनिरपेश्तावाद, शवित, अभिजन, सामाजिक गतिशीलवा और बुद्धिकों की भूमिका आदि 
रहे हैं। वे अधिकाशत अपनी बहुधर्ित पुस्तक “राजनीतिक दल' (पोलिटिक्ल पार्टिज, 
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प्रजात्री दलों के नेतृत्व का अध्ययन 
अत्पतत के लौह नियम के विदार 





किया है। इसी पुस्तक में उन्होंने प्रशतजात्मव संगठनों 
को फ्रयोत क्या है। 

माइकलस ने आवश्यकताओं और अऊकाझ्षाओं के निर्माथ और दलौय पहल के लिये 
लोगों के समर्थन वो प्रात करते में वेद्ओं को भृमिजा का विस्तृत वर्धर-विस्लेषण किया 
है। उन्होंने बताया कि किस प्रकार संगठनात्मक आतरिक गतियों आमूल परिवर्तनवादो 
उद्देश्यों को आज करने में अवरोध उत्पल कर देती है। वे कहते है कि “सभी प्रकार के 
मगठनों में चाहे वे राज्य हो, राबदीतिछ दस हो, चजदर सय हो या कोई अन्य सगठर 
अत्पतत्न अर्दाव किसो ने छिसी गुट दिश्लेष का प्रदाद रहता है। यह शुट विशेष ही सयूर्ण 
सगठतर को गविदिधियें छो अपनो भर्डो अनुसार संचालित छरता है।' इसो आधार पर उन्होंने 
अपने अल्पतत्र के लौह नियम क्वा प्रतिपादन किया। इस नियम के अनुसार, 'सगठन हो 
पत्यायोजक्रों पर 


















निर्वाचकों को निर्वाचित पर, ऊपझ्मप्ों वो आशापालवों पर, फ्रतिनिधियों को प्रत्य 
प्रभुत्व को शक्ति वो जन देता है। कौन बहता है कि यर अल्पतत्र है,इसके उत्तर के लिये 





उन्होंने संगठन बो उतरदायों माना है। माइकल्स कहते हैं कि ऊंसे-डसे राजदोतिक दलों छा 
विस्तार होता झावा है उनये अधिकाधिक जौकरशाही तत्र के तत्व ऊते दाते है। उन पर ऐसे 
अधिकारियों बा शिकरडा कमता ऊाता है छो सामाजिक परिवर्तन ब्हो अपेखा संगठन के 
आनशिक उद्देश्यों के प्रति प्रतिदद्ध होते है। यही नहीं, इन सगठनों पर ऐसे मध्यम वर्गोय 
बुद्धिज्नों का प्रभुत्त बढता जता है जो अपने ऐसे व्यक्तिगत उद्देश्यों को प्रगति के फ्ति सजग 
होते हैं जो पार्टी के जनसाघारण के उद्देश्यों से जय मेल नहीं खाते हैं। माइकत्न ने दलों में 
बढती हुई बुर्जुआईकरण को प्रकृति का उल्लेख करते हुए लिखा है कि जैसे-जेसे सामाजिक 
गतिशोलता के करण श्रमिक वर्ग के नेता अधिकाधिक मध्यम वर्गीय बनते जे हें, वैसे रो 
ने परिवर्तनवादो प्रति निष्ठा कम होती जातो है। परिणामत 
शासक और शासित के बीच विच्छिल्कारी प्रवृत्ति 
विक्मित होती जातो है। समठनात्मक उरेकों का प्रयोग बहुधा जनफ्रिए मु्दों को कुचलने के 
किये किया छात्रा हैं। मासान्यत दल के नेतृत्व से यह आशा को जातो है कि वे दल द्वाया 
निर्धारित एवं अधिकृत उद्देश्यों के अनुसार बनाये गये कार्यक्रम को कार्यान्वित बरेंगे, किन्तु 
होटा ठोक इससे विपतोत है। स्वय नेता इस दायित्व के हि उदासीन हो जावे हैं और 
मनमानी करने लगते हैं। अत यह अल्पतज (गुटतत्र) एक अधेद्य दुर्ग में परिशित हो जाता है। 
अल्पतत्र के इम दुर्गुण के होते हुए भी माइकल्स ने इसे सी रजदोतिक दलों के लिये 
ऊनिवार्य भी बताया है। साथ ही उन्होंने यह भी स्‍्दोकार किया है कि अल्पतत्र कौ इस 
अतिवार्यता के कारथ संपूर्ण राजनीतिक प्रणाली में जजातव के सिद्धाल को वास्तविक रूप में 
साकार करना असभव है। इस सदर्घ में माइकल्म ने सिद्धालवादो और विरोदित (साहस) 
प्रकार के नेतृत्व को प्रशसा को है। ऐसा नेतृत्व जल्पतत्र पर अकुश सकता है। 
माइकेल किसी भी प्रकार के राजनोतिक समझौते या साठयाठ के कटु आलोचक 
“अल्पतत्र के लौद नियम” को लेकर जो अनुमव्मूलक शोष हुई हैं, उसको करसौटो पर 
माइकल्स का सिद्धान्त अभो पूरा खग नहीं उतरा है। कुछेक समाज चैशनिकों गा कहना 
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कि माइकल्स का सिद्धात्त यूरोप के समाजवादी दर्लो के विकास के श्राएभिक चरणों पर ही 
अधिक लागू होता है, आधुनिक राजनीदिक दलों में यह प्रवृत्ति देखने को नहीं मिलती। 
लोकतद्र के बारे में भी माइकल्स का निगशावादी दृष्टिकोण युक्तिमगत प्रदीत नहीं होता। 
इस सम्बन्ध में अन्य कई प्रश्न भी खडे क्ये गये दैं। भारत के राजनीतिक दलों में भी 
आजकल अल्पतत्र (मण्डली) गुटीय राजनीति के विषाणुओं के प्रभाव को देखा जा सकता है। 


प्रमुख कृतियाँ . 
- एगए्ण एकध०5, (39]) 


शाक् तण० ता पद बणाए 

जॉन मिलर (7735480॥) 
अठाखवीं शताब्दी के उत्तरार्द के स्कॉटलैंड के प्रबोधकाल के एक अप्रणी विचारक जॉन मिलर 
को एक प्रारभिक समाजशास्री के रूप में जाना जाता है। उनका एक लेख, 'औ्रेणियों वी 
मिलता का उद्भव' (द ऑरोजन ऑफ द (इस्टिकशन ऑफ रैंक्स, 777), जिमने मिलर को 
असिद्ध कर दिया, समाजों के उद्भव के सिद्धान का प्रतिपादन करता है तथा समाज में 
प्रारंभिक श्रम विभाजन का लेखा-जोखा प्रस्तुत कसा है। इस लेख में मिलर ने 
सम्मत्ति-अधिकार के स्वरूपों को सत्ता और सरकार के साथ जोडने का प्रयास किया है। 


प्रमुख कृतियोँ : 
- 6 09गह्ात्र ण॑ ऐ० 0507५700 ण॑ २७705, (॥77) 


परम जज (आमार5 भांशा 


3 3 -पपमनननन्न पिलाने 
चार्ल्स राइट मिल्स (096-962) 


चार्त्प राइट मिल्स एक आधुनिक अमेरिकी उप्रवादी ऐडिंकल) समाजशार्द हैं जिन्होंने 
राजनीति में उप्र वामपक्ष का समर्थन कर यथास्थितिवादी समाजशारियों, विशेषत तत्वालीन 
समाजशात्र के दिष्गज कहे जाते वाले सरववात्मक-अ्रकार्यवादी सपाजशासी टालकट पामन्स 
की खुल कर आलोचना की है। मिलस का जन्म वको (टेक्साज) में हुआ। टेक्साज 
विश्वविद्यालय से दर्शनशास्र में एम ए. कर विस्कोंसिन समाजशाल 

शोध-उपाधि (पीएचडी) प्राप्त की । मिल्स असाधाएण श्रतिभा सम्पल विद्यार्थी ये । टेक्‍्साज 
मे पढ़ते समय ही उनके दो लेख समाजशारू की दो प्रमुख पत्रिकाओं में प्रकाशित हो चुके 
थे। उन्होंने हेंस गर्थ के साथ मिलकर सन्‌ 945 में हो 'मैक्स वेबर समाजशाख सबधी 
लेख' नामक पुस्तक लिखी। मेसैलैण्ड विश्वविद्यालय से अध्यापन को शुरुआत कर सन्‌ 
945 में मिल्स कोलम्बिया विश्वविद्यालय में 'व्यावशारिक सामाजिक शोध संस्थान में चले 
आये। कोलम्बिया में पढाते समय सन्‌ 950 तक उन्होंने एक सार्वजनिक भबुद्ध व्यक्ति के 
रूप में ख्याति अर्जित कर ली। इसी काल में उन्होंने शक्ति अभिजन सुनो यकी क्यूबा में 
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आदोलन', “मपेद पोश” तथा 'तौन विश्वयुद्धों के कारण” नामक पुस्तकें लिखी जिस कारण 
उन भामान्य में उन्हें काफी प्रस्तद्धि मिती। इसके साथ-माय न्यूयार्क के चामपथी प्रचुद् 
अभिजनों में मो ठनवी गणना की जाने लगी। 
मिल्म एक जल्दबाजी वाले व्यक्ति थे | 45 वर्ष की छोटी मो ठप्न में उनरी मृत्यु होने 
तक उन्हें चार हदयघात हो चुके थे, उन्होंने इस छोटी मी उम्र में ममाजशाख््र के क्षेत्र में अनेक 
महत्वपूर्ण पुस्तकें लिएा जो दाफ़ों चचित रही। उनका व्यक्निगन जीवन काफी आवेशपूर्ण, 
उपद्रवीं और उतार-चढ्मवों से भरा हुआ था। वे हर समय हर कसी से युद्ध करने या लड़ने 
के लिये तैयार रतते थे। वे हर परिचित व्यविन से कमी ने किसी बात वो लेयर लडे भो 
है। यहा तक कि ये अपने सहलेखक हेंस से भी लड़ने से नहीं चुके। 
वे अपने कई मह्योगियों एवं मित्रों द्वात एक अक्खड़ ओर दभी व्यक्ति माने जाते 
थे, किन्तु अपने पाठकों के बीच उनकी छविं एक नायक (हीरो) वी थी। वे चमड़े की जाकेट 
पहन और मोटर माइक्लि पर मदार होकर एक युवा ठप़वादी प्रवुद्ध व्यक्ति वा स्वाग मरने 
के लिये थी प्रसिद्ध सटे हैं। उनका वैवारिक जीवन घी बापी ठलझन घरा था। ठनके कई 
लियों के साथ सम्बन्ध थे। उन्होंने तीन विवाह क्ये और प्रत्येक पली से ठनवी एक सनातन 
थौ। उतके अक्खड स्वभाव के कारण कोलम्बिया विश्वविद्यालय में एक प्रोफेसर के रुप में 
उनसे उनके निकट सहयोगी तक दूर रहने का प्रयास करते थे। 
पिल्स उन प्रार्रपक लेखकों में से है विन्हेंनि सपावशालोय सिद्धान्त के छेत्र में 
अकेले माक्सवादी परम्परा को स्वापित कर उसे यनाये रखा। मिल्म मार्क्सवादी नहीं थे और 
न ही 950 तक उन्होंने मार्क्स को पढा था, किन्तु ठनकी दो प्रमुख कृतिया 'सफ़िद पोश' 
(95) और “शक्ति अभिजन' (956) मार्क्सवादी बिचाें को प्रतिबम्बित करती हैं। मिल्स 
ने ग़जनीतिक शक्नि ओर सामाजिक विषमठा के भ्रति विद्यमान पूर्वामहों को बनाये रखने में 
रूढिगत मामाजिक विज्ञानों की कड्ढी भर्न्मना की है। उन्होंने जहा एक ओर मानवतावादी 
परस्पिश्य को अपना कर ममाजशास्त्र के प्रभावित किया, वहा दूमरी ओर उन्होंने शक्ति के 
अपने गूढ विश्लेषण द्वार ग़जनाति के अध्ययन को भौ एक नवीन दिशा प्रदान वी। एक 
व्यावह्मरिक समाजशाररी के रूप में मिल्‍म ने सामाजिक विप्मता, अभिजनों की शक्ति, 
सिकुडढा हुआ मध्यम वर्ग, व्यक्त और ममाज के बीच मम्बन्य तथा ममायशासत्रीय विचाएणा 
में ऐतिहासिक पर्िमिक्ष्य की महत्ता जैसे विषयों को अपने लेखनों वा प्रमुख केद्र बनाया है। 
पिल्प के दीन प्रमुख मन्य हैं। सन्‌ 95 में उनकी 'सफद पोश' (व्टाइट कॉल0 वा 
प्रकाशन हुआ। इस पुस्तक में उन्होंमे अमेरिकी मध्यम वर्ग को विज्लेषाओं का सजीव चित्र 
खाचा है। 'शक्नि-अभिजन' (द पॉवर इलोट, 956) मैं मिल्स ने समुक्त राज्य अमेरिका की 
शवित-सरचना को स्पष्ट करते हुए लिखा है कि अमेरिका वा शासन अवर्थ्िव और 
स्वनिर्मित अभिजनों के समूरो द्वार किया जाया है। मिलम के अनुसार, शवित-अगिजन केवल 
इसलिये शक्तिशाली नहीं होवे कि वे समय को मार्गों को पूरी वरते रटते हैं, अपितु वे स्वय 
ऐसी मार्गे पैदा करके जनसाधारण के दैनिक जोवन दो बदलने की क्षमता भी रखते हैं। ऐसे 
अभिजन सामाजिक संरचना के महत्वपूर्ण पर्दो पर आसीन होकर अपनी एक ऐमी छवि 
अदर्शित करते हैं कि जनमाधारण वी नजरों में वे न केवल घन-मपदा और पद-अतिष्ठा की 
दृष्टि से, अपितु चसि की दृष्टि से भी श्रेष्ठ सिद्ध होते हैं। क्ननु यह उनका मात्र आडम्बए 
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होता है। ऐसे अभिजनों की कोई विशिष्ट विचारधारा नहीं होती। इस वर्ग के सदस्य केवल 
जोड होड में माहिर होते हैं, इन्हें उचित-अनुचित, नैतिक-अनैतिक जैसे प्रश्नों से कोई 
लेना-देना नही होता है। 

मिल्स ने अपनी इस कृति में शक्ति को समाज को धुरी मानते हुए यह माना है कि 
पिल-पिल समाजो और मिल-भिल युगो मे शक्ति के स्वरूप मे बदलाव आता जाता है, 
किन्तु शक्ति सदेव मानव के सामाजिक जीवन का केद्ध-बिनु रहती है। शक्ति के आधार 
पर वणों के रूपाकार में बदलाव अवश्य आता है, किन्तु समाजे का कोई न कोई वर्ग शक्ति 
सम्पल और अन्य वर्ग शक्ति विहीन होते जाते हैं। मिल्स ने विवेक, तार्किकता और नैतिक 
प्रतिबद्धता को महत्ता को स्वीकार करते हुए बुद्धिजीवियों को शजनीतिक कार्यवाही के लिये 
आन्दोलित क्या है। उनके इन विचारों से सन्‌ 960 के दशक के नव वामप्रथियों को काफ़ी 
प्रेरणा मिली । 

मिल्स की एक अन्य बहु प्रसिद्ध पुस्तक 'समाजशास्त्रीय कल्पना' (सोसिऑलॉजिकल 
इमेजीनेशन, 959) रही है। यह पुस्तक कई कारणों से बहुचर्चित रही है। इस पुस्तक में 
मिल्स का एक सामाजिक आलोचक का रूप निखर कर सामने आया है। जहा एक ओर इस 
पुस्तक ने शिक्षण की एक शाखा के रूप में समाजशासत्र को मानवत़ावादी सरोकारों के लिये 
प्रेरणा प्रदान की, वही दूसरी ओर तत्कालीन ममाजशास्र में प्रचलित महत्‌ सिद्धान्त, अमूर्त 
अनुभववाद, प्रवार्यवाद, टालकट पार्मन्स के शब्दाडम्बरीय जाल आदि की धज्जिया बिखेरने 
में कोई कोर कसर नही छोडी है । 

समाजशासत्रीय कल्पना एक ममाजशास््रीय दृष्टि है, विश्व को देखने का एक नजरिया 
है जिसके द्वारा व्यक्तिगत आभासी समस्याओं और महत्वपूर्ण सामाजिक मसलों के बीच 
सबर्षो को देखा परखा जा सकता है। मिल्स के अनुसार, एक मानवतावादी समाजशास्त्री 
हमारे जीवन के सामाजिक, व्यक्तिगत और ऐतिहासिक आयार्मो के बीच सम्बन्ध स्थापित 
रा है जो अगूर्त अनुभववाद और महत््‌ सिद्धान्त दोनों का समान रूप में आलोचक होता 

त 

मिल्स ने इस पुस्तक में समाजशास्त्र में बहु प्रचलित उपागर्मो, यथा महत्‌ सिद्धान्त 
वाली परप्परा और शुद्ध अमूर्त अनुभववादी परम्परा दोनो की समावर रूप से आलोचना की 
है। महत्‌ सिद्धान्तकार जहा व्यापक सामान्य नियमों की खोज में रत रहते हैं और अनुभवपरक 
प्रेक्षय को कोई महत्व नही देते, वहा दूसरी ओर अमूर्त अतुभववादी विद्वान समाज को एक 
शुद्ध वस्तुनिष्ठ घटना मानकर इसके उद्देश्यों से कोई सरोकार नहीं रखते! अनुभवपरक 
समाजशाखियो के लिये आकड़े ही सत्र कुछ होते हे और इन्ही के आधार पर वे घटना को 
सही-गलव सिद्ध करना चाहते है। मिल्स ने इन दोनों अतिवादी दृष्टिकोणों का खडन करते 
हुए एक तोसरे विकल्प को अस्तुत किया है। यह तीसरा विकल्प समाज के सरोकारों को 
आधार मानते हुए समाजशास्र में एक ऐसे ज्ञान कौ खोज पर बल देता है जो सम्पूर्ण समाज 
के लिये तथा अलग-अलग ख््री पुरुषों के लिये विशिष्ट अर्थ रखता हो। इस अर्थ को 
ऐतिहासिक प्रवृत्तियों और भावी दिशाओं के लिये जो प्रासगिकता हो सकती है, उसकी खोज 
समाजशास्न को करनी चाहिये! मिल्स ने इसी के साथ आधुनिक विज्ञानवादी पद्धतियो को 
मात्र आइप्बर की सज्ञा देते हुए इनके स्थात पर सामाजिक दायित्व और वास्तविक 
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मानववावादी संगेकागे को प्रसुखता दी है। 

सन्‌ 953 में प्रकाशित 'चरित्र और सामाजिक मरचना' में पिल्स ने चरि्रि-निर्माण के 
ऋयडवादी जैवकौय विश्लेषण के माथ-माद ऐतिहासिक एव समाजशास््रीय विश्लेषण प्रस्तुत 
कया है। यह पुस्तक मार्क्मवादों सिद्धान्त को अपेक्षा पेवर ओर फ्रायड के मिद्धालों के 
अधिक नजदीक है। 

मिल्म युवा डप्रवादियों और मामाजिक मिद्धान्तकारों के प्रेरणा खोत और एक चहेते 
ममाजशास्त्री रहे हैं। आधुनिक कई उम्रवादों (रडिकल) सम्राजशास्ती अपने को मिल्स वा 
ऋणी मानते हैं। उन्होंने वेबर दो मार्क्स और व्यावदारिक्नावादियों के संदर्भ में पठा और 
उमर पर बिलत-मनन क्या। उन्होंने नव वामपथ के दर्शन में यूरोपीय और अमेरिकी 
क्लामिक्ल मिद्धान के सर्वोत्तम तत्वों दो जोडने का यन्‍न क्या। किन्तु, अपने तीव्र उम्रवादी 
विचारों के कारण मिल्‍्प अमेरिकी समाजशारू में अला थला पड गये। उनकी होद़ 
आलोचना हुई, जिसकी प्रतिक्रिया स्वरुप उन्होंने समाजशारू वी कु आलोचना को | इसी 
आलोचनात्मक दृष्टि के आघार पर ठनक्शी पुस्तक 'समाजशास््रीय कल्पना' (959) का जन्म 
हुआ जिसमें उन्होंने यालक्ट पार्मन्‍्स के याथ-साथ पद्धतिशारू लेजार्मपील्ड को थी कट 
आलोचना की है। यह आश्चर्य ही है कि कई समाजशास्री णर्सन्स की वृत्तियों और विचारों 
बी गहराई को अपेक्षा मिल्स वो आलोचनाओं से अधिक परिचित हैं। 


प्रमुख कृतियों : 

-. जिठ्य ३४ एाल्फटा: 85539 गा 50200689 (ण्णाए पर. 57%), (7946) 
- जैशाल८ (0॥%, (95) 

-  एिक्लग्यला भाव $0दग उफ्ालणल, (जोश 57%), (7953) 

+- 7०ए०७5 ६॥०, (956) 

- वक6 $००००छ्षटने वद्माभक्“ं55007, (959) 

- 56॥ ४370८ पर्मष 7२2२०एणा०ा 7 (०४०, (950) 

+ 786 ०००७५, (962) 
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जान स्टुअर्ट मिल (806-4873) 
उदारतावाद और उपयोगितावाद के प्रणेता और सस्थापक, उननीसवों शताब्दी के अप्रेज 
दार्शनिक एवं सामाजिक सुधारक जॉन स्टुअर्ट मिल को व्यक्तिवाद ओर स्वतत्रता का पमुख 
उद्घोषक माना जाता है। मिल ने अपनी पुस्तक “तर्क, तर्कात्मक्ता और निगमनात्मकता वी 
एक प्रणाली' (ए सिस्टम ऑफ लाजिक, रेटिऑसिनेटिव एण्ड डिडक्टिव, 843) में समाज के 
व्यक्ति के शक सामान्य विज्ञान! की रचना करने का भ्रयास क्या है। मिल का समाजशारर 
को प्रमुख योगदान मानवीय विज्ञानों में अ्योग को जाने वालो विधियों का पांच तर्कसगत 
भागों में वर्गीकरण एवं विश्लेषण है , (() समानता को विधि, 2) अन्तर की विधि, 6) सयुक्त्त 
विधि, ५) शेषाश विधि और 6) सह विचरण विधि। मिल ने उन मभो प्योगरात्मक विधियों 
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के सबंध में प्रश्न खडे किये हैं और कहा है कि ये विधिया भौतिक विज्ञानों के लिये ठोक 
हैं, क्नु समाज के अध्ययन में ये विधिया उपयुक्त नहीं हैं। इन विधियों को दो प्रमुख 
कटिनाइया हैं, यथा () कारणों को बहुलवा और 0) प्रभावों का सम्मिश्रण। मिल मे शुद्ध 
निगमनात्मक विधियों को भी अम्वीकार क्या है और समाज के सामान्य विज्ञान के लिये 
उन्होंने 'प्रककल्पित निधमनात्मक विधि” और “विपरीत निगमनात्मक विधि” की दो विधियों के 
प्रयोग का सुझाव दिया है। प्रक्कल्पित निगमनात्मक विधि में मर्वप्रथम एक प्राक्कल्पना 
(हाइपरेथरीधिस) निर्मित को जाती है, इस प्राक्‍्क्ल्पता के आयार पर कुछ अनुमान निर्मित किये 
जाते हैं और बाद में अनुभवात्मक तथ्यों के सदर्भ में इन अनुमानों को कृत्रिम रूप में 
प्रिचालित कर भविष्य कथर्नो का परक्षण किया जाता है । (जैसा की प्रयोगशालीय प्रयोगों 
में क्या जाता है) किन्तु, बटुघा सामाजिक विज्ञन उलटे रूप में चलने हैं। सामाजिक विजञानों 
में शुरुआत आनुभविक मामान्यौकरण से को जाती है। इनके आधार पर एक शोपक्क्ता को 
ऐसी प्राक्कल्पनाओं को निर्मित करते की कोशिश करनी पड़ती है जो घटित घटनाओं सबंधी 
सामास्यीकरणों को ठीक प्रकार से स्पष्ट कर सके और अलत सामाजिक प्रक्रियाओं की 
बारणात्मक व्याय्या प्रस्तुत कर सके। 

रोदाल्ड फ्लेखर ने अपनी पुस्तक 'द मेकिग ऑफ सोसाइटी' (97) में स्दुअर्ट मिल 
था समाजशाण्ल के प्रति योगदान का मुल्याकन करते हुए लिखा है कि इनके योगदान के प्रति 
लोगों को पड 'त कम जानकारी है। यही नहीं, मिल के योगदान को समाजशाल्ल में बहुत कम 
आका गया है। वास्तव में, ये मिल ही थे जिन्होंने ब्रिटेन में ममाजशास्त्र के पिता कहें जाने 
वाले अगस्त कोम्त की और अपने पिता जैम्म मिल की उपयोगितावादी वृत्तियों का प्रचार 
क्या। यही नहीं, मिल ने ही अपने दैव तुल्य पिता जेरेमी वैन्थम के विचारों को फैलाया। 
इस प्रवार, मिल ही वे व्यक्ति थे जिन्होंने समाजशास््रीय विचारों के प्रत्येक सम्प्रदाय के लिये 
महत्वपूर्ण शुरुआती विचार बिन्दु प्रस्तुत किये जिनका विकास बाद में हुआ। 

बहुत पहले महिलाओं की समस्याओं पर लिखी गई उनकी सारगर्पित पुस्तक 
“महिलाओं की अधीनता' ((869) आजकल पुत्र चर्चा का विषय बन गई है जिसमें उन्होंने 
लिंग असमानता और विशेद के प्रश्न को बडे शक्तिशाली ढंग से उठाया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
+..# $>घ509 0  .0ट्व५, रिव/०लए्एट शत एपएलार०, (843) 
- व#6 5फ]टलाणा 0 ४०7८०, (869) 
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चार्ल्स लुई द्‌ सेकोंडा मोतेस्क्यू (मोटेस्क्यू) (689-7755) 
अठाहए्वी शनाब्दी के ऋ्रासीसी अभिजात वर्ग के एक पमुख विचारक चार्ल्स लुई द्‌ सेकोडा 
भोतेस्क्यू वो गणना आधुनिक समाज विज्ञन (गजनीठिशारत) के प्रस्थापकों में की जाती है। 
उन्होंने यूगेप के कई देशों में भ्रमण कर अपने समय वी राजनीतिक व्यवस्थाओं का एक 
तुलनात्मक पस््र्ष्य प्रस्तुत क्या। राजनीतिक दर्शन से सम्बन्धित उनकी कृति स्पष्ट रूप में 
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सास्कृविक विभिलताओं को स्वोकार बस्ती है और इसी आपार पर उन्हेंने स्थानीय दशाओं, 
सस्थाओं और त्रथाओं को ध्यान में रखते हुए अला-अलग त्रव्गर की मरकारों और कानूनों 
के प्रचलन की बात की है। उनके इन विचार्गे का स्कॉटलैंड के प्रबोधकाल के विचारकों 
प्रमुखत हम, फरगुसर और स्मिथ पर गहरा प्रमाव देखा जा मकना है। मोंतेम्क्यू ने 
श्राभिक सुंप्रेसिद समाजशास््री दुखाईम को भी प्रप्माविव क्या है। भूगोलवादी पी मोनेम्क्य्‌ 
के गुण-गान गाते नहीं थकते, क्‍योंकि उन्होंने सरकार और कानून को प्रभाविन करने बाली 
शक्तियों और दशाओं के अपने विश्लेषण में जलवायु और धूम्थल वो भी प्रभावक बारकों 
की श्रेणी में सम्मिलित किया है। बाद के टिप्पणीकार्रों नें मेतिस्क्य के भौगोलिक दशाओं 
सम्बन्धी विचारों वी वटु आलोचना यी है। क्ननु इसे सुखद आश्चर्य ही कहा जायेगा कि 
पर्यावरणवादी आधुनिक विचारधारा के कारण पर्यावरण के मसलों पर बदलते हुए आधुनिक 
मोच ने मंतिस्क्यू के विचारों पर पुन नये ढग में विश्लेषण काने के लिये आकर्षित क्रिया 


है। 

मेंतिस्क्यू के सामाजिक सिद्धाल में राजनीतिक स्वेच्छाबारिता और निःकुश प्रवृत्ति वी 
समस्या की छाया के दर्शन किये जा सकते हैं। अन्तयुर के अपने समाजशास्रोय विश्लेषण 
में मोंतिम्बय ने स्पष्ट किया है कि कोई भी समाज जो पृर्णन. याहवल या निरकुशता पर 
आधारित होता है, वह अधिक दिनों तक नहीं चल सकता! मो्तेम्क्यू ने यूगेप के दो 
परशियन यात्रियों के घीच हुए काल्पनिक पत्र-ध्यवहार के माध्यम से (परशियन लेटर्म, 72) 
तत्कालीन प्रासीमी ममाज का एक चित्र खींचा है। इमी बात को आगे बढ़ाते हुए उन्होंने एक 
पुस्तक “रोमन लोगों वी महानता के कारणों सम्बंधी विचार” (कन्मिद्रेशन्स ऑन द का़ेज 
ऑफ रोमन ग्रेटनेश, 734) के नाम से लिखी जिसमें माप्राज्यों के उत्थान और पतन के 
सामाजिक कारणों था एक सविस्तार तुलनात्मक विश्लेषण किया गया है। उनका सर्वाधिक 
महत्वपूर्ण योगदान उनको पुस्तक कानूनों कौ मूल आत्मा' (द रिप्रट ऑफ लॉज, 748) के 
प्रकाशन के रूप में सामने आया। इस पुस्तक में उन्होंने यह विचार व्यक्त किया कि ससदीय 
सरकार के अग्रेज़ों के अनुभवों का अनुसरण कर सरकार के कार्यकारी, विधायो और 
न्याधिक कार्यों को सम्यात्पक रथ मे अलग-अलग करके निरकुशता को प्रवृत्ति पर अकुश 
लगाया जा सकता है। इमके लिये स्पष्ट रूप में 'शक्तियों का पृथक्क्रण' करना होगा जो 
निरकुशता की शक्ति पर अकुश का कार्य करेगा। उन्होंने कह्य कि जब विधायी शक्ति को 
कार्यवारी शक्ति से मिला दिया जाता है, या न्यायिक शक्ति को विथार्यी शक्नि में मिला 
दिया जाता है, तब स्वतत्रता समाप्त हो जाती है। अत मोतेस्क्‍्य्‌ ने यह प्रस्थापित किया कि 
“एक शबित को (दूसरो) शक्ति द्वाए नियत्रित क्या जाता चाहिये।” शपाजशाख के 
विद्यार्थियों के लिये भेतिस्क्यू का अध्ययव इसलिये आवश्यक है कि उत्होंते समस्याओं के 
तुलनात्मक समाजशाख्यीय अध्ययन द्वारा यर्म, शिक्षा सरकार और भूगोल के बोच 
अनसंग्बन्धो को खोजने का प्रयास किया है। समाजशास्र के क्षेत्र में जिस परम्परा वी नींव 
मौंतेस्क्यू ने राठी, ठ परम्परा को उन्नीसवों शवाद्दो में एन. फुस्टेल द वॉलेजेज, ए. दुखाईम 
और एड्री. तोक्वील मे आगे बढाया। 
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प्रमुख कृतियाँ 
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बैस्गिटन जूनिअर मूर 699 3 
मन्‌ 95। प्ले हार्वर्ड विश्वविद्यालय स्थित “मी शोध केद्ध' में शोधकर्ता के रूप में यार्यरत 
बैरिंगदन (कनि्ट) भूर मे तुलनात्मक और ऐतिहासिक समाजशासत के क्षेत्र में प्रमुख योगदान 
किया है। उन्होंने राजनीतिक और आर्थिक समाजशास्तर में विशिष्टता हामिल वी है। इसके 
अलावा मूर ने मानवीय दशाओं, युद और निजी जीवन के अध्ययत में भी अपनी रुचि प्रकट 
की है। उनकी सर्वाधिक महत्वपूर्ण कृति 'वानाशाही और प्रजातत्र का सामाजिक उद्भव 
(907) में, मूर ने इग्लैण्ड, फ्रास्, अमेरिका, जापान, भाएत और राजशाती चीन के सामाजिक 
वर्गों (विशेषत कृपक और जम्रीदाए वर्ग) के बीच सम्बन्धों को टोने का प्रयास किया है 
और बताया कि किप्त प्रकाः ऐतिहासिक वर्ग सरवनाओं और औद्योगीवरण मे सामतवाद, 
प्रजातत्र औए साम्यवाद जैसी राजनैतिक व्यवसत्याओं वो प्रभावित किया है। अपने इस 
विश्लेषण के आधार पर उन्होंने क॒ह्य है कि इलैण्ड और अमेरिका में बुर्जुआई श्रजातत्र का, 
पूर्व युद्ध के जर्मनी और जापान में फासीवाद और चीन में छाम्यवाद का विकास हुआ है। 
अपनी अन्य पुस्तकों यथा सोवियत रूसी राजनोति' (/950) और “रूस में भय और प्राति' 
(954) में उन्होंते गजनीतिक समाजशास्र के क्षेत्र में प्रकार्यात्तक विधि द्वात उत्ता 
क्रातिकालीन रूस में सर्वाधिकारवादी पजनोति, औद्योगीकरण और विचारपारा के बीच 
विशेधाभासी सम्मर्धों का विश्लेषण किया है। मूर ने अपनी पुस्तक राजनीतिक शक्ति और 
सामाजिक सिद्धान्त' (7958) में राजतीतिक और समाजशास्रोय सिद्धान्तों का विश्लेषण किया 
है। हर्वर्ट मारकूज के सम्मान में लिखे लेखों के एक सकलन (वूल्फ के साथ सम्पादित 
पुस्तक) में मूर ने स्वतत्रता, सत्यता और सुख की सामाजिक गवेषणा कर इनके आपसी सबधों 
पर प्रफश डाला है। अपनी बाद की कृतियों में मूर ने कुछ अ्रमुख नैतिक और सामाजिक 
संरेकार सम्बन्धी मसलों का विस्तृत विवचेन किया है। 'मानवीय पीडा के वारणों सम्बन्धी 
किमर्श' 092) में मूर ने युद्ध, निर्दयता और सामाजिक मानवीय अश्लोलता का जर्मन के 
कामगार वर्ण के ऐतिहासिक गवेएण के द्वारा एक बडा सुन्दर चित्र प्रस्तुत किया है । “अन्याय! 
नामक पुस्तक में उन्होंने राजनीतिक सता, आज्ञाकारिता और विद्रोह का विश्लेषण किया है। 
मूर ने व्यक्तिगत जीवन या भी विश्लेषण किया है जो 'निजता” (984) के नाम्र से प्रवाशित 


हुआ है। 


प्रमुख कृतियाँ * 
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0 इव्चा, 7.09७5 सशाएए 
लेबिस हेनरी मॉर्गन (मोरगन) (88-887) 


लेबिस हनरी मॉर्गेद को गना मानवशार में प्रारभिक सानवशारिदयों में की जाती है जिन्होंने 
अभेरिका के मूल निवासियों के अपने अध्ययन के आधार पर नानेदारी व्यवस्था का सर्वप्रथम 
एक व्यवस्थित वर्गीकरण (मिस्टम्स ऑफ बन्सनगुइनिटों एण्ड एपोनिटो ऑफ़ द द्यमन 
फैमिली, 87) प्रस्तुत क्या जो नातेदारी प्यवस्था के अध्ययन में बाद में मील का एक 
पत्थर साबित हुआ। इसी के आधार पर परिवार के उद्भव के एक अनुमानात्मक इतिहास वो 
रचना हुई जिसका वर्णन उनकी पुस्तक 'प्राचीान समाज' (877) में देखने वो मिलता है । यही 
पुस्तक मार्क्स के सह्योगो रह एजिल्स वो परिवार और राज्य के ठद्भव सम्बन्धी विचारों वा 
आधार रही है। 

मॉर्गग को अमेरिकी साम्कृतिझ मानवशाख का पिता माना जाता हैं। उन्होंने अपने 
लेखनों में उद्विक्ममीय मिद्धात्त का अनुसरण क्या है। विवाह, परिवार और नातेदारी 
मस्थाओं के वर्णन-विर्लेषण में उन्होंने इसी सिद्धान्त का श्रयोग करने हुए साववीय समाज के 
उदपव का पूर्णद व्ममाचार अवस्था से लेकर कई अवस्थाओं से (लगभग 5 अवम्याएँ से) 
गुजरते हुए आधुनिक एक विवाही परिवार के स्तर तक पहुँचने की बात कही है। मार्गन ने 
परिवार की उसतति सम्वयी पाँच चरणों का उल्लेख क्या है, यया समरक्‍्त परिवार, समूह 
परिवार, मिण्डेश्मियन (युगल) परिवार, पितृमतात्मक परिवार और एक विवाही परिवार। 
परिवार के अतिरिक्त हक: निक राज्य के उद्पव के बरे में भी पॉर्षत ने ठदविकासीय 
सिद्धाल वा प्रयोग किया है। उन्होंते राज्य के प्रारभिक स्वरूप को नातेदारी पर आधारित 
मात्रा है जिसमें बाह्य सत्ता (क्सी दूसरे समूह) की कोई कल्पत्रा नहीं थी। राज्य सबधी 
सम्पत्ति और क्षेत्र के विचारों घा जन्म बाद में हुआ। मॉर्गन के मनानुसार, मानव इतिहास में 
राजबतिद सबधो का जन्म तब हुआ होगा जब व्यवित के सख्त्य किसो देव अथवा प्रदेश 
में जुड़े होगे। विशिष्ठ प्रदेश के साथ लगाव कौ भावना ने राज्य की धारणा को जन्म दिया 
प्रतीत होता है। मॉर्गन ते लिखा है कि 'मातव जाति छा इतिहास अपने उद्गम से एक है, 
अपुयव ये एक है और प्रगति थे भी एक है।' वे मानव समाज और सम्कृति का उदृविकास 
एक मौधो रेखा में मानते हैं! इसी आपार पर उन्होंने मायद सस्कृति के उद्विकास के तीन 
स्तर वी कल्पना की है, यथा आरण्यक अवस्था, बर्बर अवम्था ओर मभ्यावस्था। मॉर्गन ने 
अपनी अतिम पुस्तक “अमर्रीवी आदिवामियों के घर ओर घरेलू जोवन” (887) में 
आटिवामियों के घर को बनावट को उनके घंस्लू जीवन के माय जोडने हुए कहा है कि घर 
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की बनावट पारिवारिक संगठन और सामाजिक जीवन को प्रभावित किये बिग नहीं रहती । 
मानवशास्त्रीय साहित्य में मॉर्गन की इस पुस्तक का जिक्र बहुत कम हुआ हैं। 

अन्य उद्विकासवादियों की भाति मॉर्गन के विचारों को भी कई आधार पर कटु 
आलोचना हुई है। बाद में सकलित साक्ष्यों के आधार पर यह बताया गया है कि विवाह, 
परिवार, राज्य और सस्कृति का विकास हर स्थान पर एक हो रूप में समोझिक आधार पर 
नही हुआ है। सभी स्थानों पर परिवार और विवाह का विकास क्रम मॉर्गन के अनुसार बताये 
गये निर्धारित घरणों में अनिवार्य रूप में हुआ प्रतीत नहीं होता। 

यह सही है कि आजकल मॉर्गन के कल्पनात्मक उद्विकास को अधिक गधीरता से 
नहीं लिया जाता, फिर भी बौसवी शवाब्दी में भी न केवल राजनीतिक विचारणा में, अपितु 
5420५ के (58५ सिद्धान्तों में भी परिवार और राज्य के बौच नैतिक कडी को स्वीकार 

या गया है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
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गाएतानो मोस्का (मोज़ाका)........... (888नग्रा) 


अभिजन-प्रभुता (एलीट डोमिनेशन) सिद्धान्त के प्रमुख प्रतिपादक गाएतानो मोस्का (भोजाका) 
इटली के एक राजनीतिक विचारक थे। उन्होंने अपनी सर्वाधिक प्रसिद्ध पुस्तक 'शासक वर्ग” 
(द रूलीग क्लास, 896) में स्पष्ट रूप में कहा है कि सरकार चाहे कोई भी हो, शविति उन 
मुद्दी भर लोगो के हाथ मे होती है जो शासक-र्ग होता है। यह सही है कि इस वर्ग को 
हमेशा अपने शासन को ऐसे नैतिक और कानूनी सिद्धान्तों, जो शाप्तित लोगों को स्वीकार 
होते हैं, के प्रति लोगों की भावनाओं को जाप्रत कर अपने शासन को न्योयोचित सिद्ध करना 
पड़ता है। मोस्का ने बताया कि हर समाज में दो प्रकार के वर्ग होते हैं, एक शासक वर्ग और 
दूसरा शासित वर्ग । पहला वर्ग अत्यत छोटा, अत्यधिक स्थाई और सुविधा सम्पन होता है। 
इसके पास धन सम्पदा, शक्ति और प्रतिष्ठा होती है। दूसरा वर्ग असंगठित और सख्या में 
बडा होता है जो सभी प्रकार की सुविधाओं से वचित होता है। यह पहला वर्ष ही 'अधिनन' 
(एलीट) कहलाता है। मोस्का के अनुसार, समाज के अन्य लोगो से उच्च स्वर के व्यक्ति 
अभिनन कहलाते है। 

मोस्का मानते हैं कि शासक वर्ग बढ़ती हुई सामाजिक गतिशीलदा और 
'अभिजन-एरिप्रमण की प्रक्रिया' के परिणामस्वरूप चाहे कितना भी विषम रूपी हो जाये, फिर 
भी इसका स्वरूप अल्पतत्री रहता है। साम्यवादी देझों में भी नेतृत्व की एक सगठनात्मक 
आवश्यकता के कारण वहा भी अभिजनों का परभुत्व रहता है। रॉबर्ट माइकेल्स जो मोस्का 
के विचारों से काफी प्रभावित रहे हैं, ने भी मोस्का के इन विचारों का अनुमोदन किया है कि 
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उठारवादी प्रडातत्र मात्र एक पाखंड है य्योकि इसके आदर्शो को कथी धो ब्राप्त मही किया 
जा सकता। यर शासक-वर्ग द्वार प्रभुत्व वी अनिवार्यता पर मात्र पर्दा डालता है। मोस्वा ने 
राजनीतिक नेताओं को प्रतीकात्मफ भूमिका को यिशेषत आलोचना की है, क्योंकि ये लोग 
मोस्का के अनुसार, विभिन्‍न राजनीतिक नुम्खों' के द्वारा जनसाधारण को उल्लू बनावर 
समर्थन शम्तिल करते रहते हैं। इस प्रकार के स्व-ओचित्योकरण के कारण अभिजनों का 
प्रभुत्व निस्‍न्‍तर बना रहता है। मोम्का ने मार्क्सवादियों दी इस बात को लेकर आलोचना की 
है कि बे प्रभु-सना के बने एहने के कारणों को बताने में अममर्ध रे हैं। उन्होंने उदारवादियों 
की भी आलाचना की है जो यह मानते हैं कि औद्योगिक समाज बी ओर सक्रमण स्वत ही 
जनसाघारण द्वार दुकराये हुए अधिजनों के शाम को मसाप्त बर देता है। 
आजक्त मोस्या दो शायद ही बोई ममाजशारी पढनता है। उनको दृ्ियों वो 
प्रवोधवाल और मार्क्सवाद के सदर्भ में पूर्णत नकार दिया गया है। घास्तव में, पोटो वी 
भाति मोस्का ने भी मामाजिक परिवर्तन के जिस्त 'अभिजन सिद्धान' को बात की है, वह 
पूर्णत मार्क्सवादी परिप्रेश्य में विपरोत है जिस्तका मार्क्सवाद के अवसात के पूर्व तक 
ममाजशारीय सिद्धान्त भें वाफो बोलवाला था। 


प्रमुख कृतियों - 
-  %6 एणाजड़ (७55, (896) 
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घूर्जटि प्रसाद मुकर्जी (894-962) 
अपने शिष्यों, प्रशस्तकों तथा बुद्धिजनों के बीच आमतौर पर डी.पी. के नाम से जाने-पहचाने 
जाते वाले धृ्जटि प्रमाद मुकर्जी एक अन्य मुर्क्जी, राषाक्मल मुक्‍्जी के समकालौन विद्वान 
थे। दोनों ही एक लम्बे समय तक लखनऊ विश्वविद्यालय में माथ-माथ रहे हैं। डो.पी. 
मावर्सवादी थे, किन्तु वे स्वय को साक्सवादी के स्थान पर “मार्क्सशास््री” (मार्क्मोलोजिस्ट) 
बहलाता अधिक पमद करते थे। उन्होंने भारतीय इतिहास का दद्धात्पक प्रक्रिया द्वारा 
विश्लेषण क्विपा है॥ उनके अनुसार, परम्पता वथा आधुनिकता, उपनिवेशवाद वा राष्ट्रवाद, 
व्यक्तिवाद और समूहवाद में इन्द्रात्मक सम्बन्ध हैं। ये एक दूसरे को प्रभावित करे तथा रोते 
हैं। मुकर्जो का इन्द्रवाद का आघार मानवतावाद रहा है जो सकुचित नृज्तोय एवं राष्ट्रीय 
विचारों वी मीमाओं से परे था। उन्होंने मार्क्स के सिद्धान्तों को भारतोय परम्पता फे साथ 
जोडने का यल्ल किया है। मुकर्जों ने भारतीय समाज के अध्ययन के लिये परम्पराओं के 
अध्ययन को आवश्यक बताया हैं। यही काप्य है कि पस्म्पय का विवेचन मुक्जो के अध्ययन 
कम मुख्य केद्ध बिन्दु रहा है। उन्होंने इसके प्रकार, स्तरों, इनमें आपसी इन्द्र एवं परिवर्तन का 
गूढ विवेचन क्या है। यही नहीं, उन्होंने भारतीय परम्पता और आधुनिकता के मध्य संघर्ष 
की इन्द्रात्मक व्याख्या कर भास्तीय समाजशार में अपना एक विशिष्ट स्थान बनाया है। 
भारत में मपाजशासत्र के अन्य प्रारभिक प्रवर्तकों को भावि डो पी ने भी सामाजिक 
विज्ञाओों में सकुवितीकाण औए विभागीकरण की प्रवृनि को अम्बोकार किया है। मुकर्जो के 
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मतानुसार, सामाजिक विज्ञानों के अध्ययन का दृष्टिकोण पृथकतावादी मे होकर समष्टिवादी 
होना चाहिये। वे ज्ञान के विभाजन के विरुद्ध थे। उन्होंने कह्य कि व्यक्ति के व्यक्तित्व के 
विभिन पश्चों का अध्ययन एक पूर्णता (समष्टि) में किया जाना चाहिये। मुकर्जी मे आधुनिक 
सामाजिक विज्ञानों में आनुभविकता के माध्यप से प्रत्यक्षवाद के बढ़ते प्रभाव का भी विरोध 
किया है क्योंकि उनकी दृष्टि में प्रत्यक्षवाद में व्यक्तियों को मात्र एक जैविक और 
मनोवैज्ञानिक इकाइयों के रूप में देखा जाता है। प्रत्यक्षवाद व्यष्टीयन या व्यक्तिकरण 
(इन्डिविडयुएशन) पर अधिक बल देवा है जो परोक्ष रूप में मानवतावाद पर एक प्रहार है। 
मुकर्जी के विचागण़नुसार, स्वस्थ व्यक्तित्व के विकास के लिये व्यष्टीयन (व्यक्तिकरण) और 
समष्टियन (समष्टिकरण) के बीच सतुलन होना चाहिये। उन्होंने व्यक्तित्व के विकास के लिये 
पश्चिम के प्रत्यक्षवादी स्वरूप को न अपना कर समन्वित विकास के एक ऐसे प्रतिमान पर 
बल दिया है जिसमें प्रौद्योगिक विकास और मनुष्य को स्वतत्रवा दोनों में सतुलन बना रहे। 
मुकर्जी को भारतीय समाजशास्र की भार्क्सवादी विचार परम्परा का अग्रज माना जाता 
है। उन्होंने भारतीय सामाजिक प्रक्रियाओं के विश्लेषण में होगल (विचारों का इत्ढ) और 
मारयर्स (भौतिक पदार्थों का इन्द्र) दोनों के इन्द्रवादी घारणा से भिन्न दम्द्वात्मकवा का प्रयोग 
"परम्पाओ के दद्च' के रूप में किया है। इसी के माध्यम से उन्होंने भारतीय समाज में होने 
वाले परिवर्तन की व्याख्या की है। इसके लिये उन्होंने (आन्तरिक एवं बाह्य) भारतीय परम्परा 
का इस्लामिक परम्पत से दन्द्र सहित भारतीय परम्पेय में निहित उच्च परम्पण और स्थानीय 
परापरा के इन्द्र कौ उदाहरण सहित विवेचना की है। सामाजिक परिवर्तन के सदर्भ मे उन्होंने 
अग्रेय ब्राह्मण ग्रथ के 'चर्वती चर्वती' अर्थात्‌ आगे बढ़ो, आगे यो की घारणा को स्वीकार 
किया है) 
मुकर्जी ने प्रगति के विकासवादी सिद्धात को अस्वीकार किया है और कहा है कि 
यह कोई प्राकृतिक घटना नहीं है, अपितु यह मानव के जीवन के उद्देश्यों पर आधारित एक 
विचार है। उन्होंने पश्चिम की प्रगति की विचारणा को वेदान्त की शान्तम्‌ (पौस), शिवम्‌ 
(वेलफ्रेअ) और अद्दैतम्‌ (यूनिटिं) (शाति, कल्याण और एकता) की अवधारणाओं के साथ 
समन्वय करने का यल किया है। अपने समन्वयवादी विचार्ये की पुष्टि के लिये डी पी ने 
कहां कि यर ऐतिहासिक प्रक्रिया (वाद, प्रतिवाद और सवाद) के तीसरे चरण में वाद और 
प्रतिधाद का समन्वय होना आवश्यक हे। इस समन्‍्वयवादी विचारणा के कारण ही उल्होने 
बेदात, पश्चिमी उदारवाद और मावर्सवाद के समन्वय पर बल दिया है। 
डी पी ने आधुनिकता और परम्परा के अपने विश्लेषण में आधुनिकता के साथ 
शार्किकवा/युक्तिमूलकता पैशूनॉलिटी) के तत्व को नही जोडा है। अपने सभी लेखनों में, चाहे 
आर्धिक सिद्धान्त, नियोजन, भारतीय सस्कृति, समाज या व्यक्ति जैसे विषय रहे हों, उन्होंने स्पष्ट 
तौर पर कहा है कि आधुनिकता को देश की सस्कृति के दायरे में देखा परखा जाना घाहिये। 
डी पी. मे आधुनिकीकरण को एक ऐसी ऐतिहासिक अक्रिया माना है जो विस्तार, उम्रयत, 
गहनता और पुनर्जीवन वा एक साथ प्रतिनिधित्व कप्ठी है। यह पास्परिक मूल्यों और 
सास्कृतिक मूर्ल्यों से पूर्णत मुख नहीं मोडती, अपितु यह उनका बेहतर तरीके से उपयोग 
करती है। इसकी उत्पत्ति परम्पस्कि और आधुनिक दोनों की अन्तर्क्रिया का श्रतिफल है। इस 
दृष्टि से, आधुनिकीफरण में परम्पण बाधा नहीं है, अपितु यह तो उसकी एक स्थिति, एक दशा 
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पम्तुत करते हों। आधुनिकोकरण 
तैयार करती है जिसमें 





मूल्यों के सनुलन की समस्या के 
के समत्वय पर जोर दिया है। उन्होंने इन गो 
दूसरे का ऐसा पूरक माना है जो एक दूसरे को आगे बढाने में महयोग करते हें 
डीपी मुकर्जो का जन्म बगाल के एक मध्यनवर्गीय द्राह्मयय परिवार में हुआ था। 
उनको शिक्षा-दीक्षा कलकना में हुई, किन्‍नु अपने जीवन वा अधिकाश में 
व्यतीत किया। उन्होंने प्रारभ में इतिहाम का अध्ययन किया किन्तु बाद में स्तान्कोत्तर 
अर्थशाल विषय में प्राप्त्की! डीपी ने लखनऊ विश्वविद्यालय में तौस वर्षों तक 
(922-952) अर्धशाल और भ्माज्थारू बा अध्यापन किया। नन्‌ 957 में वे यहो 
आचार्य (त्रोफ़ेमरै पद पर आमसीन हुए। लखनऊ से सेवानिवृनि के एक वर्ष पूर्व सन 953 
में वे अलोगढ विश्वविद्यालय के तन्कालोन उपकुलदति डा ज्यकिर हुसेन के आमत्रण पर 
वहा अर्थशारू विभाग का अध्यक्ष पद ग्रहण किया। यहां वे पाँच वर्षो तक रहे । इसी काल 
में, वे हेग के 'अनर्यक्वीय मामाजिक अध्ययन सम्धान! में ममाज्शास्र के अतिथि आचार्य 
(विजिधिंग प्रोफमए के रूप में गये। इसी बीच उन्हें यूनेस्को द्वारा पेरिस में एक भाषण देने 
का आसत्रण मिला। मुकर्जी 'घारतोय समाज्शास्लौय परिषद' के सस्धापक सदस्यों में से थे। 
उन्होने 'अनर्राष्ट्रीय समाजशालौप परिषद में भारत को ओर में अतिनिधित्व किया और 
उसके उदाध्यक्ष भी रहे। सन्‌ 955 में उन्होंते 'भारतोय सनाजशास्तेय परिषद' के मपस 
अधिवेशन वी अध्यक्षता की तथा एक अत्यत विदारोनेजक तथा मार्ग-दर्शक भाषण दिया) 
अपने इस प्याण्यान में मुकर्जी ने समाज विशानों में मूल्य-मुक्नता के मिथक को उजागर करते 
हुए भारतीय समाजशारियों को आह्वात किया कि उन्हें वर्णन ओर विश्लेषण के सामान्य 
दायरे से निकल कर निर्देशात्मक समाधान हन्तुत करने चाहिये। थे समाधान केवल गहन 
अम्याओं और मुल्य-निर्णयों के आक्राक्षिन भविष्य के बारे में हमारी वेचारिक अतिबद्धता से 
ही उत्पत्र हो सकते हैं। 
डॉ पी मुकर्जी बहुपुखी प्रतिभा सम्पन्न विद्यन ये। उन्होंने कई विभिन्न विषयों पर 
लिखा है। आधिकाशत उनका लेखन पुस्तकों को अपेक्षा लेखों के रूप ये हुआ है जिन्हें बाद 
में पुस्तकाकार रूप दिया गया। वे जीवन में किसी एक विषय के होकर नहीं रहे। उन्होंने 
कई विषयों का अध्ययन किया और अन्तत वे उन्ही विषयों में सम गये। वे एक समाज 
वैज्ञनिक, उपत्यासकार, कला मर्मह, साहित्य सवीक्षक, संगीत पारखी और इन सबसे बढ कर 
एक भानवतावादी मनीषा थे। झुकर्जो ने लिखा कस है, किन्तु विधिन विषयों पर अनेक 
विद्वतापूर्ण ध्राषण दिये हैं। सुकर्जी ने कला के उद्पव और विकास की भी सूक्ष्म समीक्षा को 
है। उनवी दृष्टि में, भारतोय कला आध्यात्मिक मूल्यों पर आध्ृत है। भारतवासी इसी अकार 
की कला के अधिकाशत आरणघक एवं प्रशमक रहे हैं। 
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मुकर्जी का मूल प्रशिक्षण अर्थशाश्ल में हुआ था। अर्थशास्र के प्रति उनका दृष्टिकोण 
अन्य अर्थशासतियों से घिल था। उन्होंने भारत के विकास की व्याख्या ऐनिहसिक और 
मस्कृतिक विशिष्टठाओं, विशेषकर सामाजिक मूल्यों और सामाजिक सरबना (जाति समूट) के 
सदर्भ में की। उन्होंने बताया कि विटिश शासन के काएण भारतीय अर्थव्यवस्था में व्यापक 
परिवर्दन हुए। ब्रिटिश शासकें द्वारा शुरू वी गई शहरी-औद्योगिक अर्थव्यवस्था ने न केवल 
पुरानी सस्थाओं के जाल को समाप्त कर दिया अपितु परम्परागत विशिष्ठ जातियों को भी 
उनके व्यावसायिक धर्षों से अलग कर दिया। 

डी पी मुर्फ्जी एक सामाजिक विश्लेषक, आलोचक के साथ साथ एक उत्कृष्ठ एव 
प्रेरणास्पद शिक्षक थे। उन्होंने अपने विचाएँं में द्राह्मणवादी चुद्धिजीवी परम्पण, पश्चिम के 
उदारबादी मानवतावाद तथा वेदान्त और मार्क्स के द्वन्द्वात्मक भौतिक्वाद को समन्वय करने 
का प्रयास किया है। उन्होंने मार्क्सवादी परिमेक्ष्य के भारतीयकरण और भारतीय भामाजिक 
यधार्थ बोध के देशीकशण पर बल दिया। डी पी ने पश्चिमी अनुभववाद के विचार को 
अम्वीकार कर भारत के सपाजशाख के लिये व्यास्थात्यक पद्धति का समर्थन किया है। 
समाजशार्र को पश्विमी प्रकार वी अनुभववादी परम्पण पर टिप्पणी करते हुए उन्होंने सन्‌ 
955 में 'भारतीय समाजशाररीय परिषद्‌' के अपने अध्यक्षीय भाषण में कहा था कि 'एक 
भारतीय के रूप में मुझे तथाकथित आनुभ्रविक सामाजिक शोष अध्ययनों के जंगल में जीवन 
के अर्थ को जानना असभव सा प्रतीत होता है।” डीपी मुकर्जी मे पश्चिमी समाजशास्त्रीय 
सैदधान्तिक परम्पणा, विशेषत इसके पार्सस्सवादी रूप कौ भी कटु आलोचना की है क्‍योंकि 
मुर्क्जी के अनुमार पार्मन्म का सिद्धान्त 'कर्ता-परिस्थिति' अर्थात्‌ 'व्यक्ति' पर जरूख से 
अधिक चल देठा है जो उनके विचारनुसार ठीक नहीं है। उन्होंने इस सदर्भ में सास्कृतिक 
पस्म्थरा और उस परम्परा से जुडी जनचेतना के अध्ययन को भी रेखाक्ति किया है। 

नैतिकता के पतन, सार्वजनिक जीवन में गुणात्मक द्वास, साम्प्रदायिकता, जातिगत और 
प्रजातिगत पहिचान के सकुचित दायरों वी खोज और बढती हुई वैषकरण के सकट जैमे मुद्दों 
को लेकर कई वर्षों से भारतीय समाजशास्त्री अपना रोगा-पोना करते आ परे हैं। इस स्थिति 
ने साध्य और साथन के बोरे में एक नवीन खाई उत्पन की है। ये आधुनिकता की देन है। 
ये आधुनिकता फे ऐसे रोग और विकृतियों हैं जिनके बारे में डी पी ने आधो शठाब्दी के 
पूर्व ही अनुमान कर लिया था और समाजशास्ियों को इत अत्यधिक पैचिदा और महत्वपूर्ण 
मुर्दों पर बडी सावयानीपूर्वक रिचार के को आग्रह क्या था। 


प्रमुख कृतियाँ * 

-. गिटाइ0च8॥(/ गठ होठ उकदावां उद्वट्वा०८, (7924) 
- 996 007८८.ॉ5 णा $०लणंग्‌५ (4932) 
जत्तदाग व्रताभा 00००, (942) 
गुब्हण७-# 9009, (943) 

(> वताआ सर5005%, (2945) 

छफा7000लाठा 40 09 ०४०, (945) 
एाफीटाक5 ठ॑ [99 ४०णँ, (946) 


0 । 


3४4 १ शणम्ध्ध्युध्ट मिबर।/4 टकरा 


+. /९८७ जाएं (:0च्राटाशट७5, (946) 
>+.. णिघ67570८5, (958) 


शाएल]९९, रिवए)ाब रिका।यों 


राधाकमल मुकर्जी (0889-968) 
गयाकपल मुकर्जी का जन्म पश्चिमी बगाल के बरहामपुर जिले के एक छोटे मे कस्बे में एक 
बढ़े ब्राह्मयर परिवार में हुआ था। उनके पिता एक तकौल और विधि-ममुदाय (बार) के 
अगुआ थे। उनका परिवार आर्थिक और बौद्धिक रूप में समृद्ध था। ठनक सर में इतिहाम, 
मारहटित्य, कानून और मस्कृति की ढेर साथी पुस्तके थी। उनके बड़े भाई पढ़ाकू प्रवृति के थे 
जो, हर समय पुस्तरों के पढने में व्यस्त रे थे। मुफ्जों को प्रारभित शिक्षा बरहामपुर में 
और कालेज स्वर की शिक्षा कलकना के प्रेमिडेन्सी कॉलेज में हुई | यहा में उन्होंने अग्रेजी 
और इतिहास में आंनर्म क्िया। यही उन्होने कोम्त, हस्वर्ट स्पेन्सर, लेम्टर वार्ड, हॉचहाउस और 
गिडिग्स जेसे विद्वानों की पुस्तकों का अध्ययन एवं मनन क्या। बाद में वे सामाजिक 
मानवशास्त्र के अध्ययन के लिये इग्लैंड भरी गये। मुर्क्जी के जीवन पर तत्कालीन 
मसामाजिक-माम्कृतिक और बौद्धिक पुनर्जागरण का पी गहरा प्रभाव पढ़ा। इस पुनर्वागस्ण ने 
बाद में घीरे-पीर जन आदोलन का रूप ले लिया। मुक्जी ने प्रौद शिक्षा के माध्यम से इम 
आदोलन में भाग लिया। उन्होंने मन्‌ 906 में कलकना के मेचू बाजार वी गदी बस्तियों में 
श्रौढ्धों के लिये एक भाध्य म्वूल खोल कर पुतर्जागरण आदोलन वो गति प्रदान वी। उनवा 
यह स्कूल एवं सामुदायिय केन्द्र बन गया। उन्होंने श्रौढ शिक्षा के लिये सरल पाठम पुस्तकें 
भी लिखी। 
मुकर्जी की विशेष रुचि इतिहास के अध्ययन में थो, क्न्नु प्रौद शिक्षा के दोग़त 
कलकना को गदी बस्तियों के सम्पर्क में आने ओर वहा के लोगों की दुर्दशा, गदगों, 
अधपतन और दुख-दछिता को देख और अनुभव कर ठनकी रुचि अर्थशात्र और 
ममाजशालत में जाप्रव हो गई और उन्होने इन विप्रयो के माथ रजनीतिशासत्र का भी अध्ययन 
बर एसए, की उपाधि सामाजिक विज्ञान में प्राप्त की। 
मन्‌ 390 में मुर्कर्जी बरहामपुर में अपने पुराने कालेज में अर्थशास््र के प्राथ्यापक बन 
गये। यहा ते पाँच वर्षा तक रहे। यह उनके जीवन का अत्यत व्यस्त काल था। सन्‌ 95 
में उन्होंने सहकारिता आदोलन पर मर्वेश्षण शोध कार्य किया जिस पर उन्हें प्रमचद-रायचद्ध 
छात्रवृत्ति मिली । एक वर्ष बाद ही मन्‌ 396 में उनकी प्रथम पुस्तक 'द फाठडेशन ऑफ 
इंडियन इक्नॉमिक्स! प्रसशित हुई। इसी अवधि में ठसकी रुचि 'पारिस्यितिकी' (ईमॉलाजी) 
में उत्मन हुई और उन्होंने इसका प्रयोग मानव समुदाय के अध्ययन में क्या । इसी काल में 
से बगला की प्रसिद्ध मामिऊ पत्रिया 'ठपरासना' के सपादक बन गये। इसमें नियमित रूप से 
कई विपयों पर लेख लिखे। इमी के माध्यम से वे बगला की माहित्यिफ गतिविधियों के भी 
मम्पर्क में आये। सन्‌ 95 में जब ब्रिटिश मस्कार का दमन-चक्र चला तो मुर्कर्जी को भी 
गिरफ्तार क्या गया विन्तु वकील भाई की कोशिश में वे शीत्र ही छूट गये । मन्‌ 96 में 
उन्हें लाहौर के एक कालेज मे एक पद का प्रस्ताव मिला जिसे उन्होंने स्वीकार कर लाहौर 
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चले गये। सन्‌ 97 में पजाब विश्वविद्यालय में “भारीय अर्थशास्त्र के सिद्धात्त' पर दस 
व्याख्यान दिये। इसी वर्ष कलकत्ता विश्वावद्यालय में जब “कला और विज्ञान में स्वात्कोत्ता 
परिषद" की स्थापना हुई दो वे यद्य चले आये। वे यहा पाँच वर्ष (97-92) रहे और 
उन्होंने अर्थशास्र, समाजशास्र और ग़जनीठिक दर्शन का अध्यापन किया। इसी अवधि में 
उन्होंने सन्‌ 920 में 'भारतीय ग्रामोण समुदाय में सामाजिक-आर्थिक परिवर्तन' विषय पर 
पीएच डी. की उपाधि प्राप्त की । 

सन्‌ 92] भें जब लखनऊ विश्वविद्यालय की स्थापना हुई तो वे यहा अर्थशात्र और 
समाजशासत विधाग के ओ्रोफ़ेस! एवं अध्यक्ष बत्र गये। उन्होंने इस विश्वविद्यालय में 
अर्थशास्र, समाजशास्र और मानवशाल्् में शोष कार्यों को शुरुआत की। इन शोष कार्यों में 
उन्होंने एकीकृत (समष्टिगत) दृष्टिकोण एवं पद्धति को अपनाया। सन्‌ 945-47 के बीच, एक 
लघु अवधि के लिये उन्होंने ग्वालियर गजघणने के आर्थिक सलाहकार के रूप में भी कार्य 
किया। सन्‌ 955 में वे लखनऊ विश्वविधालय में कुलपति बन गये और इस पद से 7958 
में सेवामुक्त होकर इसी विश्वविद्यालय के नवनिर्मित 'मानव सम्बन्धों और समाजशास्र के 
जेके सस्थान' में निदेशक बन गये जा वे मृत्यु पर्यन्त रहे | वे हो इस सस्थान के जन्मदाता 


थे। 

मुकर्जों अपने बौदिक जीवन में तोन सामाजिक विचारवों, यथा ब्रजेद्रगाथ सील 
पैट्रिक गैड्स और भरेद्धआाथ सेन से अत्याधिक प्रभावित हुए हैं। अमेरिका प्रवास के दौरान 
उन पर बेयलन के विचाएं का प्रभाव पडा। उन्होंने सील की भारतीय परम्पण की विचारधारा 
को पश्चिमी चुनौती के ममक्ष अपनाया तथा सामाजिक सास्कृतिक विज्ञानों में प्रो सोल को 
तुलनात्मक पद्धति के प्रयोग पर विशेष बल दिया। मुकर्जी गैंड्स कौ विश्लेषण पद्धति से 
प्रभावित थें। सामाजिक पारिस्थितिकी, जनसख्या तथा क्षेत्रीय अध्ययन सम्बन्धी मुकर्जी के 
विचाएँ पर पैट्रिक गैंड्स का प्रभाव स्पष्ट रूप में देखा जा सकता है। नरेद्रनाथ सेन थ प्ता के 
विचार मुकर्जी की सामाजिक मनोविड्ञान में रुचि पैदा करने में सहययक सिद्ध हुए हैं। इन 
दोनों ने मिल कर 'इद्रोडक्शन टू सोशल साइकोलॉजी माइन्ड इन सोसाइटी” (928) नामक 
पुस्तक भी लिखी है। इन भारतीय विचारकों के अतिरिक्त पश्चिय के भी कुछ विचारक थे 
जिनके साथ मुकर्जो मे काम किया और जिससे वे प्रभावित हुए हैं। इनमें एडवर्ड एल्सवर्थ 
गॉस, रॉबर्ट एजरा पार्क, मैकेंजी और पी आगेकिन कु प्रमुख विद्वान हैं। 

मुकर्जी ने कई विषयों पर विद्वतापूर्ण लेख और लगभग 53 पुस्तकें अनेकानेक विषयों 
पए लिखी हैं। उनकी कृतियों की मूल प्रकृति सामाजिक विज्ञानों में एकीकरण और 
अन्तर्विज्ञागौय शोध वी रही है। सामाजिक सरचना के क्षेत्र में सामाजिक मूल्यों के अध्ययन 
की पहल करने वाले मुकर्जी पहले भारतीय विद्वात थे। भासत में व्यावसायिक रूप में 
सपाजशास्र की शुरुआत करे वाले दि्गजों में आर के मुकर्जी की गणना प्रथम पीढी क्के 
विद्वान समाजशासियों में की जाती है। मुकर्जी ने भारतीय सामाजिक यथार्थ को समझने के 
लिये पश्चिमी समाज विज्ञान मॉडल और मार्व्सवादी मॉडल दोनो को हो अनुपयुक्त ओर 
अपयोप्त यताया है और इनके स्थान पर एक ऐसे मानव सापेक्षिक सामान्य सिद्धान्त के प्रयोग 
का सुझाव दिया है जिसमें वैशिष्टणता के साथ साथ सर्वजनौन (सार्वभौमिक) मापदड 


सम्मिलित हों । 
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मूल रूप में अर्थशास्त्र में प्रशिक्षित मुकर्जो ने आर्थिक-समाजशारू के छत्र में सृक्ष् 
स्तर पर समस्याओं के विश्लेषण से शुरुआत को । उन्होंने घामीण अर्थव्यवस्था और भूमि की 
समस्याओं तथा क्ामग्रार वर्ग को ममस्याओं को प्रारप में अपने अध्ययन- अनुसघान का 
केन्द्र बनाया। उन्होंने कृषक वर्ग की दशाओं और कृषक सबधों पर बई शोध-वार्य किये। 
प्रो मुकर्जों सपाजशाख के छषैत्र मे प्रमुख रूप मे समाकलित अन्तर्जनुशासत पद्धति, सामाजिक 
मूल्य तथा सामाजिक पारिस्थितिको (ईकालॉजो) मम्बन्धी अपने विशिष्ट विचागे के लिये 
जाने जाते है। मुकर्जी ने अपने अध्यापन तथा शोध-कार्य दोनों में हो मामाजिक विहञानों के 
विभिन क्षेत्रों में परम्पर अन्तर्क्रिया को आवश्यकता पर बल दिया है। वे यानवीय समस्याओं 
के अध्ययन में समाकलित उपागम (इनटिग्रेटिड अग्नोच) के प्रयोग के समर्थक रहे हैं। अपने 
अर्थशासर के 'मत्त्यागठ सिद्धाल' में मुकजों ने परम्परा और मूल्यों वी भूमिका वो न केवल 
स्वोकार है अपितु यह बताया है कि किस प्रयार आर्थिक सिद्धान्न भौतिक और मनोवैज्ञनिक 
मिद्धान्तों पर आपारिन है। मुकर्ज पश्चिम को आनुभविक-फत्यक्षवादी पद्धति से सहमत नहीं 
थे। यहो नहीं, वर्ग-सघर्ष और साम्यवाद कौ विचारधाणओं को भो उन्होंने अस्दीकार किया 
है और इनके स्थान पर समुदायवाद कौ वैकल्पिक धारणा प्रस्तुत वी है। 
राघाकमल मुकर्जी को रुचि मात्रव समाज पर नंतिझ मृत्यों के प्रभाव के सखन्य ये 
एक लख्बे समय से रहो है। उन्होंने मूल्यों या गहन अध्ययन किया है और दो पुस्तकें 'पूल्यों 
कौ सामाजिक सरचना” (द सोश्यल स्ट्रक्‍्चर ऑफ वैल्यूज) तथा 'मूल्यों के आयाम” (द 
डाइमेन्सन्स ऑफ पैल्यूज, 964) नाम से लिखी। मूल्य भन्बन्यी उनके विचार उनके 
अधिवाश लेखनों में प्रत्यक्ष-परोक्ष रूप में छाये हुए हैं। मुकर्जो ने मूल्यों वो परिभाषा, उत्पत्ति, 
प्रकार, विशेषताओं और मानव जीवन में इनवो महत्ता का सविस्तार वर्णन-विश्लेषण किया 
है। मूल्यों के बारे में मुकजी ने विशेषत दो मूलपूत मुद्दों पर ध्यान आकर्षित किया हे । प्रधम, 
उन्होंने यर क्ह्य है कि मूल्य धर्म और राजनीतिशास्र तक सीधित नहीं है, अपितु 
अला-अलग क्षेत्र के अलग-अलग मृल्य भी हैं, जैसे, आर्थिक मूल्य, मामाजिक मूल्य, 
चैघानिक मूल्य, शैक्षिक मूल्य, नेतिक मूल्य, पारिम्थितिकी मूल्य, आदि। जीवन के विभिन्‍न 
पक्षों से जुडड मूल्यों में आपम में एक प्रकार्यात्मक मम्बन्ध होता है, परिणामस्वरूप समाज में 
संतुलन और व्यवस्था बनी रहती है। द्वितोय, मूल्य आत्मनिष्ठ अथवा व्यक्तिपरक 
आकाक्षाओं का परिणाम नहीं रोते अपितु ये मूल्य त्मारो आकाक्षाओं और इच्छाओं में 
समाविछ हेते हैं। दूमरे शब्दों में, मूल्य सामान्य और वस्नुनिष्ठ दोनों होते हैं। 
मूल्यों बो परिभाषित करते हुए मुकर्जो ने लिखा है कि “मृल्य सयाज द्वारा स्वीकृत 
ऐसी इच्छाए और लक्ष्य है जिनका आत्तरोकाणु अनुकूलन, सीखने या सयाजोकरण की 
प्रक्रिया द्वारा होता है! ये मृल्य व्यक्तिपरक वरश्तेयताओं, मानकों और आकाक्षाओं का रूप 
धारण कर लेते हैं।” इन मूल्यों की उन्पत्ति एक समाज विशेष के सदस्यों को आवश्यकताओं 
कौ पूर्ति हेतु को जाने वाली रोजमर्रा की अन्तक्रिया के फलस्वरूप धीरे-धोरे होतों है। समाज 
में व्यवस्था और शाति बनाये रखने के लिये समाज नियमाचारों, कानूनों, अपेक्षाओं के रूप 
में मानदर्डों वो जन्म देता है जो कालान्तर में समाज के सदस्यों के लक्ष्य और इच्छाए बन 
जाते हैं। ये हो बाद में समाज के मूल्यों का रूप धारण कर लेते हैं। मुकर्जी ने मृल्यो को दो 
वर्गों में विभाजित किया है--साध्य मृल्य और सायन मृल्य। साध्य मूल्य मानव के आतरिक 
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जीवन से सम्बन्धित ऐमे लक्ष्य एव तृष्तिया हैं जिन्हें व्यक्द और समाज दोनों ही जीवठ और 
मस्तिष्क के विकास के लिये आवश्यक मानने हैं। ये मूल्य व्यक्ति के आचरण के अग होते 
हैं। साथन मूल्य प्रथम श्रकार के मूल्यों, अर्थात्‌ साध्य मूल्यों वो श्राप्त करने, निर्वाह करने, 
विकसित के में सहायता करते हैं। साथन मूल्य विशिष्ट और अस्तित्वात्मक होते हैं। 
मुकर्जो ने मूल्यों तथा अपमूल्यों (बकारात्मक मूल्य) में भो भेद किया है। समाज द्वारा स्वोकृत 
लक्ष्यों को भाष्व करने के लिये स्वीकृत मानदर्डों की उपेक्षा कर जब उनके विरुद्ध आचरण 
किया जाता है, ठो इस स्थिति को सामाजिक मूल्यों का उललघन अथवा अपमपूल्य कह्य जाता 


है। 

मुकर्जी के मूल्यों के सिद्धाल दी तीन प्रमुख विशेषताएं हैं-गब् मूल्य जनसमूह 
वी आधारभूत अत प्रेरणाओं को व्यवस्थित रूप में सतुष्ट करते हैं, द्वितोौद, मूल्यों का रूप 
सामान्य होता है। इनमें व्यक्तिगत और सामाजिक दोतों प्रकार के मनोभाव और प्रतिक्रियाएं 
सम्मिलित हेतो हैं, तृतीय माठव समाज में विभिनताओं के बावजूद कुछ सार्वभौमिक मूल्य 
हैं। सभी पर्म इन सार्वभौमिक मूल्यों के भडार हैं और इन पर बल देते हैं। 

पिछले कुछ दशकों में मूल्य रहित या मूल्य तटस्थ सामाजिक विज्ञान का विचार भारत 
सहित सभी पश्चिमी देशों में उभय है। इस विषय पर काफी वाद विवाद हुआ है और अभी 
भी जारी है | मुकर्जी के विचार में तब्य 50 को अलग-अलग समझना सही नहीं है। 
मानव अन्तक्रियाओं में इत्र दोनों को एक दूसरे से अलग नहीं क्या जा सकता। प्रत्येक 
समाज की अपनी सस्कृति होती है तथा इसके मूल्य और प्रतिमान लोगों के व्यवहार का 
निर्देशन करते हैं। इसलिये पश्चिम की प्रत्यक्षवादी विचारधारा जो तथ्यों और मूल्यों को 
अलग-अलग रूप में देखती है, भारतीय समाज के सदर्भ में मुकर्जी को रास नहीं आई। 

मुकर्जी ने साधाजिक पारिस्थितिकी सम्बन्धी पुस्तकें एव अनेक लेख लिख कर इस 
विषय में भी गहन रुचि प्रदर्शित की है। उनकी दृष्टि में सामाजिक पारिस्थितिकी एक मिश्रित 
विज्ञान है जिप्तमें कई सामाजिक विज्ञ्तों का परस्पा आदान प्रदान होता है। इसमें मानव 
जीवन पर सामाजिक, आर्थिक और राजनीतिक कारकों सहित भूवैज्ञानिक, भौगोलिक एव 
जैविक कारवों के सम्मिलित प्रभावे को आका जाता है। इस सदर्भ में, मुकर्जी ने धानव 
समुदायों के अध्यमन में प्राकृतिक विज्ञानों, विशेषत वानस्पतिक पारिस्थितिकी शब्दावली 
यथा सतुलन, सगठन, वितरण, असनुक्रमण, अनुकूलन, बेदखलन आदि का अयोग किया है। 
उन्होंने बढाया है कि मानव पारिस्थितिकी और समाज के बीच गहरा सम्बन्ध है, अत एक 
पारिस्थितिक क्षेत्र के विकास को एक गतिशौल प्रक्रिया के रूप में देखा जाना चाहिये। 
मुकर्जी के अनुसार “मानव सम्बन्धों के अध्ययन में 'मानव प्रदेश” ही एक उचित इकाई है 
क्योंकि एक प्रदेश विशेष में ही हम एक दूसो के साथ अन्वर्क्रिया काने वाले, एक सस्कृति 
को मानने वाले मानव समूहों और पौधों, पशुओं एवं उनके तिर्जीव पर्यावरण के बीच पाये 
जाने वाले जटिल अत्तर्सम्बन्धों को ठीक प्रकार से समझ सकते हैं।” सम्भव मानवीय 
सामाजिक व्यवहारें, स्रामाजिक संस्थाओं तथा अनुकूलन वो मानवीय समस्याओं को 
प्रादेशिक सकुल से अलग करके पूर्ण रूप से समझना कठिन है। 

मुकर्जी ने सामाजिक पारिस्ितिकी के दो मोदे ब्रकार वत़ाये हैं-च्यावशरिक 
पारिस्थितिकी और समुदाय पारिस्थितिकी । व्यावहारिक पारिस्थितिकी इस दृश्य पर बल देती 
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है कि मानव प्रकृति का दास नहीं है, अपितु वह उसका एक सत्योगी है। इसमें मानवीय 
जनमसख्या, भावृतिक साधन, वनस्पति और पशु जगत के बोच पारिष्यितिकोय सतुलब का 
अध्ययन किया जाता है । समुदाय पारिस्यितिकी में मानव भूगोल मानव जोवशाछ, अर्पशासतर, 
समाज मनोविज्ञन और प्रौद्योगिकी के साथ पारिस्पितिवों सम्बन्धों ओर आपसी अन्तर्न्नियाओं 
का अष्ययन क्या जाता है। 
मुकर्जी के मासाजिक पारिम्दितिको सम्बन्धी विधार यद्यपि पाश्वात्य समाज वैज्ञनिवों 
द्वारा प्रभावित एैं, तथापि उन्होंने कई स्थानों पर उनसे मिल मत घी प्रकट बिये हैं। उस्टोंने 
भारत के नव निर्माण के सदर्भ में मूल्यों के महत्त्व वो रेखाबित कर यह कटा है कि धारत 
के नवनिर्माण कौ योजना बनाते समय मात्र ता्वालिक ओर भत्पछ समम्याओं दो हो ध्यान 
में नहीं रखा जाना चाहिये, अपितु ये विकाम योजनाए मूल्यों पर आधारित होनी चाहिये। 
मुकर्जी ने श्रमिक वर्ग दा विश्लेषण भी किया है और बताया कि औद्योगीकर्ण के 
फ्लस्वरूप उत्पन्न मन्दी बस्तियोँ तथा इनकी समस्‍्याओं--अवैप मद्यणन, नशीली दवाओं वा 
मेबन, पेश्यावृति, जुआखोरी , सामाजिक अपरशाघ वघा आवाम के बदतर हालात आदि के प्रति 
मुघारात्मक कदम उठाये जाये चाहिये। इसके लिये उन्होंने श्रमिकों के जीवन में आमूल-चूल 
परिवर्तन किये जाने कौ आवश्यकता जताई है। 
भुकर्जी ने भारवीय कला, वास्तुकला, इतिहास और सस्कृति के बारे में थी बहुत कुछ 
लिखा है। उन्होंने यह विश्वाम व्यक्त किया है एशियाई कला का उद्देश्य समाज का सामूहिक 
विवास बरना है। उनकी दृष्टि में, प्राव्य कला सामुदायिक भावना से ओतमोत है, अत यह 
प्राच्य सम्कृति कौ ऐतिहासिक निरतरता को बनाये हुए है। इसके विपरोत, पश्चिम में इस 
प्रकार के कलात्मक प्रयासों के परीछे या तो वैयक्तिक भावना प्रधान होती है, या फिर कला 
के लिये कला री उसया उद्देश्य रोता है। यह न तो सामाजिक एकात्मकता में और न री 
आध्यात्मिक विकास में सहायक होती है। 
भारतोय कला सामाजिक और नैतिक छेत्र में अन्तर्िष्ठित है। भारतीय कला सदैव धर्म 
के माप जुडी रही है। भारतोय कला और धर्म ने श्रोलका, कबोडिया, तिब्बत तथा कई अन्य 
देशों की सस्कृतियों को प्रभाविद एवं समृद्ध किया है और इस प्रक्रिया में वहा एक नई 
संस्कृति का उदम हुआ। भारतोय धर्मों (हिन्दू, जेत, बौद्ध) को अनुपम विशेषताओं पर प्रकाश 
डालते हुए मुकर्जी ने लिखा है कि इनमें किन्टी विशिष्ट प्रकार के विज्वासों या सस्कारों का 
आप्रह नहीं है, बल्कि इन सभी धर्मों का लक्ष्य परम सन्‍य को खोज रहा है। यदि इन पर्मो 
के धार्मिक विधि-विधानों को ठोक ढंग से व्याख्या की जाये तो स्पष्ट हो सकता है कि इनमें 
मूल्यों और प्रतिमानों का एक ऐसा ढाँचा अन्तर्निहित है जिसमें विभिन्‍न समूह एक साथ 
व्यवस्थित रूप से रह सकते हैं। इसमे यह प्रकट होवा है कि भारतीय कला और यहा के पर्म 
अत्यधिक सहिष्णु रहे हैं। 
अन्त में, मुकर्जी ने सार्वधौम सभ्यता (सम्कृति) की धारणा पर भो विचार किया है। 
उन्होंने समाज के मामान्य सिद्धान द्वारा सार्वभौम सभ्यता के मूल्यों का विश्लेषण कर माउव 
सम्यता को तीत स्तरों में विभाजित किया है। ये स्तर एक दूसरे से सम्बद् हें । प्रथम स्वर 
पर जैविक विकास को चर्चा को है जिसने मानव सच्यता के उदय और विकास में सहायता 
की है। द्वितीय स्तर पर उन्होंने सभ्यता को सामाजिक-मनोवैज्ञातिक आयाम को व्याख्या की | 
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सामान्यत यह समझा जाता है कि मानव जाति स्वार्थ एव अहकार के शिकर्जे में फसी है और 
उसकी मनोवृत्रि सकुचित या नृजातति केद्धित है, किन्तु इसके विपरीत मानव जाति में इस बात 
की भो क्षमता है कि वह अपनी सकोर्ण भावगाओं को दबाकर या उन पर काबू पाकर 
सार्वभौमिकता को प्राप्त कर सकती है। तीसरे स्तर पर उन्होंने सभ्यता के आध्यात्मिक आयाम 
का विश्लेषण कर यह बताया कि मानव निरतर जैविक और अस्तित्वपरक (भौतिक और 
सांसारिक) सीमाओं को लाघकर आध्यात्मिकता की सीढ़ियों पर निरतर अग्रसर होता जा रहा 
है। इस प्रयास ने मानव को कला, मिथक और धर्म ने आध्यत्तिक क्षेत्र में बढ़ने की प्रेणा 
दी है। सामाजिक विज्ञानों ने इन सास्कृतिक तत्वों को नज़र्अदाज कर दिया था, किन्तु मुकर्जी 
ने अपने लेखों में इनके अध्ययत पर जोर दिया है। 

परिचम प्रकार को आयुनिकता के ग्रति अपनी प्रतिक्रिया व्यक्त करते हुए मुकर्जी ने 
आधुनिकता की प्रवोधकालीन विदारण कौ न केवल आलोचना की है, अपितु उन्होंने इसे 
पूर्णत नकार दिया है। प्रवोधकालीन विचारणा पश्चिमी सामाजिक विज्ञान के सैद्धान्तीकरण 
का आधार रही है। मुकर्जी मे इसके स्थान पर दृष्टिकोण वो प्रस्तुत किया है कि समाज के 
किसी भी सामान्य सिद्धान्त कौ रचना तब तक नहीं की जा सकती, जब तक समाज को 
मनुष्य ईश्व२-प्रकृति के श्रयी स्रूपण में बाधा नहीं जाता है। मुकर्जी ने पिछली शताब्दी के 
साठ के दशक में ही पश्चिमो सामाजिक विज्ञान की प्रवृति के सकट तथा इससे जुडी हुई 
आधुनिकता, औद्योगीफरण और उपयोगितावादी योजनाओं के बारे में पूर्वानुमान कर समाज 
वैज्ञनिकों को इनके दुष्प्रभावों के बारे में आगाट किया टै। पश्चिमी सभ्यता के सामने जो 
नैतिकता कौ चुनौतियां उपस्थित हुई हैं, उसके सबंध में मुकर्जी ने काफ़ो लिखा है और 
भारतीय बुद्धिजीवियों को इसके अघानुकरण से होने वाले नुकसानों के भ्रति सशक्त शब्दों में 
सचेत किया है। 
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अल्वा मि्डल.............. तक्रथ-#ऋ0 पिर्डल _ (902-986) 


स्वोडन में जन्मों ममाजशास्रों अच्चा मिल यो मुख्य रूप में आणविक नि.शबोकरण और 
विश्व शाति सम्बन्धी उनके भ्रयामों के लिये जाना जता है। उनके लेखनों के प्रमुख विभय 
युद्ध और शाति, जनसख्या नियोजन, परिगर और महिलाओं के अधिवार आदि रहे हैं। 
मिर्डल ने साम्राजिक परिवर्तन का न केवल समाजशास्रीय विश्लेषण किया, अपितु बई बर्षो 
तक सयुक्‍्न राष्ट्र मगठन वो अपनी सेवाए अर्पित कर कई जगहों पर वास्तविक सामाजिक 
परिवर्तन लाने के कार्यों वा निरीक्षण बरते हुए उनमें सतभागिक भी बनो रही हैं। अपने इन 
बार्यों के लिये मिर्डल को सन्‌ 982 के नोबल पुरस्कार सहित अनेक शाति पुरस्कारों से 
नवाजा गया। 
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सीगफ्राइड फ्रैडरिक नेडइल ....... फऊछ् (903-954) 
प्रस्चिद्ध मानवशास्त्री रेडक्लिफ ब्राउन के निकट सहयोगी रहे ब्रिटिश मानवशास्त्री सोगफ्राइड 
फ्रैडरिक नेडल (एस एफ नेडल) ने अपने विशिष्ट सरचनावादी सिद्धान्त से मानवशासत्र और 
समाजशास्त्र दोनों को प्रभावित किया है। उनका सरचनावादी सिद्धान्त क्ही-कही ब्राउन से 
मिलता-जुलता तो कहीं कुछ मुद्दों के आधाए पर उनसे भित्र है। जहा रेडक्लिफ ब्राउन ने 
सामाजिक पदों की प्रणालो अथया ध्यक्तियों की व्यवस्था को सामाजिक सरघना कट है, वहा 
जेडल ने किमी वस्तु या सत्ता (एनूटिटी) के भागों दी व्यवस्था को सामाजिक सरचना मात्रा 
है। उनके अनुसार, 'सावना हिस्मो का एक स्वरूपात्मक सयध है जो तथ्यों के समृद् के रूप 
में सरचना को प्रदर्शित करता है। तथ्यों का यह सपृह हिस्मों या भागो के रूप में एक ऐसी 
क्रमयद्ध व्यवस्था को प्रदर्शित करता है जिसे परिभाषित किया जाया या पहिचाता जा सकता 
है।' ब्राउ और मेडल के सरचना सबंधी विचारों में विशेष अन्तर नहीं है। दोनों री 
प्ामाजिक सरचना को एक ययार्थता मानते हैं, अर्थात्‌ दोनों हो सामाजिक सरचना को सबधों 
के एक तानेबाने या व्यक्तियों के सबर्पों को एक व्यवस्था के रूप में देखते हैं। इन दोनों से 
मित्र लेबी स्ट्राम ने सामाजिक सरचना वो एक यधार्षता के स्थान पर एक मानसिक सरचना 
गाना है। लेकी स्ट्रास के अनुसार सामाजिक सरवता का आतुश्नविक वास्तविकता के कोई 
0 नही है, अपितु यह तो एक ग्रतिरूप (मॉडल) है जो मात्र अमूर्तता को अकट 
करता है। 

नेडल का जन्म वियना में हुआ था, किन्तु उन्होंने अपडरा अधिकाश अकादमिक जीवन 
इग्लैण्ड में व्यदीव किया। यहा उन्होंने मनोविज्ञान, दर्शनशास्र और सगीत की शिक्षा ली। 
बाद में “लडन स्कूल ऑफ इक्नॉनिक्स” में सैलिययेन और मेलिनोस्की के सानिध्य में 
मानवशास्त्र की शिक्षा लेकर मूडान वी जनजातियों पर शोध कार्य किया। उनका प्रमुख कार्य 
चाइजीरिया की नूप जनजाति पर है जिसके शर्म का अध्ययत्र कर “नूप धर्म” (954) नामक 
पुस्तक लिखी है। इसके अतिरिक्त, नेडल ने सामाजिक मानवशास्त्र की अकृति, क्षेत्र और 
विषय वस्तु को लेकर एक पुस्तक “सामाजिक मानवशास्त्र के आधा, (942) लिखी है। 
इस विषय की प्रकृति के बोर में उन्होंने लिखा है कि “यह एक प्राकृतिक विज्ञान हैं! मानव 
सपाज का अध्ययन यह बहुथा प्राकृतिक विज्ञातों की विधियों के प्रयोग द्वार कसा है।/ 
मानवशास्त्र थी व्यावहास्कि उपयोगिठा को रेखाकित करते हुए नेडल ने इसे 'मामाजिक 
इंजीनियरिंग” माना है और कहा है कि इसका व्यवहारिक उपयोग किया जा सकता है। इस 
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सदर्भ में उन्हेंने “शुद्धतावादी” सानवशास्त्रियों, जो ज्ञान के लिये ज्ञान' मानने हैं, की कु 
आलोचना वी है। नेडल ने ममाजशासं, मामाजिक मानवशास्त्र और मनोविज्ञान जैसे तीनों 
विषयों वो एक दूसरे के नजदीक लाकर विश्लेषण के एक सामान्य ढाचे में गृधने वा प्रयाम 
भी किया है। किन्तु, दुर्भागपवश आजकल नेडल के विचारों और मिद्धालों पर बहुत कम 
ध्यान दिया जाता है। उनके विद्वार इतिहाम की वस्तु मात्र हो गये। उनवी पुस्तफे भी अब 
पुस्तकालय की सजावट की वम्तुए बन गई हैं; 
नेडल ने मामाजिक सरचना का विम्मृत विवेचन अपनी पुस्तक “मामाजिक सरचना का 
सिद्धान्त” (957) में किया है। सामाजिक सरचना के बारे में विध्रम की स्थिति बने रहने के 
कारण उन्होंने शुरुआत में ही यह लिखा है कि मामाजिक सरबना की अवधारणा अभी अपने 
परीक्षण के स्तर पर है। इसकी अनेकानेक परिभाषाओं और इसे कई अर्थों में प्रयोग क्ये 
जाने के कारण यह अपना विश्लेषणात्मक महत्व खो चुको है।' वे यह भी वरते हैं वि एक 
निश्चित परिभाषा के अभाव के वारण हमें विश्लेषण वी दृष्टि से एक विशिष्ट एबं सीमित 
अर्थों वाली एक छोटी परिभाषा गढ़ना चात्यि। 
सामाजिक मरवना का विश्लेषण करते हुए नेडल ने इमको व्याय्या तौन स्तर पर की 
है। पहले स्तर पर उन्होंने ममाज पी अयधाएणा को म्पष्ट क्या है। दूमरे स्तर पर सरचता 
की अतधाएणा को और तीमरे स्तर पर सामाजिक सरवना का विश्लेषण किया है। ममाज वी 
व्याख्या करते हुए उन्होंने कहा है कि इमे दो दृष्टिकोणों से देखा जा मकता हैः (0) क्रिया के 
रूप में जैसे नातदारी और अर्थव्यवस्था, और (2) गयूहन के रूप में जैसे परिवार या गोत्र। 
उन्होंने यह भी कहा है कि कुछ ऐसे सामाजिक एवं सास्कृतिझ दृश्य भी हैं जिन्हें सामाजिक 
और मास्वृतिक योजनाओं में सम्मिलित नहीं क्या जा सबता टै। इन्हें स्वायत्त क्रिया या 
व्यवहार कह सकते हैं। नेडल के अनुमार, समाज की रबना तीन तत्वीं से होती है; 0) 
व्यक्तियों या ममूट, (2) सस्थागत नियम जितके अनुसार समृह के सदम्य अनर्क्नियां करते हैं, 
और ७) इन अनक्रियाओं का एक प्रतिमान अधवा अभिव्यक्ति। नेडल ने इस प्रतिमान या 
अभिव्यक्ति को ही मना माना हैं। सम्यागत नियमों या प्रतिमानों में आसाती से बदलाव 
नहीं आता और ये ही समाज में व्यवस्था को बनाये रखते हैं। ये नियमाचार व्यक्तियों वी 
प्रम्थिति और भूमिकाओं को निर्धारित करते हैं। इत नियमा और प्रम्यिदि में भी एक प्रकार 
की व्यवम्था होती है जो मानव प्राणियों के व्यवस्थित क्रमविन्यास को प्रदर्शित करती है। 
समाज की अवधारणा कौ व्याख्या के बाद मेटल ने 'सरचना' की अवधारणा को स्पष्ट 
क्या है। नेडल के अनुसार, किसी वस्तु या सना के हिस्मो के औपवारिक सवधो को 
सरचना कहते है। सरचना वी रचना आनुभविक तथ्यों, वस्नुओं, घटनाओं के प्रबन्धन से होती 
है जिसे देखा जा सकता है। ये तथ्य (टिस्से) सस्चना वो एक व्यवस्थित क्रम में प्रदर्शित 
बरते हैं| अन॑. तथ्यों का समूह तब सरचना का रूप धारणा वरना है जब वट टिस्सों के एक 
व्यवस्थित प्रबंधन वो इस रूप में प्रदर्शित करे ताकि उसे प्रतिभाषित क्या जा मके। नेइल 
की इस व्याय्या के आधार पर सरचता के तन प्रमुख तच्च बताये जा सकते हैं, ध) 
आतुभविक तथ्य, (2) तथ्यों के बोच औपचारिक सबधों के आधार पर निर्मित भाग (हिस्से) 
और 6) इन हिस्सों के बोच व्यवस्थित क्रमविन्यास। मरचना की व्याख्या बरते टुए मेडल ने 


इसे भ्रकार्य, प्रक्रिया और इसके गुणात्मक चरित्र से भि्र प्रदर्शित किया है। ये तोनों ही 
संरचना के विभिन पक्ष हैं। 

ब्रिटिश मातवशास्थेय परम्परा का अनुसरण करते हुए नेडल ने अपने सरचना सिद्धान्त 
में भूमिका, सबर्धों के ताने बाने (नेटवर्क) और इनके रचना के आधाएं को महत्वपूर्ण स्थान 
दिया है । उन्होंने एक अन्य स्थान पर सरचना को परिभाषित करते हुए लिखा है कि सरचना 
वस्तुओं, घटनाओं एवं घटनाक्रमों के ऐसे अनुघवपरक तथ्यों को प्रकट करती है जिनका 
निरेक्षण एवं विश्लेषण किया जा सकता है। सरवत्य की बाह्य आवृति ब्रमबद्धवा को प्रकट 
करती है जो उसके 'प्रकार्य' अथवा आन्तरिक विषय वस्तु से भिन्‍न होती है। सरवना किसी 
वस्तु के हिम्सो को वियमित व्यवस्था को इगित करती है जो अपेक्षाकृत स्थिर होती है जब 
कि हिस्से (भाग) परिवर्तनशोल होते है। सरचना के हिस्सों में बदलाव आता रहता है, किन्तु 
अरचग में बदलाव या तो होता नहीं है और यदि होता है तव वह बडी मन्द गति से एक 
लम्बी अवधि में होता है। सक्षेप्र में, किसी सम्पूर्ण सत्ता या वस्तु के भागों की आपसी 
अन्तर्क्रिया के आधार पर निर्मित व्यवस्था वो सरचना कहते हैं। जब इस परिभाषा को समाज 
की सरचना पर घरितार्थ करते हैं, ठव यह सामाजिक सरचना का रूप धारण कर लेती है। 

सरचना की सम्बी व्याख्या काने के बाद नेडल ने “सामाजिक सरववा' को अपनी 
धारणा को स्पष्ट किया है। वे लिखते हैं कि “हमे मूर्त जनसख्या (जनसमुदाय) के व्यवहारो 
के अपूर्तीकरण द्वार समाव की सरवता का आमास होता है। इस सरचना का निर्माण उन 
सवधों के प्रतिमानों या होते बाते (व्यवस्था) से होता है जो कर्त्रायण एक कर्त्ता की हैसियत 
से दूसो कर्त्ताओं के स्राथ अपनी-अपनी भूमिकाओं के सम्पादन द्वारा करते है।” (957) 
अपने इस विचार को स्पष्ट करने के लिये नेडल ने मानव के सामाजिक व्यवहार का लम्बा 
विश्लेषण किया है। वे कहते हैं कि मामाजिक व्यवहार येनकेन प्रकरेण या बेतरतोब रूप में 
नहीं होता। इसमें एक व्यवस्था टोती टै। इसका एक सस्थागद चरित्र होता है। नेडल के 
अनुसार, क्रिया के ऐसे अपेक्षाकृत दथा रूढिबद्ध निर्धारिद तरीकों को सामाजिक व्यवहार 
कहते हैं जो एक ही समूह के भीतर तथा समूह और समूह के भीच एक लम्बे समय तक होते 
रहते हैं।” इस प्रकार के सस्थागद व्यवहार सबधों के सामन्जस्य को प्रकट करते हैं। 
परिस्थितियों और अवसर के अठुसार इनके अगणों में परिवर्तन होत्रा रहता है, किन्तु इनका 
सामान्य चरित्र यधावत बना रहता है, जैसे मित्रता, सम्मान सवध या परिहास सवेध आदि। 
विशिष्ट सस्कृतियों या उपसस्कृनियों में माता-पिता या सतान सबंध या मामा भानजा मबध 
आदि समाज विशेष की जनदतियों द्वाय निर्धारित होते हैं । इन सभी सबधों में अमूर्तीकरण 
का एक तत्व विद्यमान होता है। ये सभो व्यवहार कौ कोटिया हैं जिन्हें हम अवलोकन की 
गई अनेक क्रियाओं के क्रमों के आधार पर निर्मित करते हैं। अत हम सबधों के स्वरूपात्मक 
पर्थों के लिये उनके गुणात्मक पश्च, अर्थात्‌ उनकी विषय-वस्नु की अवहेलना नहीं कर सकते । 
उदाहरणार्थ, मित्रता और स्नेह के सब्धों या सम्माव और ठाबेदारों (दास़व) के सबधों में 
अन्तर इनमें विद्यमान भावनात्मकता के आघार पर ही किया जा सकवा है। 

नेडल के अनुसार, सामाजिक तानेबाने के एक हिस्से के रूप में व्यक्ति कैसे व्यवहार 
करते हैं, इसे जानता सरल नहीं है । इसे जानने के लिये विभिन्‍न स्थितियों और परिषाटियों से 
जुड़े नियमाचारों, विश्वासों और आकाक्षाओं को जानना आवश्यक है जिनके अनुसार 


डर १ अग्बत कषूकफररव फिरबंसाप 


अधिकाश सामाजिक स्थितियों में कर्त्तायण चेतन या अचेतन रूप में व्यवहार करते हैं। 
म्ाजशास्त्रीय भाषा में इसे “भूमिका सम्प्रदन” कहा गया है। नेडल के अनुसार, भूमिकाओं 
के समादन के आपार पर निर्मित सबधों के द्वारा ही समाज में व्यवस्था बनी रहतो है। 
समाज इनके हाय क्रमबद्ध रहता है। अब. सवधो को उपस्थिति तथा सकलन मात्र से 
सामाजिक सरचना का निर्माण नही होता, अपितु जिस क्रम-विद्यास थे थे सद्रघ प्रकट होते 
है, या अभिव्यक्त होते हे, उसे सामाजिक सरचना कहते #। इस व्यवस्था के दो कारक होते 
हैं। (3) किमी विशिष्ट सबध वो स्थिरता और पहचान देने वाले कारक, (2) अन्य मी 
विभिस सवधों को बनाये रखने वाले कारक । 

सामाजिक मरचनता का विश्लेषण करने हुए नेडल ने इस समस्या की ओर ध्यान 
आरक्षित किया ऐ कि कसी समाज की सामाजिक सरदना के भिन्‍न खड़ों या भागों अथवा 
क्सी समाज की अनेक उप-मरचनाओं के बीच तालमेल बिठाना अत्यन्त कठिन होता है। 
इस ममस्या के ममराधान के लिये नेडल ने मामाजिक मरचना के विश्लेषण टेनु तीन मानदड 
या तत्व इंगित क्ये हैं () सदस्यता (स्क्रिटमें्ट, (2) अलर्पास्म्परिक नियन्रण, और (3) 
संसाधन लामो पर सापेक्षिक तियत्रण। सदस्यता वा तत्व भरचना के सगठनात्मक पक्ष पर 
चल देता है, अर्थात कसी भी मरचना में जो पद और मबष हेते हें, वे कैमे कार्य करते हैं। 
द्वितीय तत्व, अन्रर्पारस्परिक नियत्रण सामाजिक सरचना के पारम्परिक मानदड को रेखाक्ति 
करता है जिसे रेडक्लिफ़ ब्राउन सहित सभी मानदशाम्त्रियों ने आवश्यक बताया है। यह 
सामाजिक सरचना के निर्माण में प्रत्यक्त सामाजिक अनक्रिया के महत्व वो ठजागर करता है 
जिनके द्वारा सबधों की रचना होती है। सामाजिक सरचना का तृतीय तत्व, अर्थात्‌ संसाधन 
एवं लाभ पर मापेक्षिक नियत्रण सामाजिक सरचना का बाहरी कारक है जो इसे अप्रत्यक्ष रूप 
में प्रभावित करता है। नियत्रण के ये दोनों रूप प्रत्यक्ष और अग्रत्यक्ष तौर पर शक्ति और सत्ता 
के वितरण वो प्रभावित करते हैं। सामाजिक सरचना के अपने विश्लेषण में नेडल ने यर भी 
स्पष्ट क्या है कि सामाणिक सरचना, शक्ति मरचना और मत्ता सरचना में एक प्रकार वो 
सगति होतो है और ये सरचनाए साथ-साथ चलतो हैं। नेडल के सामाजिक मरचना के 
तत्वों--सदस्यता दया दोनो प्रकार के नियंत्रण पर टिप्पणी करते हुए राल्फ निकोलस ने लिखा 
है कि नेडल का सामाजिक क्रिया का यह विश्लेषण सामाजिक सरचना को समझने में 
अपर्याप्त है। उनका यह विश्लेषण सामाजिक मरचना की अपेष्ठा समाज के राजनीतिक पक्ष 
वो अधिक महत्व देता है। अत इसे सामाजिक मरचना के स्थान पर “राजनीतिक सामाजिक 
सरचना” कहना अधिक बेहता होगा। 
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- #जााणुणणूल ग्रात निण्वध्या (वट, (953) 

- 7राएट रिटाहंण, (954) 

+- व्रयाष्णाफ ण $50ल्‍6ंगे 5पएएच८ट, (957 
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बिका; रिशंत्रीाणत0 

राइनहोल्‍ड नीवुअआ............ एक्रण्क्रा (8%-9्रा) 
राइनहोल्ड नीबुअर सुधार परम्पण के एक युवा प्रोटेस्टेंट पुरोहित थे। उन्हेंने डेट्रोइट के 
औद्योगिक क्षेत्र में एक पादरी के रूप में कार्य किया जहा सामाजिक न्याय के प्रति उनमें गहरा 
विश्वास पैदा हो गया। इस अनुभव ने एक लेखक और सामाजिक नैतिकता के अध्यापक के 
रूप में उनके लम्बे व्यादसायिक जीवन को गहरे रूप में प्रभावित किया। इसी कारण वे 
न्यूयार्क की प्रगतिशील राजनीति में एक शक्ति बन गये। वे “अमरिकियों की लोकतातज्िक 
क्रिया' नामक सस्‍्या के सह सस्थापक थे। उनकी सर्वाधिक प्रसिद्ध पुस्तक 'नैतिक मानव 
और अनैतिक समाज', (!932) को साम्राजिक सिद्धालत के क्षेत्र में एक महत्वपूर्ण योगदान 
कहा जा सकता है। इस पुस्तक में उन्होंने नैतिकता सम्बन्धी इस विचार की स्तम्भित करने 
वाली समीक्षा करते हुए लिखा है कि दूसरो के लिये प्रेम से भरे हुए अच्छे व्यक्ति विश्व को 
यदल सकते है। उन्होंने कहा कि चूकि राष्ट्रों का सरोकार शक्ति से होता है, अत दे स्वार्थी 
टितों से चालि होते हैं। ऐमे व्यक्ति राजनीति में प्रेम के लिये नही, न्याय के लिये झुझते हैं। 
नीबुअर को विचारधात [932 वी कौन्स की इस धारणा से मिलती जुलती है कि प्रथम विश्व 
युद्ध के साथ और बाद में विकसित हुए अत्यधिक जटिल राजनीतिक और आर्थिक सकट के 
साथ ही स्वतत्र व्यक्ति का काल समाप्त हो गया। नीबुअर के लेखनों ने मार्टिन लूथर किंग 
को उनके विद्यार्थी जीव काल में गहो रूप में प्रभावित किया है। मार्टिन लूथर के 
शक्तिशाली अर्हिंसात्मक्र आदोलन पर एक ओर गाधी का तो दूसरी ओर नेबुअर का प्रभाव 
पट्टा है। किंग ने नीबुअर के इस विचार का समर्थन किया है कि सामाजिक क्षेत्र मे प्रेष यदि 
ग्रेम को जन्म नहीं दे सकता, फिर भी प्रेम व्यक्ति को न्याय के लिये अवश्य प्रेरिन कर 
सकता है। 





प्रमुख कृतियाँ * 
+ 07 शिवा आगर्त प्रागाताओ 30269, (932) 


कैडेकपीकी 7 छू 


प्र नीत्शे (844-900) 


जर्मन दार्शनिक फ्रैडरिक नीत्शो को नाजीवाद और उत्तर-आपुनिकतावाद जैसी पिन घटनाओं 
का अग्रदृत माना जाता है। वे रूढिभजक थे। उन्होंने पारम्परिक नैतिकता वो चुनौती दी और 
नयी नैतिकता की मीव डाली। यह नयी मैनिकता शक्ति और प्रभुत्व पर आधारित थी। 
नीत्ये के अनुसार, आधुनिक विश्व एक घोर सकट से गुजर रहा है। यह सकट सुकराव के 
चिन्तन के साथ प्रारध हुआ और ईसाई धर्म मे इसे आगे बढ़ाने में मदद की। वर्तमान सकट 
के प्रमुख लक्षण के रूप में उन्होने कहा कि “ईश्वर की मृत्यु हो चुकी है. .इस स्थूल जगत्‌ 
के आगे कोई जगत्‌ नही है... धार्मिक आस्था अपडी साख खो चुकी है।' नीत्से की मृत्यु 
के बाद, प्रकाशित उनवी पुस्तक “इच्छा शक्ति' (968) में उन्होंने लिखा कि दया, चर्म, 
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इंश्वर-विश्वाप्त आदि ऐसे गुण हैं जो पशुओं के चुड को शोभा देते हैं। इसी प्रकार अपनी 
एक अन्य कृति 'अच्छे-बुरे मे परे' में उन्होंने लिखा कि इच्छा का सबमे बढ़ा रोग 'नैठिक्ता' 
नहीं अपितु दया का मनोभाव है जो दाम वैत्तिकदा' को आधार शिला है। यह मानव यो 
यह सिखाती है कि निर्वल का पक्ष लेकर सुख केसे अनुभव किया जा सकता है। 

नौत्से ने मानववाद और समतावाद पर टिप्पणी करते हुए इन्हें केवल परिष्दृत धर्म को 
अभिव्यक्ति माना ऐ जो आपुनिक चेतना के प्रष्ट होने वी म्थिति वो प्रकट करती है। यह 
चेतना विश्व बधुल के कल्पना-लोक कौ रचना करती है जिममें मानव शरणागत बन उपस्थित 
दायित्वों से पलायन करने का मार्ग दूढ़त़ा है। ये सब 'दाप्त नैतिकता' के लक्षण हैं। इसके 
स्थान पर नौत्शे में स्वामी नैतिकता' की थाएणा प्रस्तुत की | नीतों दार्शनिकों और वैज्ञानिकों 
में चिन्तनशीलता (रिफ्लेक्टिवटी) के अभाव की समम्या को लेकर कापी चिन्तिन थे। उनका 
विचार था कि ये लोग अपने ही तिचाएँं कौ सृक्ष्म जाच और कठोर प्रश्न-प्रतिप्रश्न करने में 
असफल रे हैं जैसा कि ये लोग दूसो के विचारों की बाल कौ खाल निकालने के लिये 
सामान्यत करते हैं। उनकी इस प्रतिक्रिया ने उन्हें आधुनिक पश्चिमी समाजों के बात्पनिक 
हर्कपाद, पिज्ञानचाद तथा मानवयाद के विषर्षों का छड़त-मडन के लिपे प्रेर्ति किया। इन 
विचाएणाओं के विपरीत, उन्होंने व्यक्तिवाद, आत्मावलम्बन, प्रतिस्पर्धा और सर्वोत्कृष्टता के 
आदर्शों को पोषित किया। उनके दर्शन की तीन प्रमुख अवधारणाओं “शून्यवाद" (निहिलिज्म), 
“शक्ति के प्रति इच्छा” और परम (मृश्य) मानव के प्रति कभी एक्मत्सवा नहीं हो पाईं। 
"शक्ति की इच्छा' छो नीद्यो मानव के समस्त कार्यकलापो छो प्रेरक-शक्ति मानते है। अपने 
शुद्ध रूप में यह मानव को उमके कर्तव्य का बोध कराती है। मानव का एक ही कर्तव्य है 
कि वह अपने भीतर के 'परम मानव' वा साथात्कार को। ऐसा कहा जाता है कि वेबर और 
मए़केल फूको (फोकात्ट) पर नीले की कृतियों का प्रभाव रहा है। 


प्रमुख कृतियाँ : 

- ॥76 059 $ल०॥९८, (882) 

- ॥॥#05 59076 2005, (883-92) 

- 086,/ण6 0000 आए छश्ञां, (886) 

-. गा पट ठद्याव्ब॑ंतए ण ४०5, (887) 

- 5666 झत्का०, (908), ८ शा! [० 7०7८०, (968) 


5, 07९६, 6. 

रॉबर्ट ए, निस्वेट 093 ) 
बॉवर्ट ए, निम्बेट ने समाजशास्त को कई विषाओं पर लिखा है। उन्हें अपनी पुस्तक 
“ममाजशास्रीय परम्परा (967) से वापी ख्याति मिलो और समाजशासख्रीय चर्चाओं के केन्र 
में आ गये। मोटे रूप में, निस्‍्बेट के लेखनों को दो प्रमुख क्षेत्र में बाँट सकते हैं, यथा 
सामाजिक विचार्से के विकास यी प्रक्रिया का अध्ययन और सापाजिक छेत् में व्यवम्या और 
पिघटन या समुदाय और सघर्ष | निस्वेट सामाजिक विचारों के इतिहास पद टिप्पणी करते हुए 
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लिखते हैं कि फ्रासीसी और औद्योगिक क्राति ने सामाजिक सिद्धान्त को काफी प्रभावित किया 
है। इन क्रातियों के फलस्वरूप उत्पन हुई अव्यवस्थाओं की प्रदिक्रिया स्वरूप तीन वैचारिक 
धाराओं यथा उदारवाद, उग्रवाद और रूढिवाद का जन्म हुआ। निस्बेट के अनुसार, क्रातिकारी 
सामाजिक परिवर्तन ने समुदाय और सामुदायिक भावना और मूल्यों का हास किया है, 
परिणामस्वरूप सत्ता की सामाजिक नियत्रण में जो भूमिका थो, वह अब ढीली पड गईं है। 
निस्बेट ने सामाजिक विड्ञानों में सरचनात्मक-रकार्थवाद के प्रयोग के पक्ष में अपनी सहमति 
प्रकट करते हुए लिखा है कि “निस्सदेह सरचनात्मक-प्रकार्यवाद वर्तमान शताब्दी में सामाजिक 
विज्ञातों में मात्र अकेला सर्वाधिक महत्वपूर्ण सिद्धान्त हैं।' 

“रूढिवाद' नामक पुस्तक में निस्बेट ने राजनीतिक रूढ़िवादी चिन्तन के आधुनिक 
सकट जैसे विषयों की खोजबीन को है। 


प्रपुख कृतियाँ : 

- 7%6 00८४ णि एकआण्णाए, (953) 

-. व॥6 $0८0०00हा०० व्रा०0॥09 (97) 

- बाण ॥॥0 ८एण॥, (%8) 

- $0०0भ॑ (एफभाहु५ ब्क0 प्राण, (99) 
-.]]6 $663 8070, (970) 

-+ ॥6 $०टाग 7050#९75, (3974) 

-.  मछाण) 0॥6 [063 ० ०६7८५, (980) 
- ?7०|०५८८$, (982) 

-+. (07$2८५४9॥57॥, (986) 


कुछ सम्पादित पुस्तके 

+-. 00॥९॥रएण 9 $06०ग' शक्कांटा5 (चात राणा), 396 

-. खिग्रांह 0णरीफलाक, (965) 

- # मात ्॑ $5स्‍गण्झंप्ण 0 (ध्यांए 800070०), (3980) 


0 
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बिलियम फौल्डिग आऑँगबर्न (7886-959) 


“सामाजिक परिवर्तन ” (922) नामक अपनी पुस्तक के लिये बहुचर्चित रहे विलियम फोल्डिंग 
आँगवर्न शिकागो विश्वविद्यालय के प्रारप्रिक समाजशारिरयों में से एक थे। वे सन्‌ 929 में 
“अमरीकी समाजशात्वीय परिषद्‌' के अध्यक्ष भी रहे हैं। इस पुस्तक के प्रकाशन से हो 
सामाजिक उद्विकास, सामाजिक परिवर्तन और परिवर्तन में भौतिक और अधौतिक सस्कृति 
के महत्व को प्रवाश में लाया गया। इमके बाद ही ये शब्द ममाजशास््रीय शब्दावली में 
प्रमुख अवधाएणाओं के रूप में प्रयुक्त रोने लगे। ऑमबर्न वो प्रमुख रच सामाजिक 
परिवर्तन वौ प्रक्रियाओं वो जानने में थी। इसी सददर्भ में उन्होंने 'साह्कृतिक विलाथन' 
(वल्चरल लैग) की अवधाएणा प्रस्तुत को । उन्होंने बताया कि सस्यृत्ति फे दो प्रमुख रूप (पक्ष) 
होते है जिन्हें उन्होंने 'भौतिक सस्कृति' और 'अभौतिक सम्कृति” का नाम दिया। भौविक 
सस्फृति में उन्होंने तकनीकी, प्रविधि और अन्य भौतिक वस्तुओं को और अभौतिक संस्कृति 
में धर्म, कला, साहित्य, परम्परा आदि को सम्मिलित किया है। ऑगबर्न के अनुसार सस्दृति 
के इन दोनों पश्षों में समान गति मे परिवर्तन नहीं होता है। सस्कृति के भौतिक पश्च, अर्थात्‌ 
भौतिक सस्कृति में परिवर्तन अभौतिक सस्कृति की अपेक्षा तीव्र गति से होता है। परिणामत 
परिवर्तन की इस दौड में भौतिक पक्ष आगे निकल जाता है और अपौतिक पक्ष पिछड़ जाता 
है। दोनो सस्कृतियों के वीच उत्पल इस पिछड़त की स्थिति को हो ऑँगवर्द ने 'सास्कृतिक 
विलम्बन' की राजा दी है। इसी पुस्तक में सामाजिक परिवर्तन के प्रौद्योगिरीय काएक पर 
प्रकाश डालते हुए उन्होंने अकेले एक रेडियो के आविष्वार के कारण हुए 50 परिषर्तनों की 
चर्चा वी है। ऑँगवर्न ने अपनी एक अन्य पुस्तक 'सास्कृतिक एवं सामाजिक परिवर्तन सर 
(950) में परिवर्तन विषय की सविस्तार विवेचना को है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
+- $०लंभ (#ब्मएट, (922) 
-+.079 (एाँणाओं 20 $०लंग (४०8०, (3950) 





055०एडए, 3विगरांडौव 


स्टानिस्लॉ ओसोब्स्की (897-4963) 


पौलेंड के एक विख्याव समाजशास्री एवं दार्शनिक स्टातिस्लों ओसोब्प्की ने अपनी पली 
मारिया ओस्रोब््वी के साथ मिलकर दर्शन और विज्ञन का मनोविज्ञान विषय पर ढेर साग 
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लिखा है। किन्तु सन्‌ 957 में प्रकाशित उनकी ख्यावनाम पुस्तक “सामाजिक चेतना में 
वर्म-सरचना' ने समाजशात्वोय जगत्‌ में उन्हें सुप्रसिद्ध कर दिया। इस पुस्तक में वर्ग, 
सामाजिक सरबना और सामाजिक प्रक्रियाओं सबधी विभिन दृष्टिकोणों तथा उनके बौद्धिक 
परिवेश, जिसमें इनया उद्भव हुआ है, का विश्लेषण किया गया है। ओसोक्स्का ने तत्कालीन 
अस्पष्ट द्विवर्ती मार्क्सवादी वर्ग विश्लेषण की कठोर आलोचना कौ। यही नहीं, उन्होने यहा 
तक कहा कि वर्ग-व्यवस्था के औपचारिक रूप में समाप्त हो जामे के बाद भी प्रस्थिति से 
जुड़े विशेषाधिकार और आर्थिक विषमताए बनी रहती है। इसीलिये उन्होंने विषमता और 
मनोवृत्ियों के व्यक्तिपफक बोध के अध्ययन वी महत्ता को रेखाकित किया है। अपनी इस 
पुस्तक में ओसोब्स्की ने पूजीवादी और समाजवादी समाजों की उन समस्याओं की ओर 
ध्यान आकर्षित किया जिनके आधार पर ये समाज अपने आपको वर्ग विहीन बताते हैं। 
मार्क्सवादी-लेनिनवादी समाज की स्थापना के लिये राष्ट्रीयरण एक आवश्यक शर्त मानी 
जाती है, किन्तु ओसोव्स्की के अनुसार वास्तव में विषमता के कई पुराने रूपों ने नये चौलों 
में जन्म ले लिया है। 

ओसोव्स्की ने अपनी उपरोक्त पुस्तक तब लिखी थी जब निरकुश स्टालिनवादी 
शासन-काल समाप्त हुआ ही था और पौलेण्ड में पुन विश्वविद्यालयों में समाजशात्र अपनी 
जड़ें जमाने लगा धा। यह वह समय था जब समाजवादी व्यक्तियों के लिये प्रजातत्र के 
सदर्भ में सामाजिक स्तरीकरण की बात करना भी खतेरे से खाली नहीं था। 


प्रमुख कृतियाँ : 
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अमेरिकी क्रादि का उम्रवादी प्रडातत्रवादी विचास्क धॉमम पते का जन्म इग्लैण्ड में हुआ था 
जो बाद में सन्‌ 77%4 में अमेरिका चले गये। पैने ने छोटी-छोटी पुम्तिवाए (पैम्मलैटम) 
लिख कर एक क्रातिकारी के रूप में खूब नाम कमाया। उन्हें अपनों पुस्तक 'सटज बुद्धि| 
(कामनसेन्स, 776) से काफी ख्याति मिलो। यट पुस्तक अमेरिवा के स्वतत्रता भप्राम से 
सम्बन्धित है और उन्होंने इसमें स्वाधीनता का पुरजोर समर्थन किया है। सन्‌ 79.92 में 
पैने ने प्राकृतिक अधिकारों की रक्षा कप्ते हुए और एडमड बर्क के विरोध में 'मानव के 
अधिकार' (एइट्स ऑफ मैन) नामक एक पैम्फलेट लिखा। इसमें उन्होंने मानव के अधिकारों 
के रक्षार्थ क्राति कौ आवश्यकता पर बल दिया। वे कुछ ममय तक क्रातिकारी आर्तक वाल 
में पेरिस में जेल में भो रहे, किन्तु बाद में सन्‌ 802 में डी अमेरिका आ गये। 

प्रसिद्ध राजनीतिक विचारक जॉन लॉक की भाति पैने ने भी इस विचार को प्रस्थापित 
किया कि “सरकार चाहे कितनी भी अच्छी हो, यह एक आवश्यक युगाई है और अपनी बुरी 
अयस्था में तो यह एक असहा बुराई बन जानी है।” लॉक के चिन्तन का अनुमरण करते हुए 
उन्होंने तर्क दिया कि किसी भी सरवार वो मानव के भाकृतिक अधिकारों का ठल्लपन करने 
का कोई अधिवार नहीं हे, अपितु हमारे जीवन, स्वदत्र॒त्ा और घन-प्तम्पदा वो रक्षा झरना 
उसका कर्तव्य है। पैने ने सुप्रसिद्ध अर्थशाल्रो एडम स्मिथ फे विवारों का भी अनुमोदन किया 
और कहा कि लोगों को व्यक्तिगत आवश्यकताएँ उनके नोच हि्ों के सघर्ष को पैदा नहीं 
करती, बल्कि उन्हें एक दूसरे के नजदीक लाकर एक दूसरे पर आश्रित बना देती है। अपनी 
इन मान्यताओं के आधाए फर पैने ने अठाएवी शवाब्दी के यूरोप के गजतंत्रीय और 
कुलीनवरत्ीय राज्य प्रणालियों पर तोब्र प्रहार किया और प्रजात्वोय शासन प्रणाली के गुर्णों को 
चर्चा की | पैने ने 'मानव के अधिवार' (792) के दूसरे भाग में और 'कृपक न्‍्याय' (796) 
में कल्याणकारी राज्य की एक रूपरेखा भो प्रस्तुत की । 





प्रमुख कृतियाँ : 
-. (ए०शणणा $६75८, (7776) 
- 76 स्यक्रा5 ० ७०७, (4772), सक्रटा'5 3057०८, (796) 


फुश्श0, 7९00 
विलफ्रेदो पारेतो (परेटो) (0848-923) 
इटली निवासी विलफ्रेदों पोरेतों (परेटो) मूल रूप में एक इंजोनियर ये जो बाद में अर्थशास्त्र 
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और समाजशास्रो बन गये। उन्होंने गणितोय अर्थशाख्र और सामाजिक सिद्धान्त के क्षेत्र में 
महत्वपूर्ण योगदान किया है। ग्रारध में, एक गणितीय अर्थशास््री के रूप में काफी ख्याति 
अर्जित की। अपने बाद के वर्षों में, परेतों ने क्रासीसी भाषा में सन्‌ 96 में एक भारी 
भरकम पुस्तक लिख कर समाजशास के क्षेत्र में एक विशेष स्थान बना लिया। यह पुस्तक 
बाद में आऑँगल भाषा में “द माइन्ड एण्ड सोसाइटी” (935) के नाम से प्रकाशित हुई। इस 
पुस्तक ने उन्हें अपने जीवन-काल पें ही चर्चा का विषय बना दिया था, यधपि आजकल इस 
पुस्तक पर उतना अधिक ध्यान नहीं दिया जाता है। 
एक समाजशाश्ली के रूप में, पारेतों (र्रेटे) अधिकाशत अभिजनों (एलिट) के 
विश्लेषण और “अभिजन-परिष्रमण” (सरक्युलेशन ऑफ एलिट) की अपनी अवधारणा के 
लिये जाने जाते हैं। सभवत पररेवों पहले व्यक्ति थे जिन्होंने “एऐलिट” शब्द का प्रयोग इस 
अर्थ में किया कि एलिट समाज के ऐसे थोड़े से श्रेप्ठिजन होते है जो अधिसख्य व्यक्तियों 
पर शासन करते है। ये ऐलिट (अभिजन) यदलते रहते है। यह वर्ग-स्थाई नहीं होता, इसमें 
ऊपानीचे आते-जाने का क्रम वित्त चलता रहता है। बदलाव की इस्त प्रक्रिया को ही 
पोरेतों ने “अभिजन-परिभ्रमण” कहा है। इस प्रक्रिया को स्पष्ट करते हुए उन्होंने लिखा है कि 
समाज के इस श्रेष्टि वर्ग में चक्रिय प्रक्रिया द्वारा परीवर्तन होता है, अर्थात्‌ जो व्यक्ति आज 
अभिजन की श्रेणी में हैं, वे एक भी इस श्रेणो में हो, जरुरी नही है। एक लम्बे समय के बाद 
इन व्यक्तियों का स्थान वे लोग ले लेठे हैं जो पहले अभिजनों की श्रेणी में नही थे और इस 
प्रकार इस बदलाव द्वारा समाज का सामान्य तबका अभिजन को श्रेणी में आ जाता है। 
बदलाव का यह क्रम निरतर चलता रहता है। 
पोरेतो ने अभिजन और अ अभिजन में भी भेद किया है और स्पष्ट किया कि अभिजन 
की श्रेणी में कुछ मुट्ठी भर व्यक्ति ही आते हैं बाकी के अधिकाश व्यक्ति हो शासित किये 
जाने वालों की श्रेणो में होते हैं। 'अभिजन-परि्रमण' क्यों होता है, इसे स्पष्ट करते हुए वे 
लिखते हैं कि कुछ व्यक्ति (शेर स्थिर दशाओं में यथास्थिदि बनाये रखने में अधिक योग्य 
होते हैं, जब कि दूसरे व्यक्ति (लोमडिया) परिवर्तन के अनुरूप अपने को ढालने, मवौन दृष्टि 
और साधनों को इजाद करने और सफलतापूर्वक सामजस्य स्थापित करने में अधिक कुशल 
होते हैं। ये व्यक्ति परिवर्तन के समय स्वय को नये ढाचे में ढाल सकते हैं। अभिजन और 
अ अभिजन के भेद के अलावा उन्होंने अभिजन की कोटियों, अर्थात्‌ प्रशासकीय तबके और 
शेष अन्य अभिननों में भी अन्तर प्रदर्शित किया है। 
उनकी प्रमुख समाजशास्द्रीय कृति 'मन और समाज, जिसका उल्लेख ऊपर किया जा 
चुका है, में परेतों ने अभिजन सिद्धान्त और समाजशासत्र की सामान्य विश्लेषणात्मक योजना 
अस्तुत की है। इस पुस्तक में उन्होंने समाजशासर और अर्थशास्त्र में अन्तर को स्पष्ट करते हुए 
लिखा है कि अर्थशाखर मानव क्रिया (व्यवहार) के केवल एक पश्च की चर्चा का है, 
अर्थात्‌ अर्थशाश्र मे तार्किक क्रिया का ही विश्मेषण किया जाता है। यह तार्किक क्रिया 
किसी भी इच्छित लक्ष्य के लिए सर्वाधिक उपयुक्त साधनों का बुद्धिलगत चयन होती है। 
दूसरे शब्दों में, दुर्लभ साधनों को अर्जित और आवटन कर इच्छित लक्ष्य की पूर्ति करना ही 
तार्किक क्रिया है। किन्तु, समाजशास्त्र मे आतार्किक क्रियाओ का भी विश्लेषण किया जाता 
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है जिनके द्वा। सामाजिक जोवन का अधिवाश भाग निर्मित होता है। इन क्रियाओं को 
अनार्किक इसलिए क्द्य जाता है क्‍यों कि ये क्रियाए व्यवम्धित योजना अथवा बुद्धिमगत 
मोच विचार का परिणाम नहीं होतो हैं। यहो नही, इन क्रियाओं का निर्धारण वैज्ञनिक विधि 
को अपेष्ठा 'मनोघावनाओं' द्वाए होता है। पोरेढों के अनुसार समाज पर इन अनर्किक 
क्रियाओं का प्रभाव अधिक होता है। अत प्राकृतिक विज्ञानों के विफ्णेत सामाजिक घटनाओं 
कौ ज्याख्या के लिए अठार्किक विश्वारों और क्रियाओं का विश्लेषण किया जाना 
अत्यावश्यक है । 
परेतों ने अतार्किक क्रिया के दो प्रकार बठाये हैं अवरशिए चालक एिजिड्यूज) तथा 
प्रात तक (डिरिवटिवज)। झामव के अताकिक और बुछ्धिरोत व्यवहरों छो प्रेरित करने बाली 
भावनाओं व उद्देगों को पोरेतो ने अवशिष्ट चालक कहा है। उन्होंने इसके छ प्रमुख ल्‍हूम 
बताये हैं (0) सम्मिलिन के चालक, (2) समूर-स्थाईत्व के चालक, (8) 
चालक, (4) कामवामना के चालक, 6) व्यक्तित्व निर्माण के चालक, (5) बाह्य क्रियाओं द्वारा 
भ्रावनाओं की अभिच्यक्नि के चालक। पारेतो ने 'अभिजन-परिक्रमण' सम्बन्धी अवघाएणा में 
प्रथम और द्वितीय चालकों को महत्वपूर्ण माना है और कहां कि 'लोमडिया' सम्मिलन के 
चालक को और 'शेर' सयूह-स्थाईत्व के चालक का प्रतिनिधित्व करते हैं। पारेदों के अनुमार, 
भ्रात तर्क ऐसे बुद्धितेन तर्क होते है जो अवशिष्ट चालकों के आधार पर निकाले गये निष्कर्षों 
बो उचित बताते हैं। दूसो शब्दों में, भ्राव तक क्रियाओं का एक ऐसा व्यापक समृह है 
जिसके द्वाय कर्ता अपने व्यवहार की तार्किकवा और आवित्य को स्थापित करने का यल 
करता है। इन तो को प्रात इसलिए कटा जावा है क्योंकि ये सामान्य या साधारण मत के 
विपरीत अ-तर्कसगत और अप्रयोगनिद्ध आधारों पर आधारित होते हैं। अचार, विज्ञपन , 
फैशन आदि इमी जकार के प्रान्त तरकों पर आधारित व्यवहार हैं। परेतो ने इन प्रान्त-त्कों के 
चार प्रमुख रूप बताये हैं साघारण दथा पुनणवर्दक कथन या धोषणाए, सना के प्रति निवेदन, 
ममाज के लोकप्रिय मूल्यों के प्रति नतमस्तक होना और विशुद्ध मौखिक टेयफरेरी | परेतो के 
अनुमार अवशिष्ट चालक सार्वभौमिक ठल्व हैं जो आधारधूत मातवीय मनोभावनाओं को 
प्रतिमिम्बित करते हैं, जब कि प्रान्त तर्क परिवर्तनोय तत्व हैं जिनमें बदलाव होता रहता है। 
समाजशारू के क्षेत्र में मैक्स देवर से भी पतले सामाजिक क्रिया सिद्धान्त को प्रणोत 
एव प्रभावित करने वाले प्रथम विचारक परेतों ही थे, यद्यपि उनके क्रिया सिद्धान्त को वह 
महत्ता नही मिली, जो बाद में मैक्स वेबर के सिद्धाल को प्राप्त हुईं। टलकाट पार्सन्स ने इस 
वियय की अपनी बहुच्चित पुस्तक 'द स्टूल्चर आफ सोस्यल एकरान (7957) में सामाजिक 
क्रिया के अन्य विचारकों में परेतो को भी सम्मिलित कर उनके मिद्धान्त की महत्ता को 
रेखाकित किया है। समाजशास्र के बाद के विकाम में पारेत़ो के प्रभाव कौ दो रूप में चर्चा 
की जा सकती है। मानवीय सम्बन्ध सम्मदाय ने पोते के अतार्किक सामाजिक क्रिया और 
तार्किक आर्थिक क्रिया में भेद करते हुए यह स्वीकार किया कि कामगार अतार्किक 
मनोभावनाओं द्वारा निर्देशित होते हैं जब कि मवधकीय नीतियों का निर्माण तार्किक आर्थिक 
निर्णयों के आधार पर होगा है। मारव समाज किम प्रकार कार्य करते हैं,इम सबध में परेतो 
के वियारें ने झलकट पार्सन्‍्स तथा अन्य सस्वना-प्रकार्यवादी विचास्कों को प्रभावित किया 
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है। पोरेतों के अनुसार समाजों का विश्लेषण स्व-सतुलनकारी तत्वों से युक्त व्यवस्थाओं के 
रूप में किया जा सकता है, उनके ये विचार प्राकृतिक विज्ञानों (भौतिको) के सैद्धान्तिक 
यात्रिकी पर आधारित हैं। इस दृष्टि से पारेदो ने सामाजिक व्यवस्था सिद्धान्त के विकास वो 
बहुव पहले प्रभावित किया है। 

पारेतो ने कल्याण-अर्थशारू सम्बन्धी एक स्िद्धाल भी प्रस्तुत किया जिसे 'विलफ्रेड 
पारेतों सिद्धाल' के नाम से जाना जाता है। इस सिद्धान्त के अनुमार, वैध कल्याण सुधार से 
तात्पर्य ऐसे विशिष्ट परिवर्दन से है जिसके द्वारा बिना किसी दूसरे व्यक्ति की स्थिति को 
विगाडे कम से कम एक व्यक्ति की स्थिति में सुधार किया जाये। एक ऐसा बाजार विनिमय 
जो किसी भी व्यक्ति वो प्रतिकूल रूप में प्रभाविद नही करता है, इसे 'पोरेतो सुधाएं माता 
जाता है क्यों कि इससे कम से कम एक या दो व्यक्तियों की स्थिति में सुधार होता है। ऐसा 
कहा जाता है कि 'पोटो इष्टतमता' (अपटिमलिशे) तय उत्पन्न होती है जब आर्थिक कल्याण 
के वितएण द्वारा दूसरे व्यक्ति में बिना कोई कमी लाये एक व्यक्ति में सुधार मही किया जा 
सकता हो। यह सिद्धान्त तौन अनुमानों पर आधारित है, () प्रत्येक व्यक्ति अपने स्वय के 
कल्याण का सर्वाधिक अच्छा निर्णायक है, 0) सामाजिक कल्याण एकान्तिक रूप में 
व्यक्तिगत कल्याण का एक अकार्य है, 8) गदि व्यक्तिगत कल्याण में वृद्धि के झतस्थरूप 
किसी भी दूमो व्यक्ति के बल्याण में कोई कमी नहीं आती है, तब इसे सामाजिक कल्याण 
कहा जा सकता है। 

चूकि पारेतो के ये अनुमान आनुभाविक आधार पर कई प्रश्त खडे कद हैं दया इनके 
साथ मूल्य-निर्णयों के जुडे होने की सभावनाए भी हैं, अत ये अनुमान कुछेक रूप में 
विवादास्पद हैं। कुछ लोगों ने यह भी कहा है कि ये अनुमान कल्याण सम्बन्धी निर्णयों के 
कमजोर आधार हैं। अधिकाश समाजशास्लियों ने पोरेतो के कल्याण अर्थशास्त्र के बारे में कई 
आपत्तिया प्रकट की हैं क्योंकि पोये का सिद्धान्त ससापनों के प्राथमिक वितरण के बारे में 
मूक बना हुआ है। 

चास्तव में, पोरेतो के अधिकाश विदार मार्क्स और प्रबोधकालौन दर्शन को 
अस्वीकासते हैं। उदाहरणार्थ, जहा प्रबोधकालीन दार्शनिकों ने तार्किकक और विवेक पर बल 
दिया है, वहा पोयेतों ने मानवीय मूल प्रवृतियों जैसे अतार्किक कारकों की भूमिका को 
रैखाकिंत किया है। मूसप्रवृतियों को महत्ता पर पोरेतो द्वार बल दिया जाना अप्रत्यक्ष तौर पर 
मार्क्स के पिद्धान्त को अस्वीकार किया जाना ही है, क्योंकि मार्क्स के सिद्धान्त में 
मूलप्रवृतियों को कोई म्थान नही है। पारेतो का सामाजिक परिवर्तन का सिद्धान्त भी मार्क्स 
के सिद्धान्त से पूर्णत विपरीत है। जहा मार्क्स ने सामाजिक परिवर्तन में जनम्रमुदाय की 
भूमिका को रेखार्किंत किया है, वहा पारेतों ने सामाजिक परिवर्तन के अपने अभिजन 
सिद्धास' का अतिपादन किया है। इस्त सिद्धान्त के अनुसार यह माना जाता है कि समाज 
भुख्त, एक छोटे से अभिजन समृह से सचालित होता है जो अपने सतर्क स्वा्ों के आधार 
पर काप करते है। पोरेतों के अनुसार सामान्य जन समुदाय में दर्क-वित्रक का अभाव होता 
है, भत उनमें परिवर्तन लाते की क्रातिकारी शक्ति नहीं होती। पोरेतो के अनुसार सामाजिक 
परिवर्तन तब होता है जब वर्तमान अभिजन का पतन हो जाता है और उसका स्थान लेने के 
लिए अशामकीय अभिजनों या जन समुदाय के उच्च तबकों से नया अभिजन आठा है। एक 
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बार जब नया अभिजन समूह सत्ता में आ जाता है, तव नये रग-ढगग से कार्य-व्यापार शुरू 
होता है। अभिजनों में बदलाव आने दी यह प्रक्रिया निस्तर चलती रहती है। इस भ्रवार 
पोरेतों ने झ़ोम्त, मार्क्स, स्पेन्‍्सर आदि के परिवर्तन के दिशागत (एकरैखिक) सिद्धान्तों के स्थान 
पर 'चक्रिक परिवर्तन' के स्रिद्धान्त का प्रदिपादन किया है। पोरेवों का परिवर्तन का सिद्धान्त 
जनता की पीड़ा की अवहेलना करता है। अभ्रिजन आते और जादे रहते हैं, किन्तु जनता की 
दशा यथावत बनी रहती है। अन परेतो के इस सिद्धान्त को ममाजशाख्त्र के प्रति किया गया 
उनका भमुख एवं स्थाई योगदान नहीं कहा जा सकता। 

पोरेतो ने सामाजिक विश्व और समाजशास के सम्बध में वैज्ञानिक दृष्टिबोण प्रदर्शित 
बरते हुए कहा है कि मेरे इच्छा समाजशार वी प्रणाती वो खगोलशास्त्र, भोतिकशासत्र और 
रसायनशास्त्र के मॉडल पर ढालने को है।” सक्षेप में, पोरेतों ने समाज की एक ऐसी 
सतुलनशील व्यवम्था के रूप में कल्पना क्तो है जिसकी सम्पूर्णठा परस्पर निर्भर भार्गों से बनी 
होती है। यदि कसी एक भाग में कोई परिवर्तन आता है दो वह सम्पूर्ण व्यवस्था के अन्य 
भागों को भी प्रभावित करता है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-  ॥न्‍ट जिएणत छत 50569, 4 ४एा5, (935) 
- $0000ट्ञं०2 छ्शाणह5, (966) 

- वर 0फ्रद्ठ ?श८०, (980) 


व, 7२०ेशा 72, 
रॉबर्ट ई. पाक... तहहानग्रक पार्क (864-4944) 


जा सिमल के शिष्य और समाजशास के शिकागो सम्रदाय के अग्रणी समाजशाज््री गॉर्यर्ट 
ई. पार्क वा प्रारप्िोक समयाकाल (लगभग 20 वर्ष) शिकागो विर्वाव्ालय में बोता। 
शिकागों विश्वविद्यालय के अकादमिक जीवन में प्रवेश के पूर्व ये एक पत्रकार और 
राजनीतिक कार्यकर्ता थे। पत्रकारिता के अनुभव ने पार्क को समाज को नजदीकी से देखने 
का अवस्सनर प्रदान किया। पार्क के अध्ययन-अनुसंधान के श्रमुख विषय, नगरोय जीवन 
(वगरीकरण), सामुदायिक तथा प्रजातिक सम्बध और सामाजिक परिवर्तन रहे हैं। पार्क मुख्यत 
अनुभवपरक शोधशालञ्री थे। उन्होंने कई अनुभवपरक शोष किये तथा कई गवेषणाओं का 
निर्देशन किया। उन्होंने अपने शोष अध्ययनों में 'सहभागिक अवलोकन” विधि का प्रयोग 
किया दया अपने शिप्यों को भी इसी विधि के प्रयोग के लिये प्रेरित छिया। सन्‌ 927 में 
बर्गेमु के साथ मिलकर उन्होंने “समाज के विज्ञान की रूपरेखा” के भाम में एक पाठ्य 
पुम्तक लिखी । इस पुस्तक में सामाजिक अक्रियाओं के विभिन्‍न स्वरूपों--सहयोग, प्रतिस्पर्था, 
ममायोजन, सात्मीकरण आदि का विस्वृत वर्णन-विश्लेषण क्या गया है। यह पुस्तक कई 
चर्षों तक विश्वविद्यालयों में एक महत्वपूर्ण पादय पुस्तक बनी रहो। इस पुम्तक में विशेषत 
विज्ञान, शोध और सामाजिक अन्लक्रियाओं के अध्ययन के प्रति प्रतिबद्धता प्रकट की गई है। 
पार्क ने नगर में होने वाले परिवर्ननों को जानने के लिए भी इन प्रक्रियाओं का प्रयोग क्या 
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है। इस विषय पर इस पुस्तक को आज भी एक प्रामाणिक ग्रथ मात जाता है। उन्होंने इसी 
पुस्तक में “पाउदीय परारिम्दितिकी' (दफन इकॉलॉजी) छी अवध्यरणा की रचना की जिसके 
आपार पर शिकायो विश्वविद्यालय में कई अनुसधान किये गये / पार्क ने कहा है कि 
सामाजिक सम्बन्धों में प्रतिस्पर्था एक आधारघूत प्रक्रिया है फिर भी श्रम विभाजन के कारण 
अतिस्पर्था में भी अप्रत्यक्ष सहयोग के ठत्व देखने को मिलते हैं जिसे उन्होंने 'प्रनिम्पर्धायक 
सहयोग” कहा है। इसो आधार पर व्यक्तियों के बौच स्थानिक और सास्कृतिक स्तर पर 
“सहजीवी सम्बध' विकसित होते हैं। उन्होंने अपने ये विचार नगर' (925) और “मानव 
समुदाय' (952) नामक दो पुस्तकों में अभिव्यक्त क्ये हैं। पार्क ने बहुत अधिक नहीं 
लिखा है। उनका अधिकाश लेखन लेखों के रूप में हुआ है जिनका सम्पादन ह्यूजेज 
माशोका आदि ने किया। इनका प्रकाशन तीन खडों में सन्‌ 950 और 955 में हुआ। 
लेखन से अधिक, पार्क को अमेरिकी ममाजशारिरयों की एक लम्बी कतार तैयार करने का 
ग्रेय जाता है। पार्क ने कुछ समय तक हार्ड के दर्शनशास्र विभाग में घी काम क्या है। 
वे 'अमेरिकों समाजशास्रेय परिषद्‌' के अध्यक्ष भो रहे हैं। 

पार्क का जन्म पैन्सिलेवेनिया में हुआ था। उनको शिक्षा मिशीगन विश्वविद्यालय में 
हुईं। स्कवक की डिग्री लेने के बाद उन्होंने एक प्रकार के रूप में अपने व्यावमायिक जोवत 
की शुरुआत की। वे वास्तविक जीवन के मु और दुख को देखना चाहते थे। वे मुख्यत 
जुआ धर्रों, अफोम के अड्डों और ससार के कास्नार्मों के बारे में जानना चाहते थे। पत्रिवारिता 
ने उनकी इस इच्छा को पूरा क्या। उन्होंने नगर जोवन के बे में ब्योरेवार लिखा। घटनाओं 
के बे में लिखने का उनका तरीका 'वैज्ञानिक' था। वे घटना स्थल पर जाते, घटनाओं वा 
सूक्ष्म निरीक्षण करते, उनका विश्लेषण करते और फिर बाद में ब्योरेवार सविस्वार लिखा करते 
थे। उनकी यह “वैज्ञानिक पिपोर्ताज की शैलो" हो उन्हें शैक्षणिक क्षेत्र में खीच लाई। यद्यपि 
सामाजिक जोवन का यथा तथ्य और सटोक वर्णन करने का कार्य उनका एक दिली शौक था, 
किन्तु वह पत्रिकारिता और अखबारी कार्य से उन्हें यह सतोष प्राप्त नहीं हो पाया, जिसको 
उन्हें अपिलाषा थी। यह कार्य उनके पारिवारिक दायित्वों ओर बौद्धिक जरुरतों को पूण नहीं 
कर पाया। यरी नहीं, पार्क का शुरू से सामाजिक मुधार की ओर झुकाव था, वे विश्व में 
कुछ सुधार करना चाहते थे, किन्तु उनका पत्रिकारिता का कार्य उनको इस अद्म्य इच्छा को 
भू करने में पूरे तरह से असफ़्ल रहा। सर्‌ 7898 में, लगभग 37 वर्ष की आयु में, प्राके 
ने पत्रिकारिता का कार्य छोड दिया और शर्वर्ड विश्वविद्यालय में दर्शनशास्त्र विभाग में अपना 
नाम दर्ज करवा लिया। वे यहा एक वर्ष रहे और उमके बाद जर्मन्रों चले आये। जर्मनी उत् 
समय विश्व के बौद्धिक जीवन वा हृदय बना हुआ था। यहा पार्क की बर्लिन में जा सिमल 
से मुलाकात हुई और वे उनके विचारों से काफ़ी अभावित हुए। पार्क के समाजशाल्त्र (क्रिया 
और अस्तक्नियां पर जोए) पर इसका प्रभाव स्पष्ट रूप में देखा जा सकदा है। देखा जाये, वो 
सिमेल के व्याख्यान रे समाजशास्द्र में उनको औपचारिक दीक्षा थो। (गौरवलब है कि पार्क 
ने किसी महाविद्यालय या विश्वविद्यालय से समाजशास्त्र की कोई औपचारिक शिक्षा या 
उपाधि प्राप्त नहीं की थी। स्वय पार्क ने लिखा है कि “समाज और मानवीय अकृति के बारे 
में मैनें अधिकाश ज्ञान अपने स्वय के प्रेक्षण निरीक्षण से प्राप्य किया है।” सन्‌ 90+ में 
उन्होंने हेडलवर्ग विश्वविद्यालय से पी एव डो की उपाधि प्राप्त की। उन्हें शिकागों में 
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अध्यापन कार्य के लिये आमत्रण मिला, किनु उन्होंतर इसे दुक्शा दिया। 

सामाजिक सुधार और पुनर्निर्माण की तीब्र इच्छा पार्क वो वबागो सुधार संगठन में 
खीच लाई। यहा वे चूकर टी वाशिगदन के सम्पर्क में आये जो अश्वेत (काले) अमराकियों 
के सुपार कार्यो में जुटे हुए थे। वे वाशिंगटन के सचिव वन गये और 'ट्क्जी सस्थान के 
क्रियाक्‍लापों में सक्रिय रूप से कार्य करने लगे। सन्‌ 92 में ठनवी शिकागों 
विश्वविद्यालय के एक ममाजशास्त्री डक्ल्यू आई. थॉमस में मुलाकात हुई जो उस समय 
टम्क्जी मम्यान में व्याख्यान देते थे। धॉमस ने पार्क वो शिकागो विश्वविद्यालय आने और 
“अमेरिक में नौग्रो” विषय पर स्नाठक कक्षाओं के विद्यार्थियों को व्याख्यान देने का आमवण 
दिया। पार्क इन व्याख्यानों हतु मन्‌ 94 में शिकागो विश्वविद्यालय आ गये । धीरे-धीरे वे 
गही के होकर रह एग्ने। वे यहा बाद में पूर्णकालिक व्याख्याता बन गये। इसों अवधि में 
उन्होंने 'अमरोकी ममाजशास्त्रोय समाज” वी सदस्थता ग्रटण वर ली। दम वर्ष बाद, वे इस 
परिषद्‌ के अध्यक्ष बन गये। दुर्भाग्यवश, पार्क शिकागों विश्वविद्यालय में 59 वर्ष की आयु 
तक (सन्‌ 923 तय) पूर्णकालिक प्रोफेसर नहीं बन पाये। वे शिकागों विश्वविद्यालय से 
लगभग दो दशवों तक जुड़े रहे और उन्होंने यहा के समाजशाम्त्र विभाग में बौद्धिक 
चातावरण पैदा करने में मुख्य भूमिका अदा कर इस विभाग को विश्व पटल पर स्थापित कर 
दिया। सन्‌ 930 के दशक के प्रारभिक वर्षों में यद्य से सेवानिवृत होने के बाद प्री थे 
वोद्धिक रूप से सक्रिय बने रहे। उन्होंने लगभग अम्मी वर्षों के हो जाने तक फिम्क 
विश्वविद्यालय में व्याख्यान दिये और शोप-कार्य किये। समाजशास्त्र में शिकागरो सम्प्रदाय 
के रूप में जो एक नवीन विचारधारा का प्रणयत हुआ, उममें गॉबर्ट पार्क की गशीर्षस्थ घूमिका 
रही है। उन्होंने नगरीय अध्ययनों और प्रजाति सबधों के अध्ययनों पर विशेष जोर दिया है । 


प्रमुख कृतियाँ : 

ना #या ग्राए04व0क्ता (0 पी€ $्ाद्याण्ट ० 50409, (स्रात 8, 898655), 
(392॥) 

- 76 0४७, (925) 

- रि8८८ 280 (०॥४९८, (939) 

-+  विष्याशा (०शगण्यो65, (939) 


ए्चा5075, 7 व्विटणा- 


टालकट पासेन्स (7902-979) 
आधुनिक अमेरिकी अग्रणी समाजशाखियों में टालकट पार्मन्य को गणना एक दिग्पन 
सिद्धानकार के रूप में की जातो है। उन्होंने सिद्धान्न-रवना की प्रार्सन्मवादी शैली वा 
अथयन कर समाजशास्त्र को एक नई दिशा प्रदान यी। पार्सन्स ने द्वितोय विश्व युद्ध के 
बाद अमेरिकी समाजशाल्र पर गहरा प्रभाव अक्ति किया और वे अपनी ढेर मारे 
समाजशास्त्रीय कृतियों के माय विश्व के समावशाखोय पटल पर छा गये। उनकी दृद्ियों ने 
भमायशासत्रोय सिद्धान के क्षेत्र में एक लम्बी बहस वी शुरुआत कौ, बड़ी 
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आलोचना प्रत्यालोचना को शिकार हुई, किन्तु यर भी उतना ही सहो है कि पार्सन्स के 
सिद्धान्त और समाजशास्लीय अवधारणाए सन्‌ 970 तक समाजशास्रीय जगत्‌ में आकर्षण 
का केद्र बने रहे। पार्सन्‍्स अमुख रूप में एक चिन्तक थे। उन्होंने न किमी अनुभवजन्य शोष 
पण्परा को प्रणीत किया और न ही उनका इस परम्पणा से कोई भ्रत्यक्ष सपोकार था। अमेरिका 
में आनुभविक शोध विधा का खासा वर्चस्व रहा है, किन्तु वे इस मुख्य धागा के विपरीत एक 
अपूर्त सिद्धानकार थे। उनका समाजशास्रीय सिद्धान्त, जिसे बहुधा 'सरवनात्मक प्रकार्यवाद' 
या “आदर्शवादी भ्रकार्यवाद' (नॉर्मैटिव फृडक्शनलिजम) के नाम से जाना जाता है, को 
सामान्यतः आधुनिक समृद्ध अमेरिकी समाज की उपज माना जाता है जहां मरचनात्मक 
सामाजिक सपर्प काफी मात्रा में समाप्त हो गये थे या जिनकी प्रकृति वहा अल्पकालिक थी। 
ऐसा अनुमान हैं कि अमेर्कि में सामान्य रूप में मामाजिक सम्बद्धता, लगाव का भाव 
विद्यमान है और वहा के लोग प्रजातात्रिक मूल्यों का काफी पालय और आदर करते हैं। किन्तु 
उनके इस सिद्धान्त को तय कु आलोचना हुई जब विशेषत विएतनाम युद्ध के प्रभाव के 
वशीभूव महायुद्ध के उपरान्त पैदा हुई मत्ैक्यतता और एकजुटवा के थीरे धीरे घराशायी होने 
के चिन्ट वहा उभरने लगे। 

टालकाट पार्सन्स का जन्म सन्‌ 902 में कॉलोरेडो (अमरीका) में एक यहूदी परिवार 
में हुआ था। उनका पारिवारिक परिवेश धार्मिक और बौद्धिक था। उनके पिता एक धर्म 
परिषद्‌ के मंत्री और भोफेसर थे जो बाद में एक छोटे से कॉलेज के अध्यक्ष बन गये। पार्सन्स 
ने 924 में एम्हर्स्ट कालेज से पूर्व स्नातक की उपाधि प्राप्त की। अपनी स्नातक उपाधि के 
लिये उन्होंने विश्व के सुप्रसिद्ध सस्थान 'लद॒ने स्कूल ऑफ ईकानॉमिक्स' में दाखिला लिया 
और इसफे अगले वर्ष ही वे जर्मनी में हेडलबर्ग विश्वविद्यालय चले गये। यह वही 
विश्वविद्यालय है जहा प्रख्यात समाजशास्री मैक्स वेयर ने अपने जीवन का काफी समय 
बिठाया था। पार्सन्स के इस सस्थान में आते के पाँच वर्ष पूर्व ही वेबर की मृत्यु हो घुकी 
थी। किन्तु वेबर का बौद्धिक प्रभाव वहा अभी भी शेष था। वेबर को विधवा पली मरिने 
द्वाए॑ घर में आयोजित सगोष्ठियों में पार्सन्‍्स बिना नागा भाग लेठे थे। पार्सन्स वेबर की 
कृतियों से काफी प्रधावित थे। इसी कारण उन्होंने बेबर के कुछ विचार्गें को लेकर हेडलबर्ग 
विश्वविद्यालय में हो शोध-कार्य कर पी एचड़ी कौ उपाधि प्राप्त की । 

सन्‌ 927 में पार्सन्‍्स हार्वर्ड विश्वविद्यालय में एक प्रशिक्षक बन गये । उन्होंने इसी 
सस्थान में कई विभाग बदले, किन्तु सन्‌ 979 में अपनी मृत्यु तक इसो सस्थान में किसी न 
किसी पद पर कार्य करते हुए इससे जुडे रहे। उनके प्रारभिक शैक्षणिक जोवन में विशेष 
सामाजिक हलचल नहीं थी। सन्‌ 937 में उन्होंने सर्व प्रथम “सामाजिक क्रिया की सरचना' 
(द स्ट्रक्चर ऑफ सोश्यल एक्शन) नामक पुस्तक लिखी। इस प्रथम पुस्तक ने ही बौद्धिक 
जगत्‌ में उन्हें 'क्रियावादी सिद्धान्वकार' (एक्शन थीओरिष्ट) के रूप में प्रस्थापित कर प्रसिद्ध 
कर दिया। 
इस पुस्तक द्वाय उन्होंने दुर्खाइड बेर परेटो जैसे न केवल यूग्रेपीय विचारकों के 
विचारों से अमेरिकी समाजशास्तीय समुदाय को अवगद कराया, अपितु इसी पुस्तक में उन्होंने 
अपने बाद में विकसित सिद्धान्तों की मोटी मोटो रूपेखा प्रस्तुत की । इस पुस्तक के प्रकाशन 
ने तत्कालीन समाजशास््रीय जगत्‌ में हलचल मचा दी और उनके शैक्षणिक जीवन में भी गति 
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उत्पन कर दी। फ्लस्वरूप, सन्‌ 944 में उन्हें हार्वर्द के सपाजशाखर विभाग का अध्यक्ष बना 
दिया गया और दो वर्ष बाद ही इसो सम्धान में उन्होंने एक नवीन “सामाजिक मम्बधों के 
विभाग' वी स्थापना थी। इस विभाग में न केवल संम्राजशासों थे, अपितु कई अन्य समाज 
चैज्ञानियों को भी इसमें सम्मिलित किया गया। सन्‌ 949 में उन्हें 'अमेरिको समाजशाल्लीय 
परिषद' के अध्यक्ष बनने का गौरव प्राप्त हुआ। सत्‌ 950 और 950 के दशकों में उनकी 
“सामाजिक व्यवस्था” (द सोश्यल सिस्टम, 95) जेसी अनेक पुस्तकों के प्रकाशन ने उन्हें 
अमेरिकी समाजशासत्र का एक महत्त्वपूर्ण व्यक्ति बना दिया। 
गत्‌ 960 के दशक के उततरार्ट में अमेरिकी ममाजशासत्र में तव विकसित उप्रवादी 
मम्मदाय ने पार्मन्म पर वैचारिक प्रहार करने शुरू कर दिये। इस मम्पदाय द्वारा पार्गन्स को 
एक गजनीतिक अनुदार माना गया और इनके विचारों और मिद्धानों को रूढिवादी करार कर 
दिया गयां। यही नहीं, यह भो कहां गया कि उनके मिद्धान्त मात्र एक विस्तृत वर्गक्रण 
योजना से अधिक कुछ नहीं हैं, क्ननु 980 के दशक में पार्मन्स के सिद्धानों में न केवल 
अमेरिका में अपितु सम्पूर्ण विश्व में, एक बार पुन रचि ठत्पन्न हुई। हॉल्ड एवं टर्नर ने तो 
यहा तक कहा है कि “पार्सन्स की कृतियों ने मार्क्स, वेबर, दुर्खाइम और उनके कमी भी 
समकालीन अनुयायियों से भो अधिक समाजशारूीय मिद्धान्त में महत्वपूर्ण योगदान किया 
है।” यही नहीं, पार्मन्य के विचारों ने न केवल रूढिवादी विचारों को अपितु नव 
मार्क्सवादी स्रिद्धाननकाएँ के साथ-साथ विशेष रूप में आधुनिक युर्गेत हेवरमों जैसे अग्रणी 
विचारकों को भरी अपने प्रभाव से अछूता नहीं छोडा है। 
प्रारम्भ से ही,पार्मन्स ने समाजशास्तर में एक ऐसे समग्रात्मक, समावलित (इन्‌टियेटिड) 
सिद्धाल की रचना का प्रयास किया जिसमें उन्होंने समाजशास्र के प्रमुख जसदाताओं की 
पिन दृष्टियों का समन्वय कर उसे एक एकोकृत सर्माष्ट वा रूप दिया। इस सिद्धान्त में प्रमुख 
छप में उन्होंने एक ओर बेबर के व्यक्तिवाद वो दूसरी ओर दुर्खाइम के समष्टिवाद को एक 
दूसरे के साथ जोड़ने का प्रयास किया। विचार, मूल्य और मानदण्ड पार्सन्स की वैचारिक 
प्रणाली के मुख्य केन्ध बिन्दु रहे हैं। मुल्य और मानदण्ड छिस् प्रकार व्यक्तिगत फ्रिया को 
प्रमावित कर अन्तत. सामाजिक व्यवस्था की रचया करते है, यह विषय ही पार्सन्स के 
समाजशाखीय मिद्धाल का मुख्य आधार और विश्लेषण का केद्ध-बिदु रहा है। 
पार्मन्स का प्रमुख उद्देश्य सम्पूर्ण समाजशाख के लिये एफ ऐसा पेचारिफ ढाचा 
(कस्सेप्युअल स्ट्रफूचर तैयार करने का था जो सभी सामाजिक विज्ञानों वो एक सूत्र में पियें 
सके। इसके लिए उन्होंने व्यक्तिगत क्रिया और वृह्द स्तरीय सामाजिक प्रणाली व्यवस्था के 
विश्लेषण द्वाप इनमें समन्वय स्थापित करने या प्रयास किया | उन्होंने इसके लिये 'सामानिक 
क्रिया सिद्धान्त' से शुरुआत को | इस सिद्धान्त की मुख्य विशेषता यह है कि इसमें क्ताओं 
और उनके साम्राजिक तथा भाकृतिक परिवेश, जिसमें सामाजिक क्रियाए सम्पन्न की जाती हैं, 
के आपसी सम्बन्धों को खगोला जाठा है। इस्त परिवेश के सर्वाधिक महत्वपूर्ण तत्व वे दूसरे 
व्यक्ति होते हैं जिनके साथ कर्ता अन्तर्क्निया करता है | कर्ता को क्रिया करते समय इन दूसरे 
व्यक्तियों वी क्रियाओं, अपेक्षाओं और उद्देश्यों को ध्यान में रखना पड़ता है। इन 
अन्क्रियाओं में मानदंड (नार्म्म) और पृल्य महत्वपूर्ण भूमिका अदा करते हैं, क्योंकि ये ही 
अन्र्क्रिपाओं को नियंत्रित करते हैं तथा दूसरों के व्यवहार के बारे में पूर्वानुमान प्रकट करते 
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हैं। क्रिया और अनर्कियाओं के सदर्भ में हो पार्सन्स ने समाजीकरण की प्रक्रिया को स्पष्ट 
करते हुए मानदडों और मूल्यों के आन्तरीकरण व्ते बात कहीं है, अर्थात्‌ कर्ता इन मूल्यों और 
मानदर्डो को सीखता है जो धोरे-धोरे उसके व्यक्तित्व के अग वन जाते हैं। पार्मन्स ने 
व्यक्तित्व और सामाजिक व्यवस्था को एक दूसरे का पूरक माना है, यद्यपि उन्होंने अपने 
498 में व्यक्तित्व की रचना में सामाजिक व्यवस्था को एक महत्वपूर्ण निर्णायक कारक 
माना है। 

पार्मन्स ने अपनी प्रथम पुस्तक सामाजिक क्रिया वी सरचना' (937) में बताया है 
कि विस प्रकार क्लासिकल साप्ताजिक विचारकों ने क्रिया के 'स्वैच्छिक सिद्धान्त” का 
प्रतिषादन किया है। इस सिद्धान्त के अनुसार यह माना जाता है कि मानव प्राणी को अनेक 
लक्ष्यों और साधनों में से अपने लक्ष्य और साधनों का चुनाव करना पडता है जो भौतिक और 
सामाजिक परिवेश द्वाग सोमित और प्रभावित होते हैं। इस सामाजिक परिवेश के मुख्य तत्व 
मूल्य और मानदड होते हैं जिनके द्वार हम व करते हैं। इस सदर्भ में, कर्तागण 
अधिकाधिक तुष्टि प्राप्त करने सम्बन्धी व्यवहार और सम्बन्ध, प्रस्थिति और भूमिका की एक 
प्रणाली के रूप में सस्थावद्ध हो जाते हैं और इसी के द्वारा भामाजिक व्यवस्था ध्रणाली) का 
निर्माण होता है। पार्सन्स सामाजिक प्रणाली के साथ ही ठीन अन्य प्रणालियों की उपस्थिति 
दर्ज करते हैं। ये प्रणालिया हैं, () व्यक्तित्व प्रणाली (स्वय कर्ता) (2) सास्कृतिक प्रणाली 
(स्थिति और भूमिका से जुडे मानदड़ लर्म्स) जो मूल्यों को सुसगत बनाते हैं तथा, ) 
भौतिक पर्यावरण जिसके साथ समाज यो समायोजन करना होता है। 

सामाजिक क्रिया को सामाजिक प्रणाली (व्यवस्था) तथा प्रणालियों से सम्बद्ध कर 
पार्सन्‍्स ने प्रणालियों और उप प्रणालियों के वृहत प्रतिरूप (मॉडल) की रचना की है। उन्होंने 
बताया कि कोई भी प्रणाली तब तक जोविंत रह सकती है, जब तक बह चार प्रकार्यात्मक 
आवश्यकताओं की पूर्ति फरतो रटती है। दूसरे शब्दों में, प्रत्येक प्रणाली (सिस्टम) के जीवित 
रहने के लिये चार प्रकायोत्यक आवश्यकताओं को पूर्वि करना आवश्यक है। ये 
आवश्यक्ताए हैं. (॥) अनुकूलन (भौतिक पर्यावरण के साथ सामजस्य), (2) लक्ष्य उपलब्धि 
(लक्ष्य निर्धारण) तथा वुष्टि प्राप्ति हेतु ससाधनों का चुनाव तथा उन्हें सगठित करना, 8) 
एकीकरण (आन्तरिक समन्वय स्थापित करना तथा भिलताओं में उचित तालमेल बिठाना), 
और (9) प्रतिमान-अनुरक्षण (सापेक्षिक स्थाईत्व प्राप्त करे के लिये तथा कार्यो के सम्पादन 
हेतु पर्याप्त प्रेरणा जाप्रत करना)। इन आवश्यकताओं को सामाजिक प्रणाली और इसके बाह्य 
परिवेश के मध्य सम्बंध और प्रणाली के आन्तरिक कार्य सचालन दोनों के कारणों हेतु पूण 
करना पडता है। अत इन आवश्यकताओं की पूर्ति की प्रक्रिया में प्रत्येक प्रणाली (व्यवस्था) 
चार प्रवार को विशिष्ट उपव्यवस्थाओं को विकसित करती है। पार्सन्‍्स वी सर्वाधिक प्रसिद्ध 
वर्गौकरणात्मक (टैक्सॉनामिक) योजनाओं में से यह एजी आई एल. मॉडल के नाम से जानी 
जानी है | 
उपर्युक्त वर्णित दौन अ्रणालिया (सास्कृतिक, व्यक्तित्व और जैवकीय भौतिक) एक 
विशिष्ट रूपाकर या निर्माण करती हैं जिसे पार्सन्‍्स ने 'क्रिया की सामान्य प्रणाली” (जेनेरल 
सिस्टम ऑफ एक्शन) कहा है। प्रत्येक प्रणाली प्रकार्यात्मक पूर्वावस्यकताओं के अनुरूप होती 
है। इसी प्रकार, अकेली सामाजिक प्रणाली की चार उप प्रणालिया होती हैं। ये उपप्रणालिया 
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सौपानिक (क्रमिक) रूप में होती हैं, जैसे सामाजिक अ्रणाली वी सर्वप्रथम उपप्रणाली 
समाजीकरण प्रणाली (प्रतिमान अनुरक्षण), द्वितीय स्तर पर सामाजिक नियत्रण वी सस्थाए एव 
समुदाय (एकीकरण), तृदीय स्तर पर राजनीतिक प्रणालों (लक्ष्य उपलब्धि) और अन्तिम चतुर्थ 
स्वर पर आर्थिक प्रणाली (अनुकूलन) होती है। इन ठप प्रणालियों की भ्रत्येक प्रणाली की पुन 
इसी प्रकार की आवश्यकताए लेतों हैं। परिणामत प्रत्येक ठप प्रणाली को पुन चार 
उप-ठप-प्रणालियों में विभाजित क्या जा सकता है। वस्तुत प्रणालियों के उपविभाजन करने 
की कोई मौमा नही है। पार्सन्स मे इसी सन्दर्भ में अर्थव्यवस्था को सरचना का नथा इसके 
दर यामाजिक प्रणाली को अन्य उपप्रणालियों के बीच के मम्बन्धों वी विस्तृत व्याख्या थी 
। 
पार्सन्म ने इन प्रणालियों को सम्वरणात्मक व्यवस्था में दर्शाने के लिये इतिहास के 
उदविकासीय सिद्धात्त का प्रयोग किया है। मानव समाजों का विकास अमोबा (एक 
कोशिकीय जीव) की भाति विखडन और बाद में एकोकरप की प्रक्रियाओं द्वारा सरल से 
जटिल के रूप में हुआ है। प्रणालियों और ठप प्रणलियों भत्रात्रिक अधिक्रम (साइवसनेटक 
हाइअर्गर्कि) के रूप में सगठित होतो हैं, अर्थात्‌ सर्वप्रथम वे प्रणालिया आती हैं जिनका 
मूचनाओं का स्तर सर्वाधिक ऊँचा होता हे, (उदाहरणार्थ, मानदड और पुल्यों सहित सम्पूर्ण 
सास्कृतिक प्रणाली) बाद में नियत्रण प्रणालियों का क्रम आवा है, (जैसे मानवीय जैवर्कीय 
अ्रणालौ) जिनका ऊर्जा म्तर थोड़ा कम ऊँचा होता है। 
पार्मस ने कटा है कि सामाजिक क्रिया-अन्र्क्विया येत-केन प्रकारेण टप से नहीं 
होतो, अपितु इनका एक व्यवस्थित (क्रमवद्ध) चरित्र हो एक स्वस्थ को जन्य देता है, जिसे 
उच्होने 'साम्राजिक प्रणाली' (व्यवस्था) का नाम दिया है। सामाजिक क्रिया और सामाजिक 
प्रणाली को दोनों अवधारणाओं को पार्मन्स ने अपनी एक नई अवधारणा “परिवर्ती प्रतियान' 
(पैटर्न वेरिएबल) के द्वारा सम्बद्ध किया है । “परिवर्तो प्रतिमान' को उन्होंने कर्ताओं के मूलभूत 
उप्यसकटों/द्विधाओं(डिलेमो) के रूप में परिभाषित क्या है। सामाजिक प्रणालियों इन 
उभयसकटों के समाथनों को जोडों के रूप में प्रस्तुत करती हैं। पार्सन्म ने इन उ्यमक्टों 
के निम्न जोडों वी चर्चा की है: () सार्दलौकिक बनाम विशिष्टतावादी--कर्त्ता को दूसरों के 
साथ व्यवहार करते समय यह फैसला करना होता है कि वह दूसरे व्यक्ति के साथ सामान्य 
मानदडों(मार्वलौकिक) के आधार पर व्यवहार करे या व्यक्ति विशेष से जुड़े मानदड 
(विशिष्टतावादी) के आधार व्यवहार करे, (2) विषादत बनाय गुण-अभिषुखता--क्त्ता को यह 
निश्चय करना टोता है कि व्यक्तियों के विषय में निर्णय वह उसके बायों के विष्यादत के 
आधार पर ले या उनको व्यक्तिगत विशेषताओं (गुणों) के आधार पर बरे, 8) भावात्यक 
'तटस्थवा बनाम भायात्मकता-वर्चा विन्टी सम्बन्धों में पूर्णत भावात्मक रूप में तटम्य रट कर 
मात्र एक साधन के रूप में कार्य कर मक्‍ता है या पिर उस सम्बन्ध में उसका पूर्ण भावात्मक 
लगाव हो सकता है, (4) निश्चितता बवाय विसरणवा-कर्ताओं को विस्ही स्थितियों में दूसरों 
के साथ मम्बन्ध बनाये रखने हेतु यह चुनाव करना होठा है कि क्या वे किन्हों विशिष्ट उद्देश्य 
के पूरा होने तक हो दूसगें मे जुडे रहें या आगे भी उनके साथ जुड़े रतने के कुछ उद्देश्य टो 
सकते हैं। दुसरे शब्दों में, क्‍या उन्हें दूसरों से व्यवहार करते समय खुलापन बस्तना चारिये 
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या किन्ही विशिष्ट मुद्दों तक ही अपने आपको सीमित रखना चाहिये। विभिन्‍न स्थितियों में 
इन विशेधो अतिमानों का समूलीकरण अलग-अलग हो सकता है, जैसे परिवार में हमें 
विशिष्टता, भावात्मक्ता, गुण-अभिमुखता तथा विसरणता देखने को मिलती है, जबकि किसी 
कारखाने का सगठन सार्वलौक्किता, भावनात्मक तटस्थता, निष्पादन अभिमुखता तथा 
विशिष्टता के आधार पर होता है। 

पार्सन्स के मतानुसार सामाजिक क्रिया को व्यवस्थाओं में सतुलन बनाये रखने वी एक 
प्रकार की प्रवृति विद्यमान रहती है, यद्यपि यह सतुलन कभी भी पूर्ण नहीं होता है। उनकी 
दृष्टि में, सतुलल की एक अवस्था से दूसरी अवस्था की ओर जाने का नाम ही सामाजिक 
परिवर्तन है। प्रणाली में यह परिवर्तन विभेदीकरण द्राा ही होता है। अपनी बाद की कृत्रियों 
में पार्सन्‍्स ने समाज में उत्तरोत्त होने वाले परिवर्तनों के विश्लेषण के लिये इतिहास के 
उद्विकासीय सिद्धान्त का प्रयोग भी किया है! 

पार्सन्‍्स के उपगेक्त वियागें और अवधाएणाओं (कर्ता, क्रिया, अन्तर्क्रिया, मानदड, 
मूल्य, सथाजीकरण, आन्तरैकरण, परिवर्ती प्रतिमान, सामाजिक व्यवस्था, प्रकार्यात्मक 
आवश्यकताए, आदि) का विकास 40 वर्षों में हुआ है जिस दौदशन उन्होंने देर सारी पुस्तकें 
“सामाजिक क्रिया की सरचना' (१937) “सामाजिक व्यवस्था” (95व), क्रिया के एक सामान्य 
सिद्धान्त की ओर', (शील्स के साथ 95]), समाज उद्‌विकासीय एवं तुलनात्मक परिप्रेक्ष्य, 
(966), वथा “आधुनिक समाजों की व्यवस्था” (97) आदि लिखी हैं। पार्सन्‍्स को 
समाजशास्त्र में सरघनात्मक प्रकार्यवादी सिद्धान्तकार के रूप में जाना जाता है। उनका 
सरचनात्मक प्रकार्यवाद बृहत स्तरीय सामाजिक-सास्कृतिक व्यवस्थाओं के अध्ययन पर जोए 
देता है। उन्होंने अपने इस सिद्धान्त द्वारा वृहत स्तरीय सामाजिक सरचनाओं और सस्थाओं 
के सबर्धों को उजागर किया है। उन्होंने बताया है कि समाज को सरचनाओं में एक प्रकार 
का सहयोगात्मक सबंध होठा है जो समाज में सतुलन बनाये रखता है। परिवर्तन इस 
व्यवस्थात्मक प्रक्रिया का एक हिस्मा होता है। पार्सन्स की कृतियों की जो भी आलोचनाए 
हुई हैं, वे अधिकाशत पार्सन्म के श्रकार्यवादी विश्लेषण को लेकर ही हुई हैं॥ इन 
आलोचनाकारँं में प्रमुख नाम सी डब्ल्यू मिल्स का है जिन्होंने पार्सन्स के सिद्धान्तों पर 'महत्‌ 
सिद्धान्त' (मैडड थीअँस)' का लेबल विएका कर कदु आलोवन की है। उन्होंने वो पार्सन्‍्स के 
सिद्धान्त को सिद्धान्त ही नहीं माना और उसे केवल एक शब्दाडप्बर बताया है। इसके 
अतिरिक्त भी पार्सन्‍्स की आलोचना कई आधार पर की गई हैं (0) पार्सन्स के सिद्धान्त 
अपूर्त हैं जिनका आनुभविक सा्ष्यों से कोई प्रत्यक्ष सरोकार नही है, 22) उन्होंने मानदण्डों 
और मूल्यों वो जरूरत से अधिक महत्ता दी है और व्यक्तिगव क्रिया के सम्पादन में भौतिक 
हितों की उपेक्षा की है, (3) पार्सन्स के सिद्धान्तों में सामाजिक सपर्ष पर पर्याप्त ध्यान नही 
दिया गया है,(५) वे क्रिया सिद्धान्त और प्रणाली सिद्धान्त में वालमेल बिठाने में असफल रहे 
है। (5) वे व्यक्तिगत क्रिया को सामाजिक अणाली द्वारा निर्धारित बवाकर अप्रत्यक्ष रूय में 
सामाजिक निर्धाग्णवाद के दुर्गुण से प्रसित हो गये हैं, (6) उनके सिद्धान्तों को रूढिवादी और 
यथास्थितिवादी कगर करके भी आलोचना की गई है, ४) आलोचनाकाएँ ने पार्सन्स के 
अकार्यवाद पर उद्देश्यपर्कता (टेलिऑलाजि) का भी आगेप जडा है। (8) पार्सन्स ने मार्क्स 
और सिमल जैसे विधारकों की अपनी कृतियों में उपेक्षा कौ है। यरी कारण है कि उनके 
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समयाकाल में समाजशास्र में सपर्ष और मार्क्सवादो सिद्धान्त को नगन्य स्थान मिला। 

यह सही है कि आजकल समाजशारिसयों में टालक्ट पार्मन्म के बहुत कम 
अनुसरणकर्चा हैं, फिर भी बहुत से समाजशासियों द्वास पार्मन्‍्स को बीसवी सदी का सर्वाधिक 
प्रभावशाली अमेरिकी समराजशासतरों माना जाता है। निम्मदेह ये पार्मन्स ही थे जिन्होंने 
अमेर्की पाठकों को दुर्खाईम ओर मैक्म बेबर जैसे दिग्गज ममाजशारिसयों की दृतियों से 
परिचय करवाया यही नहीं,ये पार्मन्म ही थे जिल्होंने आधुनिक प्रकार्यवादो परिप्रेध्य वी नीव 
रखी। पार्सन्स ने मरईन के डेविस डब्ल्यू मृर जैसे अपने अनेक शिष्यों को प्रमावित किया है 
जो बाद में स्वय जाने मात्रे सिद्धालकार के रूप मे प्रतिष्टित हुए है। इन शिष्यो ने भी 
सिद्धान्त-रचना की पार्मन्सवादी शेली को अपनाया तथा इसका प्रसार क्या। 

पार्सन्स को प्रमुख रुचि समाज में व्यवस्था बनाये रखने को ममम्या व्गो जानने और 
खोजने में थी, अर्थात्‌ वे कौन से तन्त हैं जो सामाजिक प्रणाली (व्यवस्था) यो बाधे रखते हैं । 
उन्होंने अपने ढेर मारे भारो भरकम लेखनों में सामाजिक जीवन के एक ऐसे व्यापक मॉडल 
बताने की फोशिश की है जो सामाजिक प्रणालियों की प्रकृति के साध-साथ पारस्परिक 
क्रियाओं-अन्तर््नियाओं के उन प्रतिमानों को व्याख्या बरने में मक्षम हों जिनके माध्यम से 
व्यक्ति महयोगी-सहभागी जीवन जीते हैं। दुर्खाइम वी भाति पार्मम्स का नजरिया भी यह था 
कि सामाजिक प्रणालियों (व्यवस्थाओं) का अपना ही एक चसि और एक अम्लित्न होता है, 
उनको अपनी आवश्यकताए होती हैं और इन आवश्यवताओं की पूर्ति किया जाना आवश्यक 
है, यदि इन प्रणालियों को जीविव रतना है। 

अमेरिकी समाजशास्त में कभी उन्हें जो दर्जा हामिल था, ठमके गिर जाने के बाद भी, 
पार्मन्म का सिद्धान निर्माण में और समाजशाखर तथा अन्य सामाजिक विज्ञानों को एक एकल 
मॉडल में ढालने के उनके प्रयास को उनका एक स्थाई योगदान कहना उचित होगा। सन्‌ 
970 के दशक में कई नये प्रकार के स्िद्धान्नों के ठदूभव के कारण पार्मन्य के सिद्धान्नों 
का धीरे-धीरे महत्व कम होता चला गया, किन्तु अभी पिछले कुछ वर्षों में पार्मन्म के 
मिद्धान्तों में पुन रुचि उत्पन हुई है। (उदाहरणार्थ, जे. अलेग्जेडर का लेख, जर्मन सममाजशाख 
में पार्सन्स का पुनरत्यान (984), आर घुद्र का लेख “वर्तमान में पार्सन्स का सिद्धात्त * एक 
नवीन सश्लेषण की तलाश में)। सन्‌ 980 के दशक में पा्मन्य के सिद्धालो का 
पुर्मुल्याकन कर उन्हे 'नव प्रकार्यवाद' दया नाग दिया गण है और कटा गया कि उपरोक्त 
सभी आलोचनाएं अप्रमाणिक हैं, फिर भी उनके मिद्धालों में उपपोक्त आलोचनाओं (मौमाओं) 
के सदर्भ में आवश्यक सशोधन किया जा सकता है। 
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चाल्स सेडर्स पर्श छा (839-94) 
चार्ल्स सेडर्स पर्श व्यावहारिकतावाद (प्रैग्पेंटिजण) और लक्षण-विज्ञान दोनो के जन्मदाताओं 
मे से रहे है, किन्तु यह आश्चर्य हो है कि इन दोनों ही परम्पराओं में सामान्यत उनकी उपेक्षा 
को गई है। पर्श की दृष्टि में व्यावहारिकतावाद सत्य का सिद्धान्त नही है, अपितु यह अर्थ का 
एक सिद्धान्त है। लक्षण विज्ञान सम्बधी उनके लेखों में “अभिसूचक सकेवों' के विचार को 
प्रस्तुत किया गया है जिसका तात्पर्य यह है कि एक सकेत के भिन सदर्भ में पिन अर्थ हो 
सकते हैं। यह विचार नृजातिपद्धतिशाख्र के सभी भाषाओं की अभिव्यक्ति की शक्ति के 
सिद्धान्त का आधार है। पर्श का एक प्रमुख विचार उसके इस मूलमत्र में निहित है कि हमारी 
कल्पना को वस्तु के क्‍या व्यावहारिक प्रभाव पड़ने को सभावना है, उसके बारे में विचार 
किया जाना चाहिए। परिणामत प्रभावों के बारे में हमारी जो कल्पनाए होंगी, वे ही समस्त 
कल्पनाए उस वस्तु के बारे में होंगी। 
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ज्यां पियाजे (जीन पीगेट) (896-7980) 
ज्या पियाओे एक स्विस मतरोवैज्ञानिक थे जिन्होंने मानवीय बौद्धिक विकास के सिद्धान्तों के 
प्रति मौलिक एवं विशिष्ट योगदान किया है। उन्होंने कहा है कि व्यवित विश्व से मात्र 
भिर्देशित होने की अपेक्षा सक्रिय रूप में इसकी रचना भी करते है। पियाजे ने बालकों पर 
कई पदीक्षण किये जिसके आधार पर उन्होंने यह निष्कर्ष निकाला कि व्यक्ति सज्ञानात्मक 
विकास के कई क्रमिक स्तरों से गुजरते हैं। उन्होंने इसकी चार अवस्थाए बताई हैं। प्रत्येक 
अवस्था का अपना एक विशिष्ट तर्क है, और प्रत्येक अवस्था विशिष्ट बौद्धिक निपुणता के 
विकास के साथ जुडी हुई है। प्रथम अवस्था जन्म से लेकर लगभग 8 महिनों तक चलती 
है, जिसे उन्होंने 'सवेदी चालक अवस्था' (सेन्सेरिमोटर स्टेज) कहा है। इस अवस्था में बालक 
यह नही जानवा कि उसकी कोई पृथक सत्ता है, अत वह स्वय में तथा स्वय की क्रियाओं में 
और उन बाह्य वस्तुओं जिनके साथ वह क्रिया करता (खेलवा) है, अन्तर नहीं कर पाठा। 
उसकी बौद्धिक ध्षमता की अभिव्यक्ति पर्यावरण के साथ उसके सवेदात्मक और भौतिक 
सम्पर्क द्वाण होती है। दूसरी अवस्था 2 वर्ष से 7 वर्ष तक चलती है। यह 'पूर्व सचालनात्मक 
अवस्था' कहलाती है। इस अवश्या में, बालक भाया पर अधिकाधिक अधिकार जमावा है 
और उन मूर्त वस्तुओं के श्रति सोचने की क्षमता विव्चित करता है जो वास्तव में उपस्थित 
नहीं होती हैं। विकास के इस चरण में बालक दूसरों की भूमिकाओं को अदा कले में अक्षम 
होवे हैं। यही नहीं, इस अवस्था में उनमें कारणात्मकठा, मात्रा और भार जैसी अमूर्त 
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अवधारणाओं के प्रति भी कम समझ होती है। ठृतीय अवस्दा 7 वर्ष से ] या 2 वर्ष तक 
होती है। इसे “मृर्ते सचालवात्मक अवस्था' कहदे हैं। इस अवम्धा में बालक वस्तुओं में भेद 
करता, उन्हें वर्गों में बाँटना शुरू बरवे है, दूसरों वो भूमिका अदा करने लगते हैं, और कारण 
और परिणाम की प्रदृति बो समझने लगते हैं, किन्नु वास्तविक घटनाओं या विशिष्ट 
आकृत्तियों, जिनसे वे परिचित होते हैं, के सदर्भ में अमू्त अवधारणाओं की समझने में उन्हें 
खासो कठिनाई होती है। अन्त में, चनुर्थ अवस्था वी शुरुआत 2 वर्ष से उसके आगे तक 
होती है। क्शोर एवं युवा बालक इम अवम्धा यें स्वय वर्गीकरण की प्रणालिया बनाने 
लगता है और अमूर्द एव औपचारिक चिन्तन करे लगता है। अब वे विशिष्ट समस्याओं पर 
सामान्य वियमों वा प्रयोग करने लगते हैं। विचारों वो सिद्धानों और अवधारणाओं में 
बदलने का प्रयास करते हैं। किन्तु सभो वयस्कों में यह अन्तिम अवस्था की प्रगति बराबर 
रूप में नहीं होती, क्योंकि कई व्यक्तियों को अमूर्त अवधारणाओं को समझने में काफ़ो 
कठिनाई आती है, अत ऐसे व्यक्ति मूर्त मचालनात्मक अवस्था मे आगे नहीं बढ पाते हैं। 
अमूर्त चिन्तन मामाजिक परिवेश पर निर्धर करवा है जो उसे सज्ञनात्मक तार्किकता की ओर 
अग्रसर करता है। पियाजे ने कटा है कि सज्ञातात्मक विकास वो विभिन्‍न अवस्थाए विभिन्न 
सम्कृतियों में ममान हैं। फिर भो चूकि सम्दृतियों की विषय-वस्तु में भिन्‍्नता पाई जाती है, 
अत समय और स्थाव के अनुसार विभिल अवस्थाओं में सोखने की प्रवृति में भिलता हो 
सकती है। 

बौद्धिक विकास का पियाजे (पगेट) के उपायम तथा विकामात्मक चरणों के विचारों 
का 'सज्ञानात्मक मनोविज्ञान पर काफी प्रभाव पडा है। अन्य बई मनोवैज्ञानिकों से भिलल 
जिसकी सज्ञान के व्यवटाशन्भक पक्ष में रचि थी, पियाजे ने ज्ञाग को परिभाषा और वर्गीकरण 
से सम्बन्धित वई ज्ञानमोमासात्मक प्रश्नों के उत्तर देने वा भो प्रयास किया है। बालक के 
बौद्धिक विकास से सम्बंधित पियाजे के बईं सिद्धान्तों को आजकल अध्यापकों और 
शिक्षाशञारिययों द्वाता बालवों के अष्यापन की विधियों में सम्मिलित कर लिया गया है। 
समाजशाख में पियाजे के पिवार समाजोकरण को प्रक्रिया के अध्ययत के सदर्भ में हो 
महत्वपूर्ण है। पियाजे ने सीखने की प्रक्रिया (समाजीकरण) को मनोवैज्ञानिक आधार पर प्रस्तुत 
किया है। इसके लिये उन्होंने बाल-मनोविज्ञान का गहराई से अध्ययन कर सीखने कौ उपर्युक्त 
अवम्थाए निरूपित की हैं । 


प्रमुख कृतियाँ : 
- फ्न्‍र6 07क्षण ण वशाटा॥ह६४०४ 28 8 (070, (953) 


]800 
प्लेटो (5.0, 428-8.0. 348) 


असिद्ध राजनीतिक दार्शनिक प्लेटो का जन्म एथेंस के एक कुलोन परिवार में हुआ था, अत 
राजनीतिक महत्वाकाक्षाए उन्हें उत्तमधिकार में मिलीं थो। प्लेटो एक अच्छे कद-काठी के 
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सुन्दर एव हृष्टपुद्ट युवक थे जिनकी खेलों में भारी रुचि थी। उन्होंने खेलों में कई बार इनाम 
जीते, किन्तु उन्हें ख्याति एक बीए सैनिक के रूप में हो मिली। प्लेये में शारीरिक शक्ति के 
साथ-साथ अद्भुत तर्कशक्ति भी थी जिसने उन्हें प्रसिद्ध दार्शनिक सुकरात के ठार्किक विचारों 
की ओर आकर्षित किया। सुकशन के तार्किक विचारों से प्रभावित हो वे स्वय भी दार्शनिक 
बन गये । सुकरात वी मृत्यु आणदड) तक प्लेटो उनके सानिध्य में रहे। तत्यश्वात्‌ उन्होंने कई 
देशों यथा यूनान, मिश्र, इटली और फारस को यात्राए की और वहा की राजनीतिक प्रणालियों 
का गहन अध्ययन किया। कुछेक विचारवों का मत है कि प्लेटो ने भारत की यात्रा भी को 
थी क्‍योंकि उनके विचारों में वेदात का पुट मिलता है। न्याय सम्बधी प्लेटो के विचारों में 
धर्म सम्बधी प्राचीन भारतीय बिंवत के अश देखने को मिलते हैं। 

प्लेटो कौ प्रख्यात कृति 'द रिपब्लिक” यद्यपि 'न्याय-मीमासा' का एक सर्वश्रेष्ठ प्रन्थ 
है, किन्तु इस प्रन्थ में वर्णित विचारों ने ज्ञान की अनेक शाखाओं यथा तत्वमीमासा, नीतिशास, 
मनोविज्ञान, शिक्षाशा्र, राजनीतिशारू, दर्शनशातत्र के साथ-साथ समाजशाश्न को भी प्रभावित 
किया है। वास्तव में, प्लेटे ने इन सभी विषयों को स्ववत्र रूप में अलग-अलग नहीं माना है 
जैसा कि आजकल माना जाता है। प्लेटो के अनुसार, न्याय की स्थापना के लिये समाज के 
विभिन वर्गों की वास्तविक स्थितियों को समझना आवश्यक है, क्यों कि इन दोनों के बीच 
निकट का सम्बंध है, यह विषय अप्रत्यक्ष रूप में समाजशास्र से जुडा हुआ है 'प्लेये के 
विचारों को अग्रसर करने में उनके शिष्य अरस्तु का भारी योगदान है, किन्तु जहा प्लेटो ने 
"मतैक्यता' पर बल दिया, वहा असस्तु ने 'सघर्ष” की महत्ता को रेखांकित किया है। 

प्लेटो ने सपाज के अपने विश्लेषण में सावयविक उपमा का प्रयोग किया और 
जैविक शरीर की भाति समाज के शरीर की भी कल्पना की है। उन्होंने यह माना है कि 
शरीर के विभिन्‍न अर्गो की भाति समाज के भी आग होते हैं, वे एक दूसरे से सम्बंधित होते 
हुए एक दूसरे पर आधारित होते हैं। शरीर के अगों की भाति ही समाज के अर्गो के 
अलग-अलग कार्य (अम विभाजन) होते हैं। इस प्रकार समाज का संगठन बना रहता है। 
प्लेटो ने लिंग के आधार पर असमानता के सिद्धान्त को तो स्वीकार किया है, किन्तु फिर भी 
उन्होंने ख्री एव पुरुष के गुण एव क्षमता में विशेष अन्तर को स्वीकार नहीं किया है। यही 
नहीं, उन्होंने अपनी क्षमता के अनुसार त्लियों को घर के बाहर कार्य करने की बात भी वही 
है। घोलू कार्य और बालकों के पालन पोषण के अतिरिक्त जिया अन्य कार्य के लिये भी 
स्वत॒त्र हैं। 

प्लेटो ने ढेर सारा लेखन कार्य किया है। उनकी पुस्तकों की सख्या 36 से 38 के 
बीच में है, जो अलग-अलग विषयों पर लिखी गई हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

-.  #फुणग्हः 

ना एाए0 

ना. इज्ञाएफश्जणा 
-. व्यापार 
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ए,लेन-फॉक्स पिट-रोवर्स 0827-900) 
ए, लेन-फॉक्स पिद-रीवर्म को वैज्ञानिक पुगतावशाख का पिता कहा जाता है। उन्हें इग्लैण्ड 
में चालीम से ऊपर पौद्मणिक स्थलों की खुदाई दा श्रेय प्राप्त है। थे एक मानवशात्वी भी थे 
और उन्होंने चार्ल्स डार्विन के क्रमिक उदृविकासोय मिद्धान्त का अपने अध्ययनों में समर्थन 
किया है। मूल सूप में, वे ब्रिटिश मेद्रा में एक सेनापति, जमीदार, सरकारी आफिसर के 
साथ-माथ एक विवादास्पद और सनकी कुलीन खानदान के व्यक्ति थे। 





20]गा४, दियया। 
काल पोलानी (886-964) 


आस्ट्रिया में जन्मे कार्ल पोलानी अन्तर्रष्टीय ख्याति के एक प्रभावशाली आर्थिक इतिहासकार 
थे। उन्होंने यूगेप और अमेरिका में कई शिक्षण मस्याओं में अध्यापन किया। अपने विचार 
द्वारा उन्होंने समाजशास् को भी गहरे रूप में काफ़ी प्रपावित किया है।डनके आनुभविक 
अध्ययनों मे 'नव-शार्लीय आर्थिक सिड्धाल' पर गररी चोट वी है जिसके कारण इस सिद्धाल 
की कई नवीन प्राकक्ल्पनाए धुपली पड़ गई) उनवी सर्वाधिक महत्वपूर्ण पुस्तक “बृहत्‌ 
हपान्तरण, (944) ने आर्थिक जगत्‌ में हलचल मचा दी। इस पुस्तक का प्राफ्क्थन प्रमिद्ध 
समाजशापल्ली आरएम मेकाइवर ने लिखा है । इस पुम्तक में उन्होंने बीमवी शताब्दी के “मुक्त 
आजारखवादी पूजीवाद” की दथ्यात्मक क्दु आलोचना के साथ-साथ दोनों विश्व युद्धों और सन्‌ 
930 की कठोर आर्थिक मदी के काएणों वी व्याख्या करते हुए मध्य बौसवी सदी की नवीन 
व्यवस्था के आपार वा सासगर्भिव विवेचन किया है। पोलानी ने अपने इस अध्ययन में 
“विश्व बाजाए' के उभरते के परिणामों तथा इनसे रक्षा करते के ठपायों का भी स्िस्वार 
चर्णन-विश्लेषण किया टै। उन्होंने इस प्रकार की अर्थव्यवस्था के बार में चेतावनी दी है 
जिममें शक्ति को अधिकाधिक केन्द्रीक्रण होने की मभावना रहती है। उन्होंने लिखा हे कि 
ऐसी (वाजारबादी) अर्थव्यवस्था मे आर्थिक निर्णय करने छी प्रक्रिया पर मानव का नियत्रण 
समाप्त हो जाता है और मानव की अस्मिता और भ्वतता खतरे थे पढ़ जाती है। इस प्रकार 
का अर्थव्यवस्थावाद सामाजिक एकवा को कमजोर कर अन्तत ममाज को ही नष्ट कर सकता 
है। अठ यह आवश्यक है कि अर्थव्यवस्था पर समुचित सामाजिक नियत्रणों का शिकजा हो 
जैसा कि हमें परम्परागत समाजों में देखने को मिलता है। 

पोलानी ने अपनी अन्य दो प्रमुख कृतियो--प्रारभिक माप्राज्यों में व्यापार और 
बाजार (957) तथा मरणोपरान्त प्रकाशित मानव की आजीविका (977) में ठदारवाद की 
आलोचना करते हुए इस विचार वो चुनौती दी है कि स्वतत्रता और न्याय का मुक्त बाजार 
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व्यवस्था के साथ गहरे सम्बध है, वे एक दूसो के साथ गूथे हुए हैं। उन्होंने ऐसे विभिन्‍न 
तरीकों का भी उल्लेख किया है जिनके द्वार किसी भी समाज में आर्थिक प्रक्रियाए उसकी 
सास्कृतिक, राजनीतिक और सामाजिक सस्याओं द्वार निर्धारित होती हैं। पोलानी का 
साम्यवाद से मुक्त बाजार व्यवस्था को ओर स्क्रमण की अपेक्षा किसी तीसरे रास्ते की 
सभावनाओ को ढूढने का उनका विचार एक चर्चा का विषय थन्र गया है। उन्होंने लिखा है 
कि उत्तर-माम्यवादी समाज जैसे हो सरध्षणात्मक राज्य व्यवस्था को छोड़ कर बाजार व्यवस्था 
को ओर कूच करते हैं, तब उन्हें दी गति से सक्रमण की अनिश्चितताओं को झेलना पडता 
है। ऐसी स्थिति में उन्हें "अर्थव्यवस्था के सगेकारों' और 'समाज के सेवा के बीच विरोध 
का बडी ठीव़ता से अनुभव होने लगता है। अधिकाश पश्चिमी सलाहकारों द्वारा निर्यात की 
गई अप्रतिबधित बाजार व्यवस्था को कुछ पूर्वी यूरोपीय समाज वैज्ञानिकों और नीति निर्माताओं 
द्वार स्वचालित बाजए व्यवस्था से जुडी हुई समस्याओं के पैदा होने की सभावताओं के रूप 
में देखा जा रहा है। इसके लिये पोलानी ने ढेर सारे ऐतिहासिक प्रमाण प्रस्तुत किये हैं। 


प्रमुख कृतियाँ * 

-+ ॥%2 (ध्थ गीत, (944) 

-+.व98906 भा0 चिंवल5 वी तट हआए छशुआ०5, (957) 
- 7%6 /४८॥४००४ ० १३७, (2977) 


?०एकक हुए रिध्रंगिणातं 
काले रायमुंड पॉप... 6%ए9नक4) पॉपर (902-994) 
प्रसिद्ध दार्शनिक कार्ल रायपुड पोंपर का जन्म वियना (आस्ट्रिया) में हुआ था, किन्तु बाद में 
वे ब्रिटेन में स्थाई रूप में बस गये । वे सन्‌ 945 में 'लदन स्कूल ऑफ़ इकनामिक्स' में आ 
गये। यहा वे 7969 में सेवानिवृत्ति तक तर्कशास्त और वैज्ञानिक विधि के आचार्य रहे। पॉपर 
के अध्ययन-अनुसधान के प्रमुख विषय सामाजिक दर्शनशास्र और विज्ञान के दर्शन रहे हैं। 
सत्य के उद्घाटन और भ्रस्थापना के लिये विज्ञान का प्रयोग कैसे किया जाना चाहिए, विज्ञान 
के दर्शन से जुडे इस विषय में उन्होंने अपनी अ्स्तिदध 'मिध्याकरणवाद' की अवधारणा अस्तुद 
की है। इस अवधारणा के अनुसार, विज्ञान का प्रपुख लक्ष्य प्रावकल्पताओ की रक्षा करना 
भही अपितु उपका खड़न करना है। विचारधारा (आइडिऑलॉजी) के विपदीत, विज्ञान की 
अन्तिम कसौटो “मिथ्याकरण' है। उन्होंने अपने ये विचार “वैज्ञानिक अन्वेषण के तर्क 
(934) नामक अपनी प्रसिद्ध कृति में व्यक्त किये और इनका विस्तृत विवेवन 22228 और 
खडन' (963) नामक ग्रथ में किया है। उन्होंने इन मथों में वैज्ञानिक ज्ञान के स्वरूप के बारे 
में तार्किक प्रत्यक्षवादियों के इस विचार का खडन किया है कि समस्त ज्ञान वाल्लालिक 
अनुभव पर आश्रित होता है तथा वैज्ञानिक ज्ञान की कसौटी उसके सत्यापन किये जाने की 
समता है। यही कसौटी विज्ञान को तत्वमोमासा या पराभौतिकी से अलग मलग की है। 
विज्ञान और वैज्ञानिक ज्ञान की इन मान्यताओं के विपरीत, पॉपर ने कहा कि 'वेज्ञानिक ज्ञान 
की कसौटी उसकी सत्यापनशीलता नहीं है, अपितु उप्तकी 'मिव्यापनशीलगा' है। अठ 
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“पणाभौतिकोय ज्ञान अर्थहीन नही होता, वह बहुधा विज्ञान का पूर्व सकेत देता है ।' इसी प्रकार, 
पॉपर ने तार्किक प्रत्यक्षवादियों को आगमन पद्धति' अर्थात्‌ विशिष्ट से सामान्य की ओर से 
भी अपनी असहमति प्रकट करते हुए निगमन पद्धति अर्थात्‌ 'सामान्य से विशिष्ट बी ओर' 
का समर्थन किया है। पॉपर बा इस सम्बध में तर्क है कि वैज्ञनिक अन्वेषण शुद्ध 
प्रेक्षन-अवलोकन से प्रारण नहों किया जा सकता, बल्कि स्वय प्रेक्षण अवलोकन किन्ही 
सैदान्तिक पूर्व-मान्यताओं से किसी न कसी रूप में निर्देशित होता है, अर्थात्‌ हमाय प्रेक्षण 
चयनात्मक होता है। 'निगमन पद्धति वा ममर्थन करते हुए पॉपर ने कहा कि यदि किसी 
विषय पर हमोरे समक्ष दो प्राक्‍वल्पनाए हें ते हमें उमर प्राक्कल्पना वो परीक्षण के लिये 
चुनना चाहिए जिसके 'मिध्यापन' को सभावदा अधिक हो ताकि उसका उत्तरेत्त मशोधत 
करते हुए त्म सत्य के निकट पहुँच सकें। पॉपर ने ययार्धवाद और पद्धतिवादी व्यक्तिवाद' 
का भो समर्थन क्या है। 

सामाजिक सिद्धान के क्षेत्र में पॉपर ने “निर्धास्णवाद' (डिटरमितिजम) और 
'ऐतिहासिक्वावाद' (हिस्टॉरिसिजम) के साथ साथ सत्तावादी राजनौति को कदु आलोचना की 
है। इन विषयों के बारे में उनके विचार उनके दो ग्रथों में समाहित हैं। ये प्रथ हैं--'मुक्त 
समाज और उसके दुश्मन' (945) और 'ऐतिटासिक्तावाद को दस्धिता', 957)। उन्होंने 
ऐतिहासिकतावाद सम्बधो प्लेटो, होगल और माक्स के विवारों पर प्रबल प्रहार करते हुए 
लिखा है कि इनमें से प्रत्येक विचारक ने किसो न किसी रूप में सत्तावादों शासन प्रणाली का 
समर्थन किया है । पॉपर ने कहा है कि विज्ञान और स्वतजवा टोनो का ऐसे समाज मे विकास 
होता है जो मुक्त या खुला समाज हो और जिसमे नये विचारों को प्रश्नय दिया जाता हो। 
पॉपर ने प्रामाणिक नियमों और ऐतिहासिक प्रवृत्तियों में अतर बताते हुए कहा है कि ऐमा कोई 
नियम नहीं हो सकता जो सम्पूर्ण ऐतिहासिक प्रक्रिया को व्याख्या कर सकता हो क्‍योंकि 
प्रत्येक ऐतिहासिक परिवर्तन अपने आए में एक अनुपम एवं विशिष्ट घटना होती है। 
तथाकथित ऐतिहासिक नियम अधिकाधिक किसो ऐतिहासिक प्रवृत्ति का सकेत मात्र देते हैं ; 
वे सही अर्थ में प्रामाणिक नियम नही होते। 

पॉपर के अनुसार, समाजों का सग्रठन दार्शनिक तर्क-वित्र्क की भाति होना चाहिये, 
उनके बे में प्रश्न खडे किये जाने और अनुमान लगाये जाने को गुजाइश होनी चाहिये। 
सामाजिक सुपार और सामाजिक पुनर्तिर्माण के बे में पॉपर को यह मान्यता रहो है कि 
सामाजिक सुधार विशाल आधार पर वियोजित साथाजिक परिवर्ततों द्वार नही किये जा 
सकते, अपितु सामाजिक सुधार टुछड़ो-टुछड़ों मे छोटे आधार घर हो सभा है। चूकि 
मानवीय ज्ञान हमेशा अपूर्ण रहता है, अत किसो भी मानवौय क्रिया के ऐसे दुष्परिणाों वा 
खतरा बना रहता है जिसका रमें पतले भे बोई अनुमान नी होता। सार रूप में, पॉपर ने 
सामाजिक परिवर्तन के क्षेत्र में क्राति के स्थान पर क्नमिक सुधार वो अधिक उपयुक्त माना 
है। वास्तव में, पॉपर का यह विचार अत्यन्त विवाद का विषय है। क्राति के समर्थक यह 
मानते है कि क्रमिक सुधार के द्वारा सामाजिक विषमताओं में कोई यथार्थ अतर नहीं आ पाता 
है। किन्तु क्रादि के विदोधो क्राति से जुडे हुए रक्‍्तपाव, हिंसा और उत्पीड़न का किसी मूल्य 
पर समर्थन नहीं कस्ते। 
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पॉपर के विज्ञन सम्बन्धी दिदारों को चुनौतिया देजर यह कहा गया है कि उनके 
विचार कृत्रिम और अस्वषाविक हैं, क्यों कि व्यावहारिक रूप में वैज्ञनिक अपने विचारों का 
बचाव परीक्षय (सत्यापन) क्से अक्रैया द्वारा करते हैं न कि खप़न मणडन की फ्रक्रिया द्वारा 
वे विद्यमान वैचारिक रूप्ाकन (पेराडाइम्स) का भजन नहीं करते अपितु उसे बनाये स्खने का 
प्रयास करते हैं। नियोजित सामाजिक परिवर्तन को सौमाओं सम्बधों उनके विचारों की भी 
यह कह कर आलोचना की गई है कि उतके विचार इस बे में अन्यत रूदिवदो हैं। 
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पुलोंज़ास (936-979) 
तवाकवित सरचवात्पक मार्क्सवाद के एक अग्रणी हस्ताक्षर निडोस पुलॉडाम का जन्म 
अधेन्स (प्रींस) में हुआ था। किन्तु वे एक प्रबुद्ध प्रामासों माक्सवादों के रूप की अधिक 
जाने जाते हैं। उन्हें उत्त युद काल के राज्य और राजनोति का अकेला सर्वाधिक 
अधावशाली मार्क्सवादी म्स्धालिकोर और चिलक माता झाता है। उनके ज्या पाल मर्ज और 
साइमन द युआ जैसे प्रासोसी जनों से निकट के सबय ये । वे सन्‌ 970 के दरक में अपनी 
रघनाओं के कारण शैक्षणिक चर्चाओं देः केद्र बने रहे । अपनी अत्यत लघु रैकरिक अवधि 
में, पुलोंजास ने आधुनिक मार्क्सशद के एक सर्वाधिक विवादास्पद सिद्धालकार वक 
स्यावि अर्जित की है। वे लुईं अव्ख्यूजर के विचारों से प्रघादिठ ये। सन्‌ 90-70 के ने ् 
उगकी बई पुस्तकें प्रधाशित हुई। अपने लघु डोवन काल (मात्र 43 वई) के अन्तिम वर्षो 

मार्क्सवादी बुद्धिजनों द्वाय उन्हें एक ऐसा राजनीतिक विचारक माता जाने लगा दो 2 
गतिहीन स्टालिनवादी शासन के विरूद्ध एक लोकतात्रिक समाजब'द वी कल्पना को एक ने 


ढग से साकार करना चाहता था। |] 
पुर्लोजास की प्रथम कृति राजनोतिक शक्ति और सामडिक वर्ग' जो कि ऋास में 
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अशाति के दौशन सन्‌ 958 में प्रकाशित हुई थी, ने उन्हें अपनी पीढी के एक मौलिक 
शोर्पस्थ मार्क्मवादी राजनीतिक चिन्तक के रूप में स्थापित किया है। यह पुस्तक सर्वप्रथम 
फ्रेंच भाषा में प्रकाशित हुई, त्व तक इस पर कसी का ध्यान नहीं गया | किन्तु जेसे ही सन्‌ 
973 में इसका अग्रेजी सस्करण प्रकाशित हुआ, यह पुस्तक एक बृहद्‌ समुदाय के बीच चर्चा 
का विपय बन गईं। इस पुस्तक में पुलोंजाम ने “पूजीवादी राज्य की सापेक्षिक स्वायत्तना' की 
अवधारणा के प्रस्तुत किया और राज्य के मार्क्सवादी सिद्धान्त को विकप्तित करने का प्रयास 
किया जिसने अनेक विवादों और बहस वो जन्म दिया। उनका प्रमुख तर्क था कि पूजीवादी 
शज्य के पूर्व मार्क्मवादी सिद्धान्त पूजीवादी वर्ग के 'साधन' के रूप में होने के कारण अपूर्ण 
था क्‍यों कि वह पूजीयादी समार्जों के राजनीतिक और अन्य क्षेत्रों के जटिल सम्बंधों को ठीक 
प्रकार से पकड़ नहीं पाया। पुलोंजास के अनुसार, राज्य राजनीतिक क्षेत्र में वर्ग-सघर्ष की 
निष्पत्ति अवश्य है, किन्तु यह किसी भी विशिष्ट यजनीतिक खड और सामान्यत आर्थिक क्षेत्र 
से 'सापेक्षिक रूप में स्तशासी' भी होता है। इस पुम्नक में विकसित राज्य की 'सापेक्षिक 
स्वायत्तता” की उनकी अवधारणा पर न केवल बह्से हुईं, अपितु बवई ऐतिहासिक और 
आवनुभविक अध्ययन प्री किये गये हैं। 

पुर्लोजास ने बाद की अपनो दो पुम्तकों यया 'फ़ासीवाद और तानाशाही' (970) 
और “तानाशाही का सकट” (975) में फासीवाद का सूक्ष्म एव गहन विश्लेषण किया है। 
इसके बाद के वर्षों में पुलोंज़ास ने शुद्ध रूप में सैद्धान्वीकरण का काम किया और 
“समकालीन पूजीवाद में वर्ग” के नाम से पुस्तक लिखी। इस पुस्तक में उन्होंने उनत 
पूजीवादी समाजों में वर्ग-सम्बध और राजनीतिक शक्ति के बदलते हुए रूपों पर प्रकाश डाला 
है। विशेष रूप में, इसमें पुलॉजास ने नवीन मध्यग वर्ग के बदलते हुए स्वरूप, ग़जदीतिक 
सर्प में वर्ग-गठबन्धनों की भूमिया और वर्ग-सम्बन्धों के अन्तर्यट्वीयकरण वो रेखाकित 
विया है। समाजशाखीय सिद्धात की दृष्टि से उनकी अतिम कृति राज्य शक्ति और 
समाजवाद' (978) सर्वाधिक महत्वपूर्ण मानों जाती है जिसमे उन्होंने मिशेल फूकों की 
पूजीठादी समाजो सम्बधो शक्ति की अवयारणा की जमकर आलोचना की है। 

पुलोंजास ने मार्क्सवाद की पुनररचना और मार्क्सवादी राजनीतिक समाजशासत्र की 
स्थापना में महत्वपूर्ण योगदान दिया है। किन्तु, मार्क्सवादी ग़जनीतिक समाजशास्न्र के प्रति 
उनके योगदान को अभी पूर्णत मान्यता नहीं मिली है। दुर्भाग्यवश, उनकी मृत्यु के बाद 
उनकी कृविया अधिक नहीं पढी जाती और अपेक्षाकृत उपेक्षित कर दी गई हैं। 


प्रमुख कृतियों * 

+-  गिपर्वां 00८ बा्व 5004 (95525, (4973) 
+ किणओआय आते 969075॥9, (974) 

-. (95505 77 (000/९7790799 (शुऊ/॥57, (2975) 
- व एफड्ाड रण ऐड एटब/ण5795, (975) 

- 5909 ?0ज७2८/ 380 500श59, (978) 


काश बीका, किीकार-+॑क्रदू॥ओं. /. उछ्ठा 


एिटाउच्0, पिाताइत९छताफया' 





नर्मदेश्वर प्रशाद एप्स ६922-975) 
क्रातिकारी परिवार में जन्मे नर्भदेश्वर प्रसाद को प्रारभिक शिक्षा गया (बिहार), स्नातक शिक्षा 
बनारस विश्वविद्यालय और एमए (दर्शनशास्र) पटना विश्वविद्यालय में हुईं। उन्होंने 
पौएचडी कोलम्बिया विश्वविद्यालय (अमेरिका) और डीलिट की उपायि) पटना 
विश्वविद्यालय से प्राप्त की । बिहार में समाजशाख का जन्म और विकास प्रसाद के नेतृत्व में 
हुआ है। पटना विश्वविद्यालय के समाजशास्र विभाग को स्थापना उन्ही को अध्यक्षता में सन्‌ 
953 में हुईं। प्रसाद अपने सौम्य, शालीन और घद्र व्यवहार तथा बहु आयामी व्यवितत्व के 
लिये प्रसिद्ध रहे हैं। उनकी रुचि केवल समाजशासत्र तक हो सीमित नहीं थी अपितु वे एक 
अच्छे साहित्यकार भी थे। इसके अतिरिकन वे संगीत के पारखो थे तथा चित्रकारी के प्रति 
भी उनका रुझान रहा है। शैक्षणिक जगत्‌ में रहे हुए उन्होंने खुले आम राजनौति में भी भाग 
लिया, किन्तु इसमें उन्हें कोई खास सफलता नहीं मिली । शैक्षणिक जगत्‌ में वे अवश्य कई 
सीढिया चढते हुए विश्गवद्यालय के कुलपति बनने में सफल रहे। 

प्रसाद के अध्ययन-अनुसधान के प्रमुख क्षेत्र जाति-व्यवस्था, जनजातिया तथा 
सामाजिक परिवर्तन रहे हैं। उनकी पीएचड़ी का विषय भी जाति व्यवस्था ही रहा है। उन्होंने 
अपनी पुस्तक “जाति व्यवस्था का मिथक' में जाति व्यवस्था के सामाजिक इतिहास की 
अन्तर्धागओं का समाजशास््रीय दृष्टि से विश्लेषण किया है। 


प्रमुख कृतियाँ : 

-+. वाल ॥आ। ण॑ 0९ (७6 $फटा। 
+.. ९०४९, व क्षाप्र 0॥#67 85595 
-+ वाह शागरए॥ ण॑ 5054 (कभाएर 
-+ $62०र्थ [90०0७॥0 वा 852/एराशह5 
-+ भाप 900 एलणशी5 गा वि७७४ छाप 
- जाति व्यवस्था, (965) 

- मानव व्यवटार एवं सामाजिक व्यवस्था 


[-०7ताणा, शिशप€न०5९एण 


पघियरे-जोसेफ प्रोधों ........ त80-865) 
पपियरे-जोसेफ प्रौ्ो उनीसवी शताब्दी के फ्रासौसी आत्म उपदेशक, उप्र परिवर्तनवादी और 
ऐसे प्रारम्मिक समाजवादी चिन्तक थे जो इन उविनर्यों में विश्वास करते थे कि “ईश्वर एक 
बुराई है” हक्ष “सम्पत्ति एक चोगी है।” औ्रोधो ने सम्पत्ति के ऐसे सभी अधिकारों पर प्रहार 
किया जो उलनीसवी शताब्दी में फ्रास में प्रचलित थे, किन्तु साथ ही उन्होंने साप्यवाद की भी 
आलोचना की और व्यक्ति के स्वाधीनता के अधिकार का समर्थन करते हुए सीमित मात्रा में 
विजी सम्पत्ति की वकालत की । निश्चित मात्रा से अधिक सम्पत्ति रखने के कार्य को उन्होंने 
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चोरी को ताह एक समाज-विरोधी कार्य और अपराध बताया। 

प्रौधों को अधिकाशत राजनीतिक अशवकतावाद के जनक के रूप में जाना जाता है, 
किन्तु ढनके स्वयं के अनुससणकर्ताओं ने उनके विचारों के लिये 'परम्परवाद' की सत्रा का 
प्रयोग क्या है। परम्परवाद से उनका तात्पर्य समाज में समर्थ को समाण करने के साधन के 
रुप में न्याय नया प्रयोग करना है और न्याय का मार तत्व मपानता का सिद्धाल है। सम्यत्ति 
छी विप्मता का निवारण न्याय को शद्त आवश्यक शर्त है। 

प्रौधों में समाज के पुर्नाठिम के लिये सहवार समिदिशें और ब्याज मुक्त पारम्परिक 
बैंक व्यवम्था वीं आवश्यववा बताई है। उनका सिद्धान्न चरम व्यक्तिवादी अगाजबतावाद 
और अरजक्वावादी साम्यवाद के बौय की स्थिति का पोषण करता है। ज्रौधों ने व्यक्तियों 
के हिंसात्मक आवेशों की बात कहीं है और उन्हें नियत्रित काने के लिये उन्होंने परिवार वी 
आवश्यकता पर बल दिया है। उनके आर्थिक विरोधों और “दरिद्रता का दर्शन ने कार्ल 
भार्क्स को दर्शन की दख्धिता' मामक पुम्तक लिखने के उत्तेजित क्या जिममें उन्होंने प्रौथों 
पर यह आरोप लगाया वि वे अपने निम्न-मध्यवर्गीय दृष्टिकोण से ऊपर नहीं ठठ पाये। 
मार्क्स ने कहा कि आर्थिक श्रेणिया, वाम्तव में, उत्पादन के मामाजिक भम्ब्धों का अमूर्त रूप 
होती हैं, किनु प्रौों ने ममस्त क्रम उलट कर यह मिद्ध करने को कोशिश वी कि ये सम्बन्ध 
आर्थिक श्रेणियों का मूर्त रूप होते हैं। 


प्रमुख कृतियाँ, 

- भाग 5 शणालाए ? (840) 

-+. वराह एक्रा5णए ण॑ एएश्टा५, (846) 
-. व॥6 ?7775फ्ञौट ् #९6लगाएा, (863) 


हे 


(ए०९टॉ८, शा 800 वं॥८वृपट5 


लम्बर्द एडोल्फ ज़ाक्‌ क्वेतूलत (क्वेटलेट) ....... (7%-89 
बेलजिआई साख्यिकीविद लघ्वर्ट एडोल्फ जाक्‌ बवेतुलव सामाजिक घटनाओं के अपने 
अध्ययन में 'सम्पावना गणित! के प्रयोग के लिये विशेष रूप में जाने जाते है। उन्होंने अपने 
लेखनों में मामाजिक विज्ञानों में साख्यिको के प्रयोग की महत्ता को प्रदर्शित क्या । क्वेटलेट 
ने कहा कि सामान्यत, सामाजिक घटनाओं मे विवरण सामान्य वक्क रेखा के अनुसार होता है। 
उनवा यह निष्कर्ष कई सामाजिक घटनाओं के अध्ययन के साथ साथ विशेष रूप में सेना के 
सैनिकों की ऊँचाई के अध्ययन पर आधारित था। किन्तु, न जाने क्‍यों एक लम्बे समय तक 
उनके विचार समाज वैज्ञानिकों को उपेक्षा के शिवार बने रहे और घोसवी शताब्दी की 
प्रारभिक अवधि में हो उनको कृतियों पर घ्यान दिया गया। 


प्रमुख कृतियाँ 
>+. 07 गा भाए हाल 00०0९6णूगाटव त॑ ए्रण्याउत स््व्रऐैए25, (2835) 





कर 


रिउतराटि-ठाठाणया, 49९0 ट्शाओ90 
अल्फ्रेड रेजिनाल्‍ड रेडक्लिफ ब्राउन (887-955) 


वी भेलिनोस्की के समकालीन सुप्रसिद्ध ब्रिटिश मानवशाररी अत्क्रेड रेजियाल्ड रेडक्लिफ 
ब्राउन सामाजिक मातवशास््र के प्रमुख सम्यापकों में से सटे टैं। दोनों ही अपनी प्रकार्यवादी 
विचारधारा के लिये जाने जाते हैं | व्स्ति मेलिनोस्की से भिन्‍न ब्राउन ने यर विचार भक्ट 
क्ये हैं कि सामाजिक प्यवह्वर के विभिन पक्षों वा कार्य व्यक्नियद आवश्यक्नाओं को पूर्नि 
करना नहीं है (जेमा कि मेलिनोस्की में माना है), अपितु समाज की सामाजिक मरचना को 
बनाये रखना है। ब्राउन पहले व्यक्ति थे जिन्होंने स्नातक छात्र के रूप में केम्ब्रिज 
विश्वविद्यालय में मानवशास्तर का प्रशिक्षण लिया। उन्होंने इगलैण्ड, उत्तरी अमेरिका, दक्षिणी 
अफ्रीवा और आस्ट्रेलिया में इस विपय का अध्यापन किया। वे पहले व्यक्ति थे जिस्होंने 
केपटाउन, सिडनी, ऑक्सफ़ोर्ड और शिकाग्रों में इस विषय को पौठ (चेयर) स्थापित वी। 
ब्राउन अपने क्षेत्र कार्यो को अपेक्षा अध्यापन के लिये अधिक अमिद्ध रहे हैं। 
रेडक्लिफ ब्राउन पर प्रसिद्ध समाजशार्दो एमाइल दुखांडरम के विचारों का प्रभाव पडा 
है । दुर्षाइम की भाति ब्राउन ने भी समाज की सरचना और विभिन्‍न सम्थाओं के प्रकार्यों को 
महत्ता पर बल दिया है। अध्ययन के लिये ब्राउन ने तुलनात्पक पर्ग्रिन्‍्य वो अपनाया है। 
सामाजिक व्यवस्था में सम्याओं कौ अत्यधिक पास्स्परिक निर्भरता थो रेखाकित करने हुए 
ब्राउन में कक्‍ह्य कि समाज एक स्वचालित सावयव (ऑर्गनिजम) है जिमकौ साम्राजिक 
आवश्यवताओं कौ पूर्ति कुछ मृतभूत सामाजिक सम्थाओं जैसे परिवार, धर्म आदि द्वारा वी 
जाती है। इस संबंध में उनकी बहुप्रमिद्ध पुस्तक "आदिवासी समाज में सरचना और प्रवार्य/ 
(१952) विशेष रूप में उल्लेखनीय है जो उनकी कृतियों में आज भी सर्वाधिक पढ़ी जाती 
है। इस पुष्तक में उन्होंने जो अवधारणाए प्रस्तुत के हैं, वे मामाजिक मानवशात्र चो अमूल्प 
घरोहर बन गई हैं। 
ब्ाउत्त ने आस्ट्रेलिया और अडमान ट्वीपवासियों के आदिवासी समुदायों के परिवार 
और नातेदारी क्षा अध्ययन क्या है। उन्होंने अपने जीवन काल में बहुत अधिक तो नही 
लिखा, ब्न्तु फिर भी अपने प्रभावशाली और कुशल अध्यापन द्वाग़ विद्यार्थियों की एक 
लम्बी कतार को प्रभावित क्या है जिन्होंने वाद में ब्राउन का नाम रोशन किया। बाउन के 
अकर्यात्मक सिद्धान्त की आलोचना भौ हुई है। जोनाथन टर्नर ने ब्राउत को न्यूनतम 
'एकजुटता' की अवधारणा के बारे में कुछ आपत्तिया उठाई हैं। (विस्तृत अध्ययन के लिये 
लेखक कौ पुस्तक 'मानवशाम्ब्रीय विचारक' पढे) 
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प्रमुख कृतियाँ : 

- रद #ा0तगणका [॥9व८5, (922) 

- 46 500 070आ5आ0ा रण #ण््राबओआ 965, (93) 
- 8900, (936) 

-.  जापलएणल शत एणालाणा 9 विप्॥ारएट 50ठ2८9, (952) 
>+. # पि्वणा॥ं $टसाटा<ट एण॑ 50००५, (957) 

- गरचषम00 था 500॥ #जाणएणं०१, (958) (००७४०) 


रत्तालत, (कला 
शॉबर्ट रेडफोल्ड (897-958) 


अमेरिकी मानवशास्त्री रॉवर्ट रेडफोल्ड को मैक्सिको के टेपोजलॉन गाँव के अध्ययन के 
आधार पर “लोक सपाज' (फोक सोसाइटी) और 'लोक-नगशीय (सततता) नैस्तर्य' 
(पोक-आबन कॉनूटिन्यूम) और 'कृपक स्माज' तथा वई अन्य अवधारणाओं को विकसित 
करने का श्रेय जाता है। रेडफील्ड के अनुसार, “लोक समाज लघु दूर दूर छिटके हुए 
(पृथवकृत), अनपढ तथा सामाजिक रूप से समस्स समाज होते हैं। इन समाजों में धनिष्ठ 
सामाजिक एकत्व (लगाव) और मातेदारी की भावना होती है। इनवी साझा सस्कृति की जड़ें 
परम्पप और पर्म में गडी होती हैं। इन समाजों में अवैयक्तिक और कानून सम्मत व्यवहार 
थी अपेक्षा वैयक्तिक और स्थत स्पूर्ल व्यवहार होता है। यही नही, इन समाजों में बोद्धिक 
जीवन (प्रयोग परीक्षण और चिन्तन की प्रवृति) न के बग़बर ही होता है। ऐसे समाज स्वत 
विकसित होते हैं। इनकी प्रकृति मौलिक, प्रारंभिक एवं निश्चितता लिये होती है।” 

लोक समाज के चरित चित्र. के साथ-साथ रेडपील्ड ने नगरीय समाजों की 
विशेषताओं और लोक समाजों का नगैय समार्जों में बदलने की प्रक्रिया का भी उल्लेख 
किया है। नगरीय समाजो की विशेषताएं बताते हुए उन्होंने लिखा है कि इन समाजों में लोक 
समाजों से ठौक विपरीत विशेषताएं पाई जाती हैं, जैसे पृथक्करण का अभाव विषमरूपता 
सामाजिक विघटन, लौकिकीकरण और वैयक्तिकता, घतरिष्ठता का अभाव अनामपनर आदि। 
उन्होंने आगे बताया कि नगरीय आधारित संस्कृति और सभ्यता के फैलने से लोक भ्रमाजों 
में बदलाव आता है। यह बदलाव कितना आता है, यह उनकी सामाजिक, सास्कृतिक 
विशेषताओं पर निर्भर करता है और इस प्रकार एकल थाई तिल आवासों को गे 
उद्विकास्तीय 'लोक नगरीय नैस्लर्य' की रेखा पर रखा जा सकता है।यह अवधारणा "लोक! 
और “नगर' वो दो छोर के समाजों में नहीं देखती । इसके अनुसार दोनों समाजों में न्यूमाधिक 
भात्रा में एक दूसरे की विशेषताएं पाई जाती हैं। 

रेडफील्ड के 'लोक समाज” और “नगरीय समाज” के आदर्श प्ररूप (आइडिअल 
टाईप्स) इनके पूर्ववर्ती जर्मन समाजशास्री टॉनिज और फ्रेंच समाजशास्त्री दुर्खाइम द्वाण पूर्व 
औद्योगिक समाज और औद्योगिक नगरीय समाज के बीच प्रदर्शित अन्तर से मिलते-जुलते 
हैं। रेडफील्ड के अध्ययनों ने ग्रामाण समाजशास् और सामुदायिक अध्ययनों को काफी 
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प्रभावित किया है सन्‌ 95व में टेपोजलॉन गांव का एक पुन अध्ययन ऑम्कर लेविस द्वारा 
किया गया जिममें गाव के ठन पहलुओं जैसे अर्थव्यवस्था, जनानकी (जनमख्या) और 
राजनीति वा अध्ययन किया गया जिल्‍्हें रेडफील्ड ने छोड दिया था। ऑम्कर लेविस कौ जाँच 
पडताल ने लोक ममाजों के रेडपोल्ड के निष्कर्षों के सम्बन्ध में प्रश्न पिन्‍्ह खड़े किये हैं। 
रेडपील्ड ने अपने अध्ययन में लोक समाजों में व्याप्त सघर्ष, तनाव, गरीबी, विघटन जैमे तत्वों 
को नजग्अदाज कर दिया था और आदिम ममार्जों का एक ख़ामा आदर्शात्मक चित्र हीं प्रम्तुत 
किया है। लेविम ने रेडफोल्ड के एकल आवामों के अति मालीदृत और अ-ऐविहासिक 
वर्गीकरण वो भी सवाए दिया है। नगरीय मयुदायों पर बाद में किये गये अध्ययनों से पता 
चला है कि लोक समाज के आदर्श प्ररप और लोक-नागय मैस्तर्य (मततता) की अवधाएणा 
दोनों वी कई कमजोर्या एवं कमिया हैं। 


प्रमुख कृतियाँ. 

+-  प07॥8॥- िछि था 3 'रनैष्ए्यत्का 292०, (930) 

-. (ग्या/09, (934) 

- वह ए0॥ (जाए ता १ण्ट्आऑक, (94) 

+. वाह शाग्रा।एट गाव आते व8 व॥8४0्राक्र॒४0, (953) 

-. वह [जा (०छशशाएशा9, (955) 

- 84899 5०2९ए भाठ (पार, (3955) 

+. ्शाफह 890० 8 एाजी।स2000: 760059 478 4009, (957) 


रि९5, ॥0ा 
जॉन रेक्‍्स (925- ) 


ब्रिटेन में जा बसे जॉन रेक्स मूल रूप में दक्षिणों अफ्रीका के निवासी रहे हैं। आजक्ल ये 
बरमिंपम के एम्ट्ेन विश्वविद्यालय में कार्यरत हैं ! वहां वे 'सामाजिक विज्ञन शोध परिषद्‌ 
की प्रजातिक सम्बन्धों की शोध इकाई के निदेशक के माथ-साथ प्रजातिक सम्बन्धों के 
आचार्य (प्रोफेसर) भी हैं। समाजशालत्र में उनका योगदान प्रमुखत दो प्रमुख क्षेत्रों में रहा है 
यथा समाजशास््रीय सिद्धान्त और प्रजातिक संवध | समाजशास्त्रीय सिद्धाल के श्षेत्र में उन्होंने 
शास्त्रीय (क्लामिक्ल) समाजशास््रीय परम्पाा का समर्थव करते हुए आधुनिक समकालीन 
मसिद्धालों का विश्लेषण करने वाली कुछ पुस्तकें लिखी हैं, जिनमें प्रमुख पुस्तकें इस प्रकार हें. 
“गमाजशासीय सिद्धान्द वी प्रमुख समस्याए' 0973), “समाजशासत्र और आधुनिक विश्व का 
विमिथवीकरण' (974), तथा सामाजिक संघर्ष! (98॥) 

समाजशासतीय सिद्धान्त के अनिरिकत रेक्‍्म ने प्रजातिक सम्बंधों पर भी प्रचुर मात्रा में 
कार्य किया है। इस विषय पर लिखी गई उतकी अमुख पुस्तकें ये हैं. प्रजाति, समुदाय और 
सर्ष! 0967), 'समाजशारोय सिद्धाल में प्रजातिक सम्बंध' (4970), शक ब्रितानी नगर में 
उपनिवेशी आतव्रजक' 6979), 'श्रजाति तथा नृजातीयता' 986) ॥ 
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प्रमुख कृतियोँ, 

-+  पिबए०७, (0प्रणाणाए ०0 (जात, (9657) 

न सिम०ढ उरटडए075 ध $०ट2गेल्ट्ाव्यों प्ररटणड, (7970) 

-+ ७४०६४ (०0फएभाडय 0 फट (४५, (973) 

-+ दिए 200६७5 ० 5००ण०्छवथ४ 9607, (973) 

-+ 75०ए०दाणए 5०0० ०७७ (973) 

-+-. $0वण०६७४ ४ फ़रेड 0६०)चचक८०७०७ ण॑ एद )(०एचय् १०११, (974) 
- 3०6००) 0००७०, (7987) 

-+. ९७०८८ 2४१ पफडातला+, (986) 


शशि९॥॥9, 99५0 


डेविड रीज़मैन ................. छ७. ) 


अमेरिकी समाजशाररी डेविड शेजमैन मुख्य रूप में सामाजिक व्यवस्थाओं और घ्यक्तिगत 
चखित्र के भीच आपसी सम्बन्धों के अपने अध्ययनों के लिये जाने जाते हैं। इस सम्बंध में 
उनकी बहुचर्चित पुस्तक 'अकेली भोड',(द लोनली क्राउड, 950) में दो प्रकार के व्यक्तिलों 
की चर्चा की गई है-स्वनिर्देशित और पर निर्देशित। स्व-निर्देशित व्यक्ति में व्यक्तिगत 
पहचान और दिष्ठा का स्थाई भाव होता है। ऐसे व्यक्ति समाओेनुमोदित जीवन जीने को 
अधिक महत्त देते हैं। पर-निर्देशित व्यक्तियों में दूसरे व्यक्तियों को आकाक्षाओं तथा 
अभिरुचियों के प्रति सवेदनशीलवा होने की ज्रवृत्ति होती है। पज़मैन ने लिखा है कि 
आधुनिक सघीय एवं अन्य परिवेशों में जैसे-जैसे दूसरे व्यक्तियों कौ स्वोकृति के खोने के 
भय और अतुरूपता पर अधिक बल दिया जाता हे, वैसे-वैसे व्यक्ति अधिकाधिक जिड्ञासु 
और पर निर्देशित होता जाता है। 

पर-निर्देशित समाज अत्यत गतिशोल और अर्वै्यक्तिकता लिये होते हैं। आधुनिक 
औद्योगिक, नगरीकृत, नौकरशाही और वृहत ठपभोगतावादी समाज इस प्रकार के चसित्रि को 
ही प्रतिविम्बित करते हैं। ऐसे समाजों में व्यक्त दूसरे व्यक्तियों से चालित होते हैं । वे अपने 
व्यवह्यर के लिये दूमरे व्यक्तियों को स्वीकृति और अनुमोदन की आशा करते हैं। 

रौज़मैन मे प्रारभ में हार्व्ड कालेज से शिक्षा प्राप्त की और बाद में वे हार्वर्ड कानून 
सस्यान में पढे। इसके बाद में उन्होंने कुछ समय के लिये सर्वोच्च न्यायालय में वकालाव 
की। सन्‌ 946 में वे शिकाणो विश्वविद्यालय में सामाजिक विज्ञान पढाने लगे। सन्‌ 957 
में वे हार्वर्ड के 'सामाजिक सम्बधों के विधाग' में आ यये। आजकल वे वहा सेवानिवृत 
आचार्य हैं। उन्होंने अधिकाशत अमरीकी सामाजिक चित पर लिखा है, किन्तु अमेरिवा में 
उन्हें उच्च शिक्षा का एक अपणी विशेषज्ञ माना जाता हैं। जब से उनको पुस्तक 'अकेली 
भोड (950) छपों, तब से यह पुस्तक समाजशाख्रोय अध्ययनों की एक सर्वाधिक बिकने 
वाली पुस्तक बन गई है। इसके कई सस्करण प्रवाशित हो चुके हैं। आज भी इस पुस्तक 
को युद्ध उपरान्त अमेरिकी सामाजिक जीवन के च्ति चित्रण करने वाली सर्वाधिक प्रामाणिक 


पुस्तक माना जाता है। 
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प्रमुख कृतियों . 

- 7#6 [.जा४ए (।एएए, (950) 

+-. ्पाशएण्नाला ८०णा50 ८४०८९, (954) 
-. 4#एप्एंआ०८ णि व ?, (94) 

- 00 माछदा प्रताट्वाएतत, (980) 


॥6५ शत शा 

मातिदा व्हाइट रिले (ग्रा- ) 
अमेरिको समाजशार्ली मादा व्हाइट रिले ने समाजशालत्रोय पद्तिशारू, व्यवमायों और 
सचार व्यवस्थाओं में कार्यरत महिलाओं के क्षेत्र में महत्वपूर्ण योगदान क्या है। वे मर्वाधिव 
रूप में 'बृद्धावस्था के समाजशास्र' को परिघाषित और उसे विकमित विये जाने के लिये 
जानी जाती है। वृद्धावस्था के समाजशाज़् वो विकसित करने के लिये रिले ने समाजशात्र, 
मानवशाख्तर, अर्थशास्त्र, चिकित्साशास्र और वृद्धशासतर के क्षेत्रों की सामग्री का भरपूर प्रयोग कर 
इनमें समन्वय स्थापित क्र्ने का प्रयास किया है। उन्होंने वृद्धावस्था विषय पर काफी 
सैद्धान्तक और आतुभाविक शोध कार्य कर इसके लिये आधाए धूमि तैयार वी है तथा दूसरों 
को इस क्षेत्र में कार्य करने के लिये प्रेरित कर उन्हें मदद वो है। 


प्रमुख कृतियाँ : 

-. + 898 १७०० 506६७ ५० 4 (छाफ़ >त्कध & 07०७), (958) 

-  *छ05 20 50८५४, ५ण., 2 (शाक्त 7. उ2५ & 008८०७), (959) 

-+. +पुञ्“ंणड बाद 50569 ४छठ ३3 (एक 30055 & 0008८७9), (972) 

- $02८०!०ह्ुंण्यो 09587ए900705 (शा 7१३८।५००), (974) 

- #पफ्र8 थ० $0ल०० ; 5९०८००१ ए:संब्ण्क, (शा प्र८छ 6 8009), (983) 
+. 50४ 500७ए८5 कए स्णयरा 70८5५ (७॥४ प्रणछ० & 9८5७), (988) 
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आनोल्ड एम रोज़ (98-968) 

अमेरिकी समाजशारू आनोल्ड एप रोज़ को गणना कुछ भिन्न साकेविक अन्व्नियाबादियों 
* में की जाती है। उन्होंने शिकामो सम्मदाय के मानवतावादी उपायम और मैनफोर्ड कुहन तथा 

ओवा विश्वविद्यालय के उमके अनुमरणकर्ताओं के अधिक प्रत्यक्षवादी रूप की मध्यवर्ती 

स्थित्ति को अपनाया है। रोज़ के अनुमार अन्तर्क्रियावादी पश्मिक्ष्य मह्भागिक अवलोकन और 

सामाजिक सर्वेक्षण सहित कई प्रकार की शोष तकनीकों से मिलता-जुलता है। इस 

पद्धतिशास्नोय एवं मैद्धान्तिक बहुलवाद वा प्रतिपादत एवं समर्थन रोज द्वाय सम्पादित पुम्तक 

“मानवोय व्यवरार और सामाजिक प्रक्रियाएं (952) के लेखों में किया गया ऐै। ये लेख 
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हॉवर्ड बेकर, राल्फ टर्नर, हस्बर्ट ब्लूमर, रॉवर्ट डयूबित, हसबर्ट गेन्स और मैनफोर्ड कुहन द्वारा 
रे गये हैं। इन सभी ने समाज के अध्ययन में अन्तक्रियावादी उपागम का समर्थन किया 
! 


प्रमुख कृतियाँ * 


- िपाक्षा हिशीवशणए७ भाएं 5022 ?0०८६६८६, (962) 


055, #ंएशा 9ववा5इशा 


एलीन एलीन दन्‍सकेन रॉस ............... ऋऋढ रास (902-996) 
एलोन दस्सकेस रस मैकगिल विश्वविद्यालय, कनाडा में सेवामुक्त प्रतिष्ठित आचार्य पोफेसतर 
इमेरिटस) थीं। उनकी भारतीय समाज के अध्ययन में गहन रुचि थी। भारत के 
समाजशास्ियों के बौच वे अपनो बहुप्रभिद शोध पुस्तक “मगगैय परिवेश में हिन्दू परिवार” 
के नाम से जाती जातों रही हैं। यह पुस्तक भारत में उनके द्वार कई वर्षों दक किये गये 
समर्पित शोष का परिणाम है। संस ने इस पुस्तक में बगलोर (भारत) के नगरीय क्षेत्र में 
निवास काने वाले मध्यवर्गीय हिन्दू परिवारों का अध्ययन कर चार प्रकार के परिवार गताये 
हैं, यथा सयुक्त परिवार लघु सयुकत परिवाए, नाधिक परिवार और आश्रितों युक्त माप्रिक 
परिवार। उन्होंने बताया कि आजकल प्रवृति नाभिक किस्म के पारिवारिक प्रतिमान की ओर 
| । भारत के नगगैय क्षेत्रों में मध्यम और उच्च वर्गो में लघु परिवार की अधिकता पाई गई 
|] 








गँस का जन्म एक मॉन्ट्रियल परिवार में ऐसे समय हुआ था जब महिलाओं की शिक्षा 
को सामान्यव कोई महत्व नहीं दिया जाता शा । सन्‌ 3999 में लदन स्कूल ऑफ 
इकनामिक्स से बीएससी. की उपाधि प्राप्त कर ये शिकागो विश्वविद्यालय चली आईं और 
यहा से सन्‌ 94] में एमए. और सन्‌ 950 में पी एचडी. को उपाधिया अर्जित की। इसी 
बोच सन्‌ 946 में उन्होंने मैकूगिल विश्वविद्यालय के समाजशास्न विभाग में अपने 
व्यावसामिक जीवन की शुरुआत की। यहा उन्होंने लगभण बीस वर्षों तक अध्यापन कर 
प्रशसा अर्जित की । रॉस ने न केवल "नगरीय परिवेश में हिन्दू प्रिचार' नामक पुस्तक लिखी, 
अपितु वेश्यावृतर और विगडेल रूयों के अध्ययन पर आधारित “घटकाव तथा एकाकीपन', 
दहकते साठ के दशक के अशान्द शैक्षणिक विद्यार्थी विक्षोप तथा भाषा के समाजशास्र के 
अध्ययन पर आधारित 'बहुभाषावाद के कंतिपय सामाजिक निहितार्थ! नामक पुस्तकें भा 
लिखी हैं। 

रॉस न केवल एक अतिभावात विदूपी थीं, अपितु वे सामाजिक समस्याओं के अहि 
गहरी रुचि तथा उनके प्रति समर्पण के लिये भी जाती जाती हैं। उन्होंने गतोबी, महिलाओं की 
भ्रस्थिति तथा युवा चर्ग सम्बधी अनेक महत्वपूर्ण नोति विषयों पर चर्चाए आयोजित की हैं। 
वे कनाडा के 'मानव अधिकार सगठन ” कौ सस्थापक सदस्य रही हैं और मानव अधिकार 
सम्बधी अन्तर्राष्टीय नीतियों को प्रभाविंद करने में सक्रिय भूमिका अदा की है। यही नहीं, वे 
मुक्त हस्व तथा विशाल हृदय से दान करने वाली महिला शो थीं। उन्होंने अपनी सम्पत्ति का 
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एक बहुत बड़ा भाग गरीबी सम्बंधी शोध के लिये तथा कनाडा की सामाजिक विज्ञान और 
मानविको शोध परिषद्‌ को एक बड़ी धनराशि अनाम दान को है। उन्होंने 'भारतोय 
समाजशास्त्रोय परिषद" को भी दस हजार डालर की एक बडी राशि वसोयत के रूप में अर्पित 
को है। 


प्रमुख कृतियाँ : 

-. विशाएंप सियाज वा #पा 05%7 इचाएंए, (96) 
- वह 7..७ शव फ९ [07९9 

-. हएठला। एकाल्स 

-. $078 506 वग्राप्रोव्वए०5 ठ॑ 2 एयफ्रहुणदीउशा 
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एलिस एस. रॉज़ी 6922- ) 
एलिस एप. रॉजी प्रमुखत, 'महिलावादी समाजशास्र * से सम्बन्धित विषयों को लेकर किये 
गये अपने शोघ-अध्ययनों के लिये जानी जाती हैं। उन्होंने प्रारंभ में सोवियत रूस में 
समूह-सम्बधों और व्यवसायों को लेकर भी अध्ययन किये हैं। ऐजी ने 'लिंगों को समानता 
के आधार पर ममाज में महिलाओं वी प्रस्थिति को लेकर महिला और समाजशालियों के एक 
राष्ट्रीय संगठन की स्थापना भी की है। उन्होंने लिों के समाजशार्रीय विवेचन के लिये 
जैवकीय और मनोवैज्ञानिक कारकों या समन्वय करने का भ्रयास किया है। इसी परिषक्ष्य के 
आधार पर राजी ने प्रौदावस्था, वृद्धावस्था, महिलाओं के व्यवसाय, मातृत्व, परिवार और 
सम्पूर्ण रूप में महिलावादो सिद्धान्त के विकास में अपना योगदान किया है । 


प्रमुख कृतियाँ 

+ व्पण्था।॥ 8८0४०८४ ऐट 5८८८5, (964) 

+  %5 #७णांर शएण5: प्रिणाय 25 ॥0 ए८ छट50४णी, (973) 
- च्थियांय्रंज 9 ऐ०0०5, (7982) 

-. $६३5एाड ता 3 १/००275 ॥42८, (983) 

- तलातक्ष बाते शरद [४ 0०ए75८, (985) 
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ज्यां-जाक्‌ रूसो तगार-778) 
फ्रासौसी प्रवोधकाल के विवादप्रस्त राजब्रीविक-सामाजिक दार्शनिक और शिक्षाशारी 
ज्या-जाक्‌ रूसे मुख्य रूप से अपने सापाजिक अपनुदध (समझौता) मिद्धाल और शासन के 


प्रजातत्र के सिद्धात्त के लिये जाने जाते हैं। उनके सामाजिक अनुबंध सिद्धान्त (समझोता 
मिद्धान्त) के अनुसार यह माना जाता है कि मानव की प्रकृति मूलत मुक्त रहने की है जिस 
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पर बाद में बदिशें लगाई गई हैं। यह सिद्धाल रूसो के 'सामान्य इच्छा' के विचार पर 
आधारित है। रूसो के अनुसार, “मनुष्य जन्म से स्वतत्र है, किन्तु वह सर्व जजीरें से बधा 
हुआ है।” मनुष्य जब जन्म लेता है, उस समय उस पर कोई सार्माजक बधन नहीं होता, वह 
पूर्णत स्वतत्र होता है, किन्तु जैसे जैसे वह चडा होता है, उस पर सामाजिक बधनों के अकुश 
लगते जाते हैं। इसी प्रकार, मानव का प्रारधिक जीवन प्रकृति द्वाय अनुप्राणित होने के कारण 
पूर्ण स्वतत्र था, किन कालान्तर में सभ्यता के विकास ने उस की नैसर्भिक स्वतत्रता का हनन 
कर दिया और अनेकानेक बंधनों में उसे जकड दिया। रूसो के अनुसाए, यहीं से स्रामाजिक 
अनुबंध को शुरुआद होती है। रूसो के शब्दों में“सामाजिक अनुबंध द्वाग़ मनुष्य अपनो 
प्राकृतिक स्वततता खो देढा है और उन सभी वस्तुओं पर उम्तता वह अस्ोमित अधिकार नहीं 
रह जाग़ है जो कभी उसे आकर्षित काती थीं और जिल्हें प्राप्त करना उसके वश में था।" 
यहाँ से तिजो सम्पत्ति के विचार का जम हुआ। 

रूसो का लेखन अनेक विरोधाभार्सो से भय पड़ा है। कई स्थान पर रूसो ने वैज्ञानिक 
शोष के बारे में नकारात्मक टिप्पाणिया की हैं क्योंकि उनके अनुसार इस प्रकार की शोध 
सार्वजनिक नैतिकता वो प्रष्ट करती है, किन्तु स्वय रूसो ने सामाजिक विषमता के व्यवस्थित 
अध्ययन किये हैं। इसी प्रकार एक ओर उन्होंने यह कहा है कि समाज और प्रकृति में 
असमाषेय विरोधाभास है, तो दूसरा ओर वे कहते हैं कि मानव में ऐसी क्षमताए विद्यमान हैं 
कि वह अपने आपसी विवादों और हितों को सुलझा सकता है। रूसो द्वारा प्रतिपादित 
सामाजिक अनुबंध एक प्रतीकात्मक परिकल्पना है, न कि ऐविहाप्तिक तथ्य। सामाजिक 
अनुबध के कारण उसकी स्वतयता के हरण के परिणामस्वरूप रूसो ने प्रकृति कौ ओर लौटने 
वा जो आह्वान किया, वह भी आज के युग में पूर्णत अव्यवहारिक है। 

समकालीन राजनीतिक चिंतन के अतर्गत जर्मनी के फ्रैंकफर्ट सम्प्रदाय के कुछ 
विचारकों ने रूसो के विचारों की नये ढग से व्याख्या कर इन्हें मार्क्सवाद के साथ जोड कर 
नव मार्क्सवाद के रूप में विकसित करने छा प्रयास किया है। कुछेक लोगों ने रूसो के 
विचारों के बारे में यह निष्कर्ष प्रस्तुत किया है कि सर्वसत्ताधिकारवादी राज्य का जनक रूसो 
था किन्तु कुछेक का यह भी कहना है कि रूसो के मस्तिष्क में प्रजातत्र का जो खाका था, हम 
अभी तक घहा नहीं पहुंच पाये हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 
- 6 502८4| 0०शा००, (762) 
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बैजामिन सीबाॉम राउन्ट्री .. तक्का-958 (877-7954) 
बैजापित सीयॉम राउट्री यार्क नगर के गरीबी के सम्बंध में उनके द्वारा किये गये सामाजिक 
सर्वेक्षण के लिये सुप्रध्चिद्ध हैं। मूलव गउन्द्री एक चाकलेट निर्माता कम्पनी के निदेशक और 
अध्यक्ष ये, किन्तु वे एक समाज सुघारक, पगेपकारी और सामाजिक शोधकर्ता भी थे जिनको 
औद्योगिक और श्रम प्रबंधन तथा गरीबी में गहरी रुचि थी। उनकी समाज सुघार प्रवृत्तियों 
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पर उनके पिता के विचारों का प्रभाव था। मात्र 8 वर्ष की उम्र में ही वे परिवार के व्यापार 
से जुड़ गये और कम्पनी के प्रथम श्रम निदेशक बन कर बई मुथार कार्यक्रमों को लागू 
किया। ग़उन्द्री श्रमिकों की जछरतों के प्रति काफी संवेदनशील थे। उनका विचार था कि 
श्रमिकों के कल्याण के लिये किये गये सुधार अन्तत श्रमिवों वी कार्यक्षमता में वृद्धि करते 
हैं। वैज्ञानिक प्रवधन के इस दर्शन का उन्होंने अपनी पुम्तर्ो, जैसे श्रमिकों की मानवीय 
जस्पतें 98) में सविस्तार वर्णन किया है। 

लदन में व्याप्त गरीबी विषय को लेकर चार्ल्य वृव द्वारा किये गये सर्वेक्षण-अध्ययनों 
से प्रेरित होकर राउन्द्री मे यार्क नगर में व्याप्त कीबी को आऑकने का प्रयास किया। इसके 
लिये उन्होंने सर्वप्रथण सन्‌ 897-98 में गरीबी कम्बाई जीवन का एक अध्ययन नामक एक 
सर्वेक्षण किया जो सन्‌ ॥90 में प्रकाशित हुआ। राठन्द्री ने गगेबी की एक जीवन निर्वार्ती 
परिभाषा को अपनाया और इसी के आधार पर शारौरिक श्षमता को बनाये रखने के लिये 
आवश्यक ससाधनों को मापने का प्रयास किया। उन्होंने प्राथमिक गठीबी (क्षमता को बनाये 
रखने के लिये अपर्याप्त ससाधन) और द्वितीयक गरबी (पर्याप्त कमाई क्ननु अन्य चीजों पर 
खर्च) में अन्तर क्या। उनके प्रथम अध्ययन के अनुसार 5 प्रतिशत प्रत्युत्तददाता प्राथमिक 
गरीबी से ग्रस्त थे। उनके बाद के सन्‌ 9386 और 950 में किये गये अध्ययनों में परिष्कृत 
प्रमाप तक्‍्नौकों वा! प्रयोग भी किया गया है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
+ 20एश८ा9 ' & 8009 ० 0रए 46, (7907) 
+.. उरएक्रका ४९९७६ ० 4.300फ%, (98) 


रि०॥ 5शावा (जाशाताय 


शरत्‌ चन्द्र रॉय 0877-942) 
भाएत में मानवशास्त्रीय अध्ययनों के प्रणेठा शरहचद्ध रॉय मूल रूप में काबूढ में दीक्षित थे । 
उन्हें भारतीय नृजातिलेखन का विशेषज्ञ माना जाता है। उन्होंने बिहार और उड़ीसा की कई 
जनजातियों (ओरव, विरहोर, पहाडी पुइ्या, मुडा, खरिया आदि) का अध्ययन कर उन पर कई 
पुस्तकें लिखी। मानवशास्त्र की एक प्रपुख पत्रिका “मैन इन इन्डिया” (7927) के वे 
सस्थापक थे। ये नहीं, उन्हें कई सामाजिक एवं अकादमिक सस्याओं की स्थापना वा भी 
अ्रेय जाता है। वे बिहार और ठडौमा के शोध सस्यान से इसकी शुरुआत से जुड़े रहे। 
अपने भानवशास्त्रीय अध्ययनों के आधार पर लन्दन की 'पोक्लोर सोसाइटी” ने उन्हें मानद 
सदस्यता (920) देकर गौरान्वित किया। वे पहले अकेले भारतीय थे जिन्हें यह सम्मान 
आप्त हुआ था। सत्‌ 932 में रॉय ने “भारतीय विड्ञान कॉमेंस” के नृविज्ञानके अनुभाग कौ 
अध्यक्षता के साथ-साथ सन्‌ 932 और 933 दोनों वर्ष “भारतीय त्राच्य सम्मेलन” के 
मानवशाघ्त्र और लोकवार्ता अनुभाग की भी अध्यक्षदा की। सही नहीं, विश्व स्तर पर भी 
उन्हें नृविज्ञान की अन्तर्राद्वीय वग्रेस वी विदृवन परिषद के सदस्य निर्वाचित होते का मौरव 
प्राप्त था। 
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उपरोक्त अकादमिक भम्मानों के अनिरिक्त उन्हें अपनो साहित्यिक और जनसेवाओं 
के लिये भी बत्कालीन सरकार द्वार सन्‌ 93 में “केशो हिन्द” के चादी के पदक से 
सम्मानित किया गया तथा सन्‌ 979 में “राय बहादुर को पदवी दी गई। वे साइमन 
कमोशन को प्रातीय समिति तथा बिहार और उडोसा की विधान परियद के दो सत्रों के लिये 
सदस्य थे। 

शरत्‌ चन्द्र रॉय का व्यक्तित्व विश्वकोषीय प्रकृति लिये हुआ था। उन्होंने जनजातियों 
पर तब लिखना शुरू किया जब वे राँची में वकील थे। वहीं बे उनके सम्पर्क में आये और 
उनकी रुचि उनके अध्ययन में उत्पल हुई और सर्वप्रथम सन्‌ 92 में मुण्डा जनजाति पर 
“द मुण्डाज एण्ड देअर कन्ट्री” के नाम से पुस्तक लिखी। इसके बाद उन्होंने छोटा भागपुर 
की जनजातियों का अध्ययन किया और वे इस क्षेत्र के एक अधिकारिक विद्वान बन गये। 
जनजातियों पर पुस्तकें लिखने के अतिरिक्त, उन्होंने जाति, हिन्दू घार्मिक विचारधाण, भारत में 
विभिन्‍न प्रजाति समूहों और सस्कृतियों के प्रव्॒जन आदि विषयों पर भी अनेक लेख लिखे 
हैं। उनके अध्ययन-अतुसधान का उपागम भ्रकार्यात्मक रहा है। 


प्रमुख कृतियाँ 
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माशल डो. साहलिन्स (930- ) 


झास्कृतिक पारिस्थितिकी वैज्ञानिक लेजली व्हाइट के छ्षिप्प मार्शल डो. भसाहलित्स ने 
पोलिनेशिया में शोध-कार्य क्या है। इसके प्रार्र्रक अध्ययनों में उदविदासवादी विचारघारा 
का और बाद के अध्ययनों पर मार्क्तंदादी और सरवनात्मकतावादी विचारों का प्रभाव अकिन 
है। सन्‌ 958 में लिखो 'पोलिनेशिया में सामाजिक स्तरोकण' और सन्‌ 962 में लिखी 
मोअला' में साहलिन्स ने पोलिनेशिया में राज्य को रचना और नातेदारी सगठन के बौच 
सबधों का विश्लेषण किया है। अपने इस विश्लेषण के आधार पर उन्होंने बताया है कि 
विधिन स्तर पर किस प्रकार सामाजिक एकता और सघर्ष उत्पन होता है। इसो के द्वारा 
उन्होंने खडात्मक व पर््णण के मॉडल को एक नदोन दिशा प्रदान वी है | 

माहलिन्स की बाद को बृत्तियों में सास्कृतिक सापेक्षवाद की छाप देखो जा सकती है। 
अपनी पुस्तक 'प्रस्तर युग को अर्थव्यवस्था' 972) में उन्होंने अर्थशास्र फे ब्यक्तिवादी और 
सार्वभौमिक परिभेक्ष्यों के साथ-साथ आधिक विज्ञानों में प्रयलित मरत्वपूर्ण धाराओं पर कडा 
अ्रहार किया है और बताया कि किम प्रकार अर्वव्यवस्दा का निर्धारण सर्वेदा सास्कृतिक 
व्यवस्थाओ ड्वारा होता है। 'सस्कृति और व्यावद्यरिक कारण' (१976) नामक पुस्तक में उन्होंने 
“तार्किक कर्त्ता' को अवधारणा के विरोध में अपने विचार रखने हुए बताया कि कल्पित 
तार्किक बुर्जुआई समाजों सहित सभी मानवीय जीवन-जगत में साकेतिक अर्थ के एक स्तर के 
अस्तित्व को स्वीकार किया जाता है। सन्‌ 985 में लिखी “इतिहास के द्वोप' में साटलिन्स 
भे गैर नृजातीय बेमन्द्रेत इतिहास लेखन के विचार को रखा है। 


प्रमुख कृतियाँ - 
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इिशांपर-570, (.]9006 ते. 
क्लॉड एच. सेन्ट-साइमेन (760-825) 
क्लॉड एव. सेन्ट-साइमेंन को फ्राम्ेसी सपाउदाद और समराजशाख दोनो का एक साथ ब्रणेता 
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भाव जाता है। सेन्ट शाइमेंन समाजशास्र के जनक करे जाने वाले अगस्त कॉम्द (बोंत) से 
वरिष्ठ थे। अपने प्रागभिक जीवन में कॉम्त ने सेंट साइमेंन के एक शिष्य और सेक्रेटरी के 
रूप में कार्य किया था। दोनों विधारयों के विचारों में कापी साम्य था क्ननु किसी मामले 
में दोनों के बौच कटु वादविवाद हो जाने से दोनों अलग हो गये। प्रासीमी कुलीन परिवार 
में जन्मे साइमेन ने अपने प्रारभिक जीवन में प्रामीसी सेना में नौकरी वी। वे सेना में पैप्टन 
रहे, उन्हें बुछ समय के लिये जेल भी हुई। सेन्ट साइमेंन वो वई शैक्षिक सिद्धान्ों वा 
शिल्पवार माना जाता है। सन्‌ 806 के बाद उन्होंने एक अध्येता के रूप में घोर गरीबी में 
जीवन व्यतीत क्या। इन परिस्थितियों में उन्होंने आत्महत्या वी भी वोशिश वी और अपने 
इस प्रयास में एक आँख गया बैठे | वास्‍्तय में, उनके सिद्धान्त उनके निजी जीवन के विलक्षण 
चरित्र वो प्रतिबम्बित यरते हैं। 

सेटट-माइमेंन ने कई विवारकों को प्रषावित झिया है। जहा एक ओर, उन्होंने अगस्त 
कॉम्त और दुखाईप यो अपने वियागें में प्रभावित विया जिन्हें समाजशास को प्रणीव करने 
का श्रेय जाता है, वहा दूसता ओर आपुनिक माध्यवाद के पिता कटे जाने वाले कार्ल भावर्स 
के समाजवादी सिद्धान्तों वो दालने में भी सेन्ट-साइमेंन ने विशेष भूमिका अदा वी है। 
ममाज विज्ञान के शेत्र में साइमेंन पतले ऐमे विचारक थे जिन्होंने परम्पशगत सम्याओं और 
अैतिकना के सदर्ध में औद्योगीकरण के ब्रातियारी प्रभागों वो स्पष्ट अनुभव क्या। वे हो 
प्रथम विचारक थे जिन्होंने समाज के अध्ययन के लिये एक ऐसे प्राकृतिक विज्ञान | 
आवश्यकता पर बल दिया जो सामाजिक पुर्रनर्माण के लिये तर्दसगत मार्गदर्शन वी भूमिका 
अदा कर सके। है 

बहु प्रतिभा सम्पल सेन्टसाइमेंन ने सामाजिक जीवन के कई शषेत्रों के मम्बन्ध में अपने 
विचार प्रव्ट किये हैं। किन्तु उनया “सावाजिक प्रगति का विचाए' सामाजिक विज्ञानों वो 
उनवी प्रमुख देन बहा जाता है। उनके अनुसार, मानवीय समाज का इतिहास तीन विमिल 
अवस्थाओं से गुजर्ता है जो विचारपारा के दीन विभिन रूपों से मेल पाते हैं। ये तीन 
अवस्थाएं इस प्रकार हैं « यहुदेववाद और दागत्य प्रथा, एकदेववाद और सायतवाद तथा 
अ्त्यक्षयाद और उद्योगवाद। इस प्रकार उन्होंने ऐतिहासिक विवास की यात्रा वो सर्वप्रथम 
सूत्रथद करने या प्रयास किया जिसे परवर्ती विकासवादियों ने अपने अपने ढग से विकसित 
किया। सेंट-साइमेंन के अनुसार, प्रत्येक समाज किमी एक साठन प्रणाली के अन्तात्रि एकता 
के सूत्र में बधा रहता है। यर प्रणाली बिना किमी दूटन के प्रगति के पथ पर अप्रमर होती 
रहती है। प्रत्येक समाज व्यवस्था बी रचना कसी विशेष विश्वास प्रणाली की मीव पर होती 
है। जब ये विश्वास अपनी साख यो देते हैं, तब समाज व्यवस्था के दूटने, छिन भिनल होने 
का खतरा उत्पन हो जाता है। इन परिस्थितियों में समाज व्यवस्था को बनाये रखने के लिये 
कसी नवीन वैकल्पिक विश्वास प्रणाली की जलूरत उत्पन्न रो जाती है। अपने इसी सिद्धान्त 
के आपार पर सेंट-साइमेंन ने परिचमी सभ्यता के इतिहाम वी विभिल अवस्थाओं को 
उजागर किया है। उन्होंने वहा कि परिवर्तत अनिवार्य और अवश्यगावी है, हमारा उद्देश्य मात्र 
इस अनिवार्य परिवर्तन यो अप्रमर करा और उसकी व्यास्या कला है। 

अपने प्रत्यक्षवादी दर्शन के आधार पर सेंट साइमेंन त्रे कहा कि वर्तमान आकर 
विड्ानों के अतिरियत एक नये सामाजिक विज्ञान की आवश्यकता है जिसे सेंट-साइमेन 


396 १ उलट उच्व्त समय 


“सामाजिक जोवविज्ञान” का नाम दिया। यह नया सामाजिक विज्ञान भावी समाज के लिये 
नैतिक नियमों और नोतियों के निर्माण में पथ-प्रदर्शन का कार्य करेगा। सेंट-साइमेंन के इन्ही 
विचारों के आधार पर इनके शिष्य और सहयोगी रहे अगस्त कोम्त ने 'समाजशास्र' को नीव 
रखी । 

कुछेक ममाज वैज्ञानिकों ने उनके सामाजिक प्रगति के विचार को 'उद्योगवाद को 
विशिष्ट विवारणा' कहा है। यह विचारणा प्रत्येक व्यक्ति को काम करने तथा गोग्यता वो 
पुरस्कृत किये जाने पर बल देतो है। सेन्ट-साइमेंन के अनुसार, समस्त प्रगति विज्ञान पर 
आधारित है और भविष्य का समाज झातिमय, समृद्ध और पूर्णत वैज्ञानिक सिद्धात्त पर 
आधारित होगा। विज्ञान के नियमों धत्यक्षवाद) के प्रयोग द्वाय सामाजिक सगठन और 
परिवर्तन के नियमों वो मालुम किया जा सकता है। आधुनिक समाज के सकतटों और 
मपस्याओं वा निदान प्रत्यक्षवाद पर आधारिद नमे धर्म के विकास और इत्त धर्म के 
समाजशारिरयों नामक नये पुजारियों द्वारा किया जाना सभय होगा। साइमेंन ने कहा है कि 
आधुनिक समाज के सगठन और दिशा निर्धारण करने का दायित्व वैज्ञानिकों और 
उद्योगपतियों का होना चाहिये। इस सम्बन्ध में उन्होंने नौकरशाह, वकीलों, क्लकों को भूमिका 
की कठु आलोचना करते हुए उन्हें परजीवो कहा है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
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(ज्यां) जां-पाल सात्र (0905-980) 
आधुनिक फ्रासीसो विचारक (ज्या) जा-पाल सात्र को ख्याति एक नाटककार, उपन्यास लेखक, 
सामाजिक आलोचक और सर्वाधिक एक अस्तित्ववादी दार्शनिक फे रूप में रहो है। वे मानव 
की स्वतत्रता के घोर पक्षकार थे । उन्होंने कहा कि व्यक्ति को स्वतंत्रता सर्वापरि है। व्यक्ति जो 
कुछ करता है, उसका निर्णय वह स्वव करता है, समाज का इसमें कोई लेना-देना नहीं है। 
सार्द के अस्तिवाद में इस तथ्य पर ज़ोर दिया गया हे कि मानव स्वय अपने भाग्य का निर्मावा 
है, उसमें घर्तमान से भविष्य को ओर बढने को पूरो क्षमता है। सार्ई के अस्वित्ववादी विचारों 
में उत्तरसरचनावादो विचारक पियरे योररडियू को काफी सोमा तक प्रभावित किया है। मनुष्य 
की स्वतत्रता को सार्थक करने के लिये सार्व ने 'अलगाव के निराकरण” की बात कहो है। 
इसका उद्देश्य “चयन' के उन सामाजिक-आर्थिक आपारों और सरचनाओं को बदल देना है 
जो उत्पोड़ित वर्ग को केवल मृत्यु के आगे आत्म समर्पण के लिये विवश कर देते हैं। सार्न 
के अनुसार, प्रत्येक शोषणकारों व्यवस्दा को तह में ऐसे मानदीय कार्यकलाप पिहित होते है 
जो शोषण के उद्देश्य से प्रेरित होते है, अत. उनका नतिक दावित्द विर्दिष्ट किया जा सकता 
है। अपनी प्रसिद्ध कृति “अस्तित्व और अनस्तित्व', 0933) में सार्ई ने आत्मपरक स्वतत्रता 
का प्रखर और सारगर्सित विवरण अस्तुत किया है। 
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नैतिक मूल्यों के प्रबल समर्थक होने के कारण सा ने अपनी प्रसिद्ध कृति 'इन्द्वात्मक 
तर्कपद्धति की मौमासा' (960) में मार्क्सदाद के आधारभूत सिद्धान्त 'इन्धात्मक भौतिक्वाद' 
कौ मानवीय आधार पर आलोचना की है, किन्तु साथ ही इसके लिये दार्शनिक आधार 
विकसित करने का भी प्रयास किया है। 

साई को चिंवर और लेखन शैली बडी गूढ और जटिल है। उनके विचारों को 
समझना माल नही है। सारत यह कहा जा सकता है कि सारे विश्व को अमानवीयकरण 
से मुक्त कराना चाहते थे। उन्होंने व्यक्ति की स्वतत्रता के साथ-साथ उसके दायित्यो की 
भावना पर भी बल दिया है। मोटे रूप में, साई ने बुर्जआ वर्ग को कपट वृति तथा शोषण 
एवं अन्याय कौ प्रवृति पर तीव्र प्रहार किया है। समाजशाज्लियों कौ प्रमुख रुचि सार के उन 
प्रयासों में रही है जिनके द्वारा उन्होंने व्यक्तिगत स्ववत्रत्ता और सम्राजगत बाधाओं के बीच 
सम्बन्ध स्थापित करने का प्रयास किया। इस सम्बन्ध में उनकी पुस्तक पद्धति की समस्या' 
(957) विशेष उल्लेखनीय है। सार्वर के आलोचनाकारों ने उन पर आगेप लगाया है कि 
उन्होंने अपने अस्वित्ववादी सिद्धान्त में इतिहास को जरूरत से अधिक महत्व दिया है। इसके 
अनुसाए, प्रत्येक क्रिया को ऐतिहासिक सरदर्भ में देखा गया है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-+. सिलबड 274 ?२०फबह्टाट55, (7945) 

-+ ॥॥6 शण्तादा ए नचिटवा04, (957) 

-  एकशवुप ० 9००९४ ९३५०, (960) 
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फर्ड्निंड डी, सासुरे (फरदिनां द्‌ सोस्युर) (857-93) 
सन्‌ 960 के पहले अकादमिक जात्‌ और इसके बाहर कुछ व्यक्तियों ने हो प्रसिद्ध स्विस 
आपषाविद्‌ फर्डिनिड डी सासुरे का नाम सुद्रा था। किन्तु सन्‌ 7968 के बाद भाषाशासत्र और 
सरचनावाद के क्षेत्र में इनका नाम न केवल चिर परिचित सा हो गया, अपितु इन्हें इन दोनों 
विधाओं का पिता कहा जाने लगा। सोसुरे (सोस्पुरे को जिनेवा सम्रदाय के भाषाई 
सरचनावाद का जनक मात्रा जाता है। यही नहीं, इन्हें आधुनिक सरचनात्मक भाषाशास्त्र की 
स्थापता का श्रेय भी दिया जाता है। झापाशासत्र और सरचनावाद सबधी उनके विचार उनकी 
सर्वाधिक ख्यात पुस्तक “सामान्य भाषाविज्ञान का पाठ्यक्रम” (कोर्स इन जनरल 
लिनाविस्टिक्स) में समाहित हैं जिसका प्रकाशन उनके मरणोपरन्त उनके शिप्यों ने किया। 
यह पुस्तक जिनेवा विश्वविद्यालय में [907 से 49॥। कक दिये गये उनके छझाषणों का 
सकलव है। यह आश्चर्य कौ ही बात है कि सासुरे को अपने जीवन काल में अपने विचार्रो 
के लिये वह आदर प्राप्त नही हुआ जिसके वे अधिकाये थे। अकाद्मिक जगत्‌ में उनकी 
छवि एक भाषाशास्त्री को रही है, किन्तु बुद्धिज्नों और व्यापक जनसमुदाय में उन्हें सस्कृत 
और इन्दो-यूगरेपियाई भाषाओं का एक दुर्बोध विशेषज्ञ माना जावा है। वे इन भाषाओं के 
अकाड पडित थे। भाषा की रचना सबधी उनके विचारों ने सामाजिक विज्ञतों और मानविकी 
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के विषयों दोनों को गहरे रूप में प्रभावित किया है। ऐसा कहा जाता है कि बीसवी शताब्दी 
के ऐतिहासिक काल में सासुरेवादी सरवनात्मक उपागम पर आधारित भाषा के नपीन प्रत्तिरूप 
(मॉडल) ने सामाजिक और सास्‍्कृतिक जीवन से सबधित सैद्धान्तीकरण की दिशा ही बदल 
दी। सक्षेप में, सामुरेवादी विचारों ने सामाजिक जीवन की व्याप्या को एक नया आयाम, एक 
नया मॉडल त्रदान किया है। 

साछुरे के भाषा के सिद्धान्त ने द्वितीय महायुद्ध के बाद दो दशकों तक प्रारभिक 
सरचनावाद और उत्तर्सरचनावाद दोनों को गहरे रूप में प्रभावित किया है। उनके विचारों 
की छाप्र मानवशात्त्री लेवी-स्टराम, समाजशास्त्री पियरे योरडियू मनोविश्लेषक जाक लेकन 
और साहित्यिक आलोचक और लक्षणशास्तरो रेलेण्ड बार्येस आदि विद्वानों पर स्पष्ट रूप में 
देखी जा मकती हैं। उनका भाषाशास्त्र का सिद्धान्त अत्यत जटिल, तकनीयी और कही-कही 
इतना गूढ हो गया है कि वह एक सामान्य व्यक्ति वी समझ के परे है । ठनके भाषाशास्त्र के 
सिद्धान्त ने वर्तमान समाजशास्त्रीय सिद्धाल को घोर रूप में प्रभावित किया है। इस सवध में 
उनके सकेतों का सिद्धान्त (सकेत्तत और मकेतित), भाषा के विभाजन वा सिद्धान्त (लैन्गयू 
और परोल), सामाजिक आगार पर भाषा की रचना का सिद्धान्त, तथा भाषाशाम्त्र और 
सामाजिक यूल्य का सिद्धान्त विशेष उल्लेखनीय है। 

साशुरे का जन्म जिनेवा शहर के एक बहु प्रसिद्ध परिवार में हुआ था। यह परिवार 
अपनी वैज्ञानिक उपलब्धियों के लिये ख्यात एटा है। वे दुखाइम, बेबर और फ्रायड के 
समकालीन थे, किन्तु ऐसा कोई साक्ष्य उपलब्ध नहीं है जिससे यह विदित होता हो कि वे 
इन तोनों विद्वानों में से किसी के भी सम्पर्क में आये हों। यद्यपि उनके लेखनों पर दुर्खाईम 
के साथ-साथ मार्क्य के विचारों का प्रभाव अवश्य देखा जा सकता है। सन्‌ 875 में जिनेवा 
विश्वविद्यालय में भौविकशास्त्र और रसायनशाम्त्र का अध्ययन करने के बाद भाषाओं के 
अध्ययन के लिये वे लिपज़िंग विश्वविद्यालय चले गये। केवल 8 महिनों के सस्कृत भाषा 
के कठिन अध्ययन के बाद 2] वर्ष की आयु में ही उन्होंने अपना एक लेख “इन्डो-यूरोपीय 
भाषाओं में स्वों कौ आदिम प्रणाली पर शोध निबन्ध' लिखा जिसे आज भी भाषाशास्त्र में 
उच्च स्थान प्राप्त है। सासुरे की मृत्यु के पचास वर्षों के उपरान्त सासुरे की बरसी पर दिये 
गये अपने भाषण में प्रख्यात फ्रेंच भाषाविड एमिल बेनवेन्क्टी ने इस लेख पर अपनी टिपणी 
करते हुए लिखा है कि इस शोध-विवन्ध में भाषा कौ प्रकृति सबंधो सामुरे द्वात वी गईं भावी 
शोध की एक मोटो रूपरेखा प्रस्तुत की गई है जो सकेतों को स्वेच्छाचारे प्रकृति के मसिद्धाल 
से अनुप्राणित है। सन्‌ 880 में सस्कृत के संबंध में अपने मौलिक विचारों को प्रणीत करते 
हुए थे पेरिस चले गये और यहा वे 24 वर्ष बी आयु में ईकोल प्रतीक स्थान में गोथे और 
प्राचीन उच्च जर्मन भाषा के लेक्चरर बन गये। लगभग एक दशक तक पेरिस में पढाने के 
बाद जिनेया विश्वविद्यालय में उनकी सस्कृत और इडोन्यूरोपोय भाषा के आचार्य के रूप में 
नियुक्ति हो गई। 

सासुंरे मे अपनी उपर्युक्त उल्लिखित पुस्नक में भाषाशास्त्र के इविहास की खोज बरते 
हुए भाषा संबधी दो तत्कालीन प्रभावी दृष्टिको्णों के प्रति अपनी असहमती प्रकट कौ है। 
प्रथम दृष्टिकोण के अनुसार, भाषा को सार्वभौमिक तर्क पर आधारित तथा विचाएें के आइने 


डक्पकाफद, कलरजद्यावं व. /. 399 


के रूप में देखा जाता है। दूसरे दृष्टिकोण के अनुसार, भाषा को मौलिक रूप में तार्किक माना 
जाता है। प्रथम दृष्टिकोण सन्‌ 600 के आसपास का और द्वितीय दृष्टिकोण उन्नीसवीं 
शताब्दी का है जिसमें भाषा के इतिहास को भाषा की वर्तमान स्थिति की व्याख्या के लिये 
प्रयोग किया जाता है। द्वितोय दृष्टिकोण के अनुसार, सस्कृत॒ जिस्ले प्राचीन भारत की पवित्र 
भाषा माना यया है, को विश्व की भाषाओं की सबसे पुरानी भाषा के साथ-साथ एक ऐसी 
भाषा माना गया है जो सप्री भाषाओं मे सम्पर्क स्थापित करने वाली है। भाषा का ऐतिहासिक 
उपागप और कुछ सीमा तक तार्किक उपागम, ये दोनों ही भाषा को मूलत नाम रखने की एक 
प्रक्रिया, अर्थात्‌ वस्तुओं के साथ शब्दों को जोडना मानते हैं। किसी विशिष्ट विचार या किसी 
विशिष्ट वस्तु के साथ क्‍यों कोई विशिष्ट नाम जोडा गया, दूसरे शब्दों में क्यों उस चस्नु या 
विचार को वही नाम दिया गया, इसकी व्याख्या ऐतिहासिक या प्रागैतिहासिक आधार पर 
करने की प्रवृति विद्यमान थी, जिसे सासुरे ने स्वोकार नही किया। सासुरे कहते हैं कि व्याख्या 
का यह ढंग यह मानता है कि भाषा मूलत एक नामतत्र है, अर्थात्‌ यह वस्तुओं और विचारों 
के नामों का एक सकलन है । वास्तव में घापा नामतत्र नही है, यात्रि कि यह वस्तुओ के नाम 
देने वाला तत्र नही है, वल्कि यह विभेदो का तत्र है जिसमे सकारात्मक तत्व सिरे से मही 
है। दार्किक रूप से भाषा वस्तुओं से पहले है। इसका कार्य नामकरण के बजाय उनवी 
अवधारणाओं में विभेद के सबर्धों के माध्यम से उनकी पहचान स्थापित करना है। इस प्रकार, 
सामुरे (सास्युअ) ने भाषा के ऐविहासिक और दार्किक दोनों दृष्टिकोणों को अस्‍्वीकारते हुए 
भाषा के इतिहास को जानने की अपेक्षा किसी विशिष्ट नैसर्गिक भाषा, जैसे आग्ल (अग्रेजी) 
या फ्रेंच भाण के वर्दशन सरूपण और गठन को जानने पर बल दिया है। 

सासुरे (सास्युअर के अनुसार, सस्कृति की भाति भाषा का भी सामूहिक आपार पर 
निर्माण होता है। भाषा मूलरूप में, “अर्थ को एक अणाली" है। इसमें जो शब्द होते हैं, उनका 
अर्थ दूसरे शब्दों के आधार पर निर्मित होता है। किसी भाषा के शब्द सकेत मात्र होते है, 
उनका अर्थ मनमाने रूप में लगाया जाता है। हिन्दी भाषा में हम जिस जानवर को 'घोडा' 
कहते हैं, उसके लिये 'गधे” शब्द का प्रयोग भी किया जा सकता थां। किन्तु, एक बार जब 
किसी वस्तु के लिये एक शब्द सबोघत निश्चित हो गया, दब वही शब्द प्रचलन में आ जाता 
है। बाई शब्दों के मेल से किसी एक वाक्य की रचना होती है जिसका एक अर्थ होता है। 
यह अर्थ ही भाषा को 'सरचना” को इगित करता है। सासुरे इस अर्थ को जानने पर बल देते 


हैं। 

आावा सबधी सासुरे के विचारों को स्पष्ट रूप में समझने के लिये उनके द्वारा एक सतत 
व्यवस्था के रूप में भाषा (लैन्गूयू) और भाषाई व्यवहार या बोली (परोल) के बोच किये गये 
अन्तर को समझना आवश्यक है। 'लैन्गूयू” शब्द भाष की रूपात्मक या व्याकरणात्मक 
अणाली को और 'पारोल' शब्द वास्तविक बोली, अर्थात्‌ वह दरीका जिसके द्वारा वक्तागण 
भाषा का प्रयोग कर अपने आपको अभिव्यक्त करदे हैं, को इंगित करता है। भाषा घ्वनि-तत्वों 
की एक प्रणाली है जिसके सबध नियत्रित होते हैं। यह प्रणाली यह बबाती है कि भाषा कैसे 
बोली जाती है। इसके कुछ निर्धारित नियम हैं, जिनकी खोज किया जाग चाहिये। लैन्गूयू 
की उपस्थिति पारोल को सभव बनाती है। सक्षेप में, भाषा सकेतो की एक प्रणाली है। 
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इसकी अपनी एक संरचना होती है। प्रत्येक सकेत का अर्थ प्रणाली के भीतर दूसरे मकेतों के 
साथ उसके मंबर्धों के आधार पर लगाया जाता है। सरचनावाद का सबघ केवल भाषा की 
सरचना और इसके इतिहास से ऐ। भाषा का अर्थ पारप्परिक रूप से परिभाषित इकाइयों की 
संरचना द्वारा निर्धारित होता है जो स्व-सर्दर्भत और प्रथानुगत एक व्यवस्था होती है। 

सामुरे के माया के इस सिद्धान्त कि “भाषा सकेतों वी एक अणाली है” की विशिष्टवा 
को समझने के लिये यह जानना आवश्यक है कि प्रत्येक सकेन के दो पक्ष या दो भाग होते 
है; 0) सकेत्तर या सकेतक (मिगूनिफाअर) और (2) सकेतित (सिगूनिफाइड)। सकेतर से 
तात्पर्य किसी विभेदीकृत आलेखीय (शब्द) या ध्वनि बिम्ब (घ्वनि प्रतिमान) से है, जब कि 
अभकेतित विधारों की किसी विधेदीकृत वस्तु या मानसिक प्रतिविब को प्रतिनिधित्व करने 
बाला शब्द है, जिसे हम अवधारणा कहते हैं। इन दोनों (सकेत्तर और सकेतित) से मिलकर 
किसी 'प्रतोक' या 'चिन्ट' कौ रचना टोती है। सरल शब्दों में, मकेनर वा अर्थ मकेत देने 
वाली किसी भौतिक यस्नु से हे जो सकेत देकर हमारे व्यवहार को प्रभावित एवं परिचालित 
करती है, जैसे चौराहे पर लगी हरी-लाल बत्तियाँ। लाल बत्ती के जलने पर हम रूक जाने हैं 
और हरी बच्ती के जलने पर हम चलने लगते हैं या चलते रहते हैं। मकेतित मे तात्पर्य ठम 
अर्थ से है जो अर्थ संकेत्तर को समाज देता है। ठपगोक्त ठदाहरण में, लाल रम वो खबरें के 
अर्थ में परिभाषित क्या गया है। यह अर्थ समाज द्वारा दिया गया है। ममाज द्वाग अर्थ देने 
की यह व्यवस्था मनमानी होती है। घाषाई स्वरूपों और उनके प्रकल्पित अर्थों के बीच बोई 
आवश्यक नैसर्गिक या आतरिक सवंध नतों होता। अब मासुरेवादी भाषाशाख्र के अनुसार 
सकेतर और सकेत्ित के बीच मनमाना संबंध होता है। सक्षेप्र में, सासुरे (सास्मुअर या भाषा 
का सिद्धान्त इस विचार पर जोर देता है कि भाषाएं व्यक्तिगत आपार पर निर्मित या पुनर्नि्मित 
अतीकों का प्रतिनिधित्व नहों क्रतो, अपितु वे ऐसे प्रतोकों/सकेतों को प्रकट करदी हैं जो 
अतिरिक्त सरचनाओं या विभितरताओं की व्यवस्थाओं (जैसे वर्णमाला, व्याकरण या शब्दकोश) 
की उत्पत्ति होतो हैं। मस्चनावादी इस क्राति का जन्म ही तब हुआ जब भापाशाम्ब (जिसे एक 
सामाजिक घटना माना जाता है) के केद्धीय स्थान से व्यक्ति को हा दिया गया। भाषा में 
निरतर बदलाव हो रहा है, किन्तु यह बदलाव किसी एक व्यक्ति या कुछ व्यक्तियों के इशारे 
पर या आदेशों पर नहीं होता । इसमें परिवर्दन एक लम्बे काल में वत्ता की इच्छाओं के बिना 
होता है। यह प्रक्रिया निएदर चलती रटती है। मासुरे के दृष्टिकोण के अनुमार व्यक्तियों की 
रचना जितनी भाषा के द्वाय होती है, उतनी टी वे भाषा को रचना करते हैं। भाषा के प्रति 
सासुरे के इसी दृष्टिकोण ने सामाजिक विज्ञानों को प्रभावित वर सरचनावाद को जन्म दिया 

। 


सामाजिक विज्ञातों में सासुरेबादी उपरोक्त दृष्टितोण के आगमन ने शोघर्क्ताओं के 
नजरिये को बदल दिया जो ऐव्शिसिक घटनाओं के प्रलेखन करने अथवा मानवीय व्यवहार 
के बारे में तथ्यों को जुटाने में लगे टुए थे। अब उनका ध्याव इन तथ्यों के जुटाने से हट कर 
इस धारणा पर केद्धित हो गया कि मानदीय व्यवहार अर्थ की एक व्यवस्था है, अत इसे 
समझने का प्रयास दिया जाना चाहिये। व्यापक सामाजिक स्तर पर इस धारणा वा कापी 
अभाव पडा | जहा पहले आत्तरिक तथ्यों और उनके प्रभावों को जानने का प्रयास क्या जाता 
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था, अब इतिहाम के किसी समय पर सामाजिक सास्कृतिक व्यवस्था को अध्ययन का विषय 
बनाये जाने पर जोर दिया जाता है। यह व्यवस्था ऐसी है जिसमें शोधकर्ता उसी प्रकार उसमें 
डूबा रहता है जिस प्रकार एक भाषाविज्ञ भाषा में निमल होता है। लेवी स्ट्रास, फियरे बोरडियू, 
जाक्‌ लेकन, रोलेन्ड बार्थेस आदि ने सासुरेडादी इस उपागम का प्रयोग बडी सफलता से 
मानवीय विज्ञानों में किया है। जिस प्रकार सासुरे ने इस बात को महत्ता दी है कि भाषागत 
क्रियाओं या भाषाई व्यवहार का अध्ययन उन परिणटियों की व्यवस्था से पृथक करके नहीं 
किया जा सकता, जिनके कारण ऐसे व्यवह्मर चलन में आये हैं, उसी प्रकार यह अपर्याप्त है 
कि सामाजिक-सास्कृतिक तथ्यों को उन सामाज्कि और सास्कृतिक व्यवस्थाओं से अलग 
बरके नहीं देखा जा सकता जिनके आधार पर उनवा चलन शुरू हुआ है। सार रूप में, यह 
कहां जा सकता है कि सामुरेवादी सरचनावादी उपागम अकेले व्यक्ति को वर्तमान अथवा 
विगत में की गईं मानवीय क्रियाओं के अध्ययन को महत्व नहीं देता, अपितु इसमे विकास 
के किसी स्तर पर सपाज और मसम्कृति के अध्ययन को सर्वोपरि माना जाता है। जहा सासुरे 
से एक पीढी के पहले के विद्वान (मार्ई की पीढ़ी) मानवीय ममाज के प्रादृतिक (आन्तरिक) 
आधार को खोज में जुटे हुए थे, जिस प्रकार उनोसवी सदी के भाषाविद भाषा के नैसर्गित 
तत्वों को उजागर करने में लगे थे वहा अब सरचनावादी पीढी के लोगों का प्रयास यह जानने 
में रहता है कि किसी ध्यवस्था थे तचो के वैमिन्य सवध किस प्रकार अर्थ या अर्थों को 
उत्पन्न करते है और इन अर्थों को “पढ़ा” जाना या इनका निर्ववन किया जाना चाहिये। अत 
ग्रथों की श्रखला, नातेदारी व्यवस्था अथवा फैशन फोटोग्राफी के परिवेश आदि का अध्ययन 
करते समय इनके द्वाण उत्पन अर्थ को दूढ़ा और समझा जाना चाहिये। भाषा का सासुरेवादी 
सिद्धान्त किसी व्यवस्था अथवा सदर्भ में ठत्वों के मात्र भौतिक अथवा नैसर्गिक अस्तित्व की 
अपेक्षा उसके 'मूल्य' को इगित करता है। किसी सत्ता या तत्व का भौतिक अस्तित्व भाषाई 
और सास्कृतिक परिवेश के प्रभावों में उलझा होता है। अत सरचना इस बात पर बल देती 
है कि किसी भी सामाजिक या सास्कृतिक तत्व का अस्तित्व एक सकारात्मक मूलभूत तत्व के 
रूप में सरधना के बाहर या सरचना के अन्य तत्वों से अलग नही रह सकता है। 

सासुंरे के भाषाई सरचनावादी सिद्धान्त को सामाजिक और सास्कृतिक जीवन के 
अध्ययन में प्रयोग किये जाने के बारे में कुछ आपत्तिया उठाई गई हैं तथा यह सदेह भी प्रकट 
किया गया है कि क्‍या इस सिद्धान्त का प्रयोग सामाजिक जीवन के विश्लेषण में 
सफलतापूर्वक किया जा सकता है। इस सबध में एक मुख्य आपत्ति यह उठाई गई है कि इस 
सिद्धान्त भें आदतन व्यवहार (ैकूटिस) और व्यक्तिगव स्वायह्ता को पर्याप्त महत्व नही दिया 
गया है। कुछ व्यक्तियों की नजरों में इस स्थिति की उत्पत्ति मानवीय स्वतत्रता को सामाजिक 
जीवन के उद्भव अथवा कारण के रूप में देखे जाने की अपेक्षा इसे सामाजिक जीवन के एक 
उत्पाद के रूप में देखे जाने के कारण हुई है। अत परिवर्तन की सभावना को नकारने सबधी 
एक रूढिवादी अभिनवि सरचना का ही एक परिणाम है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
- (00फ5६ छा ठल्ादाबाँ (ाएह्रणा॥ाएड, (974) 
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हिलालए, शिच्चिड 
मैक्स (मक्स) शेलर.................. त84.98) शेलर (874-928) 


ममाजशार के श्षैत्र में प्रघटनाशाख्र ज्ञान के समाजशाख और सम्कृति के समाजशासत्र को 
विकसित करने में दार्शनिक मैक्स शेलर ने महतो भूमिका अदा की है। वे सन्‌ 99 से 
कॉलोन विश्वविद्यालय में दर्शनशाल्र के आचार्य रहे हैं। फ्रैडरिक नील्ये और एड्यड हयर्त 
के विचारों से प्रभावित होकर शेलर ने अपने दार्शनिक मानवशार्र में मानवीय प्रकृति के 
हात्विक दृष्टिकोण को अपना बर ज्ञात के समाजशाख के सापेशवाद का प्रतिकार क्या है। 
इन विचाएँ वो छालने में उनके रोमन कैथोलिक विश्वामों का भी हाथ रहा है। उन्होंने 
विश्वाप्त व्यवस्थाओं कौ बहुलता और सापेक्षवाद वो स्वीकार क्या है, किन्तु साथ में यह 
भी कहा है कि मानवोय प्रकृति सार्वभोमिक है। मार्क्स की आधार और अधिमरचना 
(बेस/मुपरस्टूक्चर) की ट्विभाजनकारी घारणाओं के स्थान पर शेलर ने जीवन और आत्या 
(लाइफ/स्पिट) की अवधारणाओं को पम्नुत किया है। आधुनिक औद्योगिक सपाज के प्रति 
उल्होंने अपनी गहरे निएशा प्रकट की है। उनयी दृष्टि में यट समाज सच्चे मूल्यों को भ्रष्ट 
और विकृन बनाता है। उनका 'सहनुभूति' को प्रकृति' (93) संबंधों अध्ययन 
समाजशास््रीय दृष्टिकोण से एक महत्वपूर्ण प्रधटनाशारीय अध्ययन है। यह आश्चर्य ही है 
कि ज्ञान के समाजशास के प्रति शेलर के योगदान की अकाएण ही समाज वेज्ञानिकों द्वार 
उपेक्षा की गई है। 


प्रमुख कृतियाँ 

-  रि०७छगाग्यव्या, (02) 

- 76 र०एा० ण 5॥गरएगा५, (493) 

+-  गिएशएट्या5 00 8 90000०४) ण॑ ०००९०, (926) 
-  धैगा'5 03८८ 7 )२३४/७८, (928) 
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जोसेफ शुम्पीटर (883-980) 
जोसतेफ शुम्पीटर एक मोरवियाई ऐतिहासिक अर्थशाझ्रो थे जिनकी अन्तर्दिषयों कृतियों ने कुछ 
विषयों के प्रति समाजशास्त्रियों को भी रुचि उत्पन्न को है। स्वय शुम्पीटर ने समाजशाख और 
अर्थशाख्र को एक दूसरे का पूरक विषय माना है ओर बहुधा उन्होंने कुछ ऐमे विषयों पर 
भी लिखा है जो आजकल समाजशाल्र के छेत्र में आते हैं, जेसे सामाजिक वर्म और 
उपनिवेशवाद । हर 
दार्ल मार्क्स और पैक्प वेबर को घाति शुप्पीटर की भी पृजोवादी व्यवस्था के 
उद्भव और विकास में रूचि थी। उन्होंने मी लाभ अर्जिद करने जले और जोखिम उठाने 
चाले ऐसे उद्यमियों की महत्ता को स्वीकारा है जो नये उत्पाद और वकनौकों को इजाद करते 
रत्ते हैं। इसके साथ-साथ उनकी रुचि व्यापारिक चक्रिक सिद्धान्त और पूजो-निर्माण के बोच 
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सम्बन्धों को जानने में घो रहो है जो आस्ट्रिया के अर्थशात्र की एक विशेषता रही है। यही 
कारण है कि शुम्पीटर को आस्ट्रिया के इस सम्प्रदाय का प्रत्यक्ष वशज माना जाता है। 
“पूजीवाद, समाजवाद और प्रजातत्र' (942) के नाम से लिखी अपनी पुस्तक में उन्होंने 
उद्यमियों के स्थान पर औद्योगिक प्रशासकों के अत्यधिक रूढिवादी वर्ग को बदलने की 
प्रवृति तथा समतावाद को प्रोत्साहित करने हेतु आर्थिक नियोजन की आवश्यकता के लिये 
चेतावनी दी है। शुम्पोटर ने यह स्वोकार किया है कि कालातर में पूजीबाद समाप्त हो 
जायेगा। किन्तु यह स्थिति पृजीवाद की कमजोरियों का परिणाम नहीं होगी, अपितु यह 
उसको सफलता और उपलब्धियों का परिणाम होगी। व्यावसायिक प्रतिष्ठानों के बढते हुए 
आकार के कारण आने वाले सम्रय में उद्यमियों की भूमिका गौण हो जायेगी । उनका कार्य 
वर्तमान सयत्रों का सचालन एवं प्रशासन मात्र रह जायेगा। पूजीवाद के स्थान पर जिस 
समाजवाद का उदय होगा, बह सोवियत सघ जैसी सर्वाधिकारवादी व्यवस्था नहीं होगी और 
मे ही उसया रूप उदार कल्याणकारी राज्य का होगा। वह समाजवाद लोकतत्रीय होगा, यद्यपि 
इसमें आर्थिक प्रक्रिया को नियत्रित करने के लिये केद्धीकृत शासन प्रणाली होगी जो विशाल 
नौकरशाही व्यवस्था पर आधारित होगी और जो व्यक्ति की स्वतत्रता पर प्रतिबध लगा कर 
सामाजिक अनुशासन लागू कर सकती है। 


प्रमुख कृतियाँ 

+ 609 ० 800० 06४2०्फाण्वत, (92) 

- 70975 (५९०६, (939) 
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अल्फ्रेड शूज्ञ (899-959) 
आहिट्रिया में जन्मे दार्शनिक अल्फ्रेड शृज् यूरोप में फासीवाद के फैलने के बाद सन्‌ 939 में 
अमेरिका चले आये। यदा उन्होंने कुछ समय के लिये अशकालीक रूप में अध्यापन बथा 
लेखन कार्य किया और बाद में सन्‌ 952 में वे पूर्णकालिक रूप में अध्यापन कार्य में हि 
गये। प्रसिद्ध प्रघटनाशाख्री हसरल के शिष्य रहे शूज ने अस्तित्ववादी विचारकों 
समाजशारियों के विश्व को देखने के नजरिये के बीच के अन्तर को पाटने का काम किया। 
प्रघटनाशास्र जिसके प्रवर्तक हसर्ल माने जाते हैं, शूज मे हसर्ल के दार्शनिक विचारों को नया 
रूप देकर उनके 'प्रघटनाशाखर के दर्शन' को 'समाजशासीय प्रधटनाशास' में बदल दिया। इस 
अकार, शूज का प्रघटनाशास््र हसर्ल के प्रघटनाशास्त्र से भिन्न है। हसर्ल का पअपघटनाशास्र 
पारलौक्क स्व को समझने पर जोर देते हुए अन्दर से बाहर की अन्तर्विषयपरकता को जानने 
की बात करता है। जबकि शूज इस बात पर बल देते है कि लोग अपनी घेतना को धारा में 
रहते हुए भी दूसरों की चेतना को समझ सकते हैं। उन्होंने अन्तर्विषयपरकता का प्रयोग 
सामाजिक जगत्‌ के व्यापक अर्थों में किया जाता है। 

शूज ने समाजशास्रीय प्रघटनाशास्र की अपनी सुम्रसिद्ध कृति "सामाजिक जगत्‌ का 
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प्रघटनाशासतर' में इस विषय की विशद्‌ व्याख्या की है तथा इसके मूलभूत मिद्धान्तों को प्रस्तुत 
क्या है। यह पुस्तक मूल रूप में जर्मन भाषा में सन्‌ 932 में प्रकाशित हुई थी, और इसका 
ऑग्ल भाषा में अनुवाद सन्‌ 967 में हुआ, तभी इसने आग्ल भाषा भाषी लोगों, विशेषकर 
अमेरिकी ममाजशाझ्तरियों को प्रभावित क्या | सामाजिक जगव्‌ को समझने के लिये शूज ने 
गोजमर्ण की दुनिया के आवश्यक आयामो के विश्लेषण करने तथा उन्हें उजागर करने पर बल 
दिया है। शूज ने इस सम्बन्ध में इस प्रक्रिया की विस्तृत विवेचता कौ ऐ कि क्सि प्रकार 
अखडित अनुभव की मूलभूत घारा के आधार पर हम उन वस्तुओं कौ मानसिक रचना करते 
हैं और उनके बारे में हमारे ज्ञान की रचना करते है जिन्हें हम अपने दिन-प्रतिदिन के जीवन 
में पहले में हो मान बर चलते हैं। इस प्रक्रिया के आधार पर ही शूज ने यह स्पष्ट कस्ने वा 
यल किया है कि हम किस प्रकार अपने दैनिक व्यवहार को संगठित करते ऐैं, हम क्सि प्रकार 
स्वय वो और दूसरों को एक सुस्म्बद्ध सम्रष्टि में बाते हैं जिनके आधार पर प्रतिमानों थी 
रचना होती है और इसी के द्वा सामाजिक जीवन को पहचाना जाता है। दास्तव में, शूज के 
विश्लेषण का प्रमुख केन्द्र रोजमर्स का विश्व रहा है जिसे वे “जीवन-जगन्‌' (लाइफ बई) 
कहते हैं। उनके अनुसार, यह एक ऐमा अन्तर्विषयक दुमुह्ा विश्व है जिसमें हम सामाजिक 
यथार्थ बी रचना करने के साथ-साथ हम अपने पूर्वजों द्वारा निर्मित सामाजिक-माम्दृतविक 
सरचनाओं से नियत्रित भी होते हैं। शूज ने इस दन्द्वात्मक मम्बन्ध की खोज करने को दृष्टि 
से इस जीवन-जगत्‌ को दो प्रागों में बाटठा है. प्रथम, सनिष्ट आमने-सामने के स्प्वन्थों 
(हम-मम्बन्ध) से निर्षित जगत, द्वितीय दूरस्थ और अव्यक्निगत सवधों (वे-सम्बन्ध) से निर्वषित 
जगतू। 

सामान्यत प्रघटनाशास्रीय दार्शनिकों मे 'चेदना' को अपने अध्ययन-अनुसधान वा 
केद्ध बनाया है, किन्तु शूज़ ने चेतता से हट कर अत्तविषय्रपाकता (इच्टरसेब्लेकूटिविटि) , 
जीवन-जगत्‌ (लाइफ-वई) , और हम तथा वे के सम्दन्थों को अपने अध्ययन-विवेचन का 
केद्ध बनाया है। शूज का कहना है कि रोजमर्स के विश्व में, जब तक समस्त कार्य-व्यापार 
कुछ निश्चित दौस्तरीकों के अनुमार आसानी मे चलता रहता है, वबर तक अपेक्षाकृत चेतना 
का कोई महत्व नहों होता और क्ागण इस बात पर बहुत कम ध्यान देते हैं कि उनके 
मस्तिष्क में तथा दूमरों के मस्तिष्क में दया हो रहा है। इस श्रवार, शूज के अनुमार, 
प्रपटनाशास्नौय समाजशास्ल के विज्ञान में भी एक शोधार्थी व्यक्तिगत चेतना को अवहेलना 
कर सकता है। वास्तव में, शूज़ द्वार चेतना वी अवहेलना किया जाना प्रघटनाशास्रीय 
समाजशास्र के क्षेत्र में एक अत्यत विदेधाभास्ती एवं विक्ट स्थिति को ठत्पल बर्ता है, 
क्योंकि प्रघटनाशास्र कौ शोध के एक अलग उपागम के रूप में पहचान हो चेतना के विषय 
बा आधार पर बनी है। फिर भी, शूज ने भ्रघटनाशासर छे अन्य स्तप्, अर्थात्‌ विषयपरक्ता 
को नहीं छोडा। निश्चय हो, उन्होंने व्यक्तिगठ विषयपरक्ता के स्थान पर अलविषयपरक्ता 
कौ बात कठी है। 

सश्ेष में, शूज़ की रुचि प्रमुख रुप में तोन विषयों में रहो है प्रथम, वे मैक्स वेबर 
के क्रिया मिद्धाल वी आलोचना के आधार पर एक अलग सामाजिक क्रिया और अनक्क्रिया 
के उपयुक्त सिद्धान्त वी रचना वरना चाहते हैं। द्वितीय, उन्होंने जीवन-जगत्‌ की रचना करते 
में विशेष झुचि प्रदर्शित की। तृतीय, उनदी रुचि समाजशास्न को मानवीय क्रियाओं के 
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अध्ययन के की दृष्टि से अधिफाभिक वैज्ञानिक बनाने में रही है। 

पार्सन्‍्स के साथ एक विवाद के बाद शूज मे क्रिया सिद्धानन वी समस्याओं और 
“वर्स्टहेन पद्धति' को स्पष्ट करते के साथ साथ इसे आगे बढाने हेतु काफी काम किया। उनकी 
मण्णोपणद कृतियों में जीवन जगत्‌ की सरचना की सार्थक्वा वी भूमिका का विस्तृत 
विश्लेषण किया गया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
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क्लिफोर्ड शा (2896-7957) 
शिक्गो विश्वविद्यालय ने कई समाज वैज्ञानिक को तैयार किया है, उनमें से क्लिफोर्ड शा 
भी एक प्रमुख ममाजशास हैं। शा या प्रमुख शोध-हेत्र अपगरधशास से जुड़े विषय रहे हैं । 
उन्होंने मुख्यत थाल-अपराधियों पर शोध की है। इस सम्बन्ध में उनकी पुस्तक 'द जैक रोलर 
ए डेलिन्‌क्वेंट बॉयज ओन स्टोरी” (930) विशेष उल्लेखनीय है। इस पुम्तक में उन्होंने 
“जूबँनाइल रिसर्च इन्सटिट्यूट' के दौरान दौ सौ से भी अधिक बाल अपराधियों के 
जीवन-इतिहास यो सकलित किया। इसौलिये शॉ को 'जीवन-इतिहास' विधि का प्रणेता कहा 
जाता है। शा तथा उनके सहयोगियों के अध्ययनों के आधार पर हो 'अपराध-द्षेत्र' की 
अवधारणा का विवाम्त हुआ ये क्षेत्र किक्ती भगा (सामाय्यत महानगे के ऐसे भाग होते 
है जिनमें अपनी कुछ विशिष्ट भौतिक एवं सामाजिक विशेषताओ के कारण नगर के अन्य 
भागों की अपेक्षा अपराध/अपचारिता की अत्यधिक ऊँची दर होती है। इन क्षेत्रों के सदस्य 
आरधिक उपेक्षाओं रे मसिद होते हैं। अग्रामाजिक्ता या कुसमजन इन क्षेत्रों की एक अनिवार्य 
विशेषता नही होती, अपितु इन क्षेत्रों का विद्यमान पारम्परिक अपराधिक वातावरण यहा के 
निवासियों, विशेषत किशोर और युवाओं को अपराध की ओर धकेलता है। 





प्रमुख कृतियाँ : 
- व॥6 उबलरणील # एटंगवण्टा। 80% 057 50079, (930) 
- 0४८गाँट एटजवफटलारटए माप ए/जा शवट३5 (छत कै), (!242) 


58ांगा९, 5९072 


मिओग ज़िम्मल (जाज सिमल) ...> त#छ- 99 ज़िम्मल (जार्ज सिमल) (858-98) 


मैक्स वेबर के समकालीन जर्मन समाजशास्ती और मूलत दार्शनिक गिऔर्ग जिम्मल (सिमल) 


4606 १ उक्राशार, ठ९्णू 


की गणना समाजशाछ्त के दिग्गजों में की जाती है । उनवी लगभग पच्चीस पुस्तकें तथा तोन 
सौ से भी अधिक लेख उनके जीवन-काल में प्रकाशित हुए, फिर भी उन्हें अमेरिका और 
विशेष रूप में ब्रिटेन में वह सम्मान नहीं मिल पाया जिमके वे अधिकारी थे। पैदाइशी रूप 
में वे यहूदी थे, किन्‍नु बाद में उन्होंने ईसाई धर्म अगीकार वर लिया। उनका अधिकाश जीवन 
बलिंन में व्यतीत हुआ। मृत्यु के मात्र चार वर्षों के पूर्व वे स्ट्रासबर्ग में पूर्णणालिक आचार्य 
(ओफेसए रहे । वे 'जर्मस समाजशास्दोय परिषद्‌” के सह सम्यापक थे । 

जिम्मल की बृहत कृतियों को व्यवस्थित करना या उन्हें सक्षिप्त रुप में प्रस्तुत करना 
लगभग असभव है| उतके अध्ययन लेखन के विषय अत्यत भिन्‍न एवं विम्तृत थे । जहा एक 
ओए उन्होंने कला और मस्कृति के विषयों को लेकर प्रसिद्ध दार्शनिक कात और गोथे पर 
लिखा है, वहा उन्होंने घर्म, मुद्रा, पूजीवाद, लिग-भेद, मयूह, नगरवाद और नैतिकता पर भी 
लेखनी उठाई है। उन्होंने गगैबी, वेश्या, कजूम, अपव्ययी और अजनबी जैसे विपयों पर 
छोटे-छोटे लेख भी लिखे हैं। उनके कई लेखन विषयों में से प्रेम भी एक विपय एहा है। 
सक्षेप में, उन्होंने सोन्दर्यशात्र, ज्ञनमीमासा, इतिहाम के दर्शन के साथ-साथ ममाजशांसखर के 
कई भिन्‍न विषयों पर खूब लिखा है। 

जहा मार्क्स और वेवर भे समाज के तार्विकौक्रण और पूजीवादो अर्थव्यवस्था जैसे 
चृहत्‌ स्तरीय मसलों को अपने अध्ययन-अनुसपान का केन्र बनाया, वहा ज़िम्मल ने प्रभुखनः 
व्यक्तिगत क्रिया और अन्नक्रिया जैसे लघु स्तरेय मुझे व्यों हो समाजशाख छो प्रमुख 
अध्ययन विषय-वस्तु माना है। क्न्तु, सामाजिक जीवन को असख्य अन्तर्क्रियाओं को बिना 
किसी सैद्धान्तिक ढांचे के समझना कठिन होता है, अव ज़िम्मल ने अन्तर्क्रियाओं के स्वरूपों 
और प्रकारों के अध्ययन पर बल दिया। ज़िम्पल के अन्तक्रिया सम्बधी विचारों ने बाद में 
'साकेतिक अलत्क्रियावाद' के विकास को गहरे रूप में प्रभावित क्या है। उन्होंने सामाजिक 
सणचनाओं के अध्ययन में भी अन्क्रिया के अध्ययन वो महलवपूर्ण भागा है। उनके अनुसाए 
परिवार सहित सभी सामाजिक सरचनाओं वा निर्माण अन्तक्रियाओं के आधार पर होता है, वे 
अन्तत, अन्तर्क्रियाओं का परिणाम होती हैं। अन्तर्क्रियाओं के अपने अध्ययन में ज़िम्मल ने 
उनके अन्तर्क्रिया में भाग लेने वालों की सख्या और सपर्ष को भूमिका को विशेष रूप में 
रेखार्किव क्या है। उन्होंने स्पष्ट किया कि जब कभी दो व्यक्तियों के बीच होने वाली 
अन्तर्क्रिया में तीसण व्यक्ति भाग लेने लगता है, तब अन्नर्क्रिया के रूप-स्वरूप में परिवर्तन 
आ जाता है क्योंकि यह सभव है कि तीसग्र व्यक्ति पहले दो व्यक्तियों में से किसी एक के 
साथ पनिष्ठ रूप में जुड जाये और तीसरे व्यक्ति के विरुद्ध हो जाये। यही नहीं, इस स्थिति 
में वीनों में से कोई पी अकेला सदस्य अन्तर्क्रिया के भावों स्वरूप वो नियत्रित करने में सक्षम 
नहीं होता है। संक्षेप में, ज्रिम्मल का साथ सपाजशासर अन्यक्रियाओ के अध्ययन के चारों 
ओर घृमता है। उन्होंने समाज के सरचनात्मक दृष्टिकोण का विशेष करते हुए कहां कि 
“समाज व्यक्तियों का एक सकलन मात्र है जिसकी रचना आपसी अचन्तरक्क्रियाओं के आधार 
पर होती है !” अन अन्क्रियाओं के स्वरूपों का अध्ययन समानशाख का प्रयुख उद्देश्य है। 
स्वरूपों का निर्माण अन्तक्रियाओं के माध्यम से होता है। व्यक्ति अन्वर्ज्निया बरते हैं और 
उनसे स्वरूपों (जैसे परिवाएं का निर्माण होठा है 
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जिम्मल ने हीन प्रकार के समाजशाशत्र की चर्चा को है, () सामान्य 
समाजशाख-इसमें सामाजिक आधार पर निर्मित साप्पूर्ण ऐतिहासिक जीवन का अध्ययन 
किया जाता है, (2) दार्शनिक समाजशास्र-इसे जिम्मल ने सामाजिक विज्ञानों का ज्ञानमीमासा 
कहा है, और (3) स्वरूपात्पक समानेशास-इसमें सामाजिकता के आधार पर निर्मित साहचर्य 
के रूपों का अध्ययन किया जाता है। जिम्मल ने मानवीय अन्त्क्नियाओं के विश्लेषण के 
लिये 'स्वरूपात्मक समाजशासतर', जिसके वे प्रणेता माने जाते हैं, को प्रस्तावित किया। जिम्मल 
समाजशासत्र को एक विशेष विज्ञान बनाना चाहते थे। इसके लिये उन्होंने समाजशासत्र को 
अपने आपको सामाजिक सम्बन्धों के स्वरूपों के अध्ययन तक हो सीमित रखने की सलाह 
दी। जिप्मल पहले व्यक्ति थे जिोने सामाजिक सम्बन्धों के स्वरूप और अत्तर्वस्तु (फॉर्म 
एण्ड करेंट) के विवाद को छेड़ा। उनके अनुभार, अन्तर्क्रिया के स्वरूप को उसकी अन्तर्वस्तु 
से अलग किया जा सकता है और यह प्रदर्शित किया जा सकता है कि भिन्‍न दिखने वाली 
अन्तक्रियाओं (भिन्न अत्तर्वस्तु सहित) के समान स्वरूप होते हैं। उदाहरणार्थ, अठारबी 
शताब्दी के इग्लैण्ड के एक लेखक और एक राज परिवार के सदस्य या किसी अभिजात 
व्यक्ति के बीच सम्बन्धों दा बीसवीं शवाब्दी के लेटिन अमेरिका के एक किसान और उसके 
जमीदार के बीच सम्बन्धों में स्पष्टत भिन्न अन्तर्क्रिया होंगी। फिर भो, इन दोनों सम्बन्धों के 
स्वरूप भमान होंगे, क्योंकि दोनों ही सरक्षणात्मक सम्बन्धों के उदाहरण है। इसी प्रकार, 
जिम्मल को रुचि अन्तर््निया में भाग लेने वाले व्यक्तियों/समूहों की सख्याओं को जानने में 
भी भी। उदाहरणार्थ, उन्होंने कहा कि ऐसी स्थितियाँ जिनमें दो या तीन दल भाग लेते हैं, 
उनमें स्वरूपात्मक समानताए होी हैं चाहे वे दल व्यक्ति हों अथवा राष्ट्र राज्य हों। इस 
प्रकार के स्वरूप की समानता से तात्पर्य यह है कि सम्बन्धों के कुछ गुण अत्यधिक भिन्न 
स्थितियों में भी विद्यमान रहते हैं। जिस प्रकार दीन राष्ट्रों के समक्ष जो विकल्प और उनके 
परिणाम स्वरूप व्यवहार खुले होते हैं, वही बात नीन व्यक्तियों पर भी यथावत लागू होती 
है। जिम्मल ने अपने स्वरूपात्मक समाजशाश्न का प्रयोग सामाजिक प्ररूपों के विश्लेषण में 
भी किया। उन्होंने कहा कि कुछ साम्राजिक प्ररूप, जैसे अजनबी व्यक्ति, भिन्न समाजों में 
भिन्न समर्यों पर देखने को मिलते हैं, विन्तु इन अजनबी व्यक्तियों का व्यवहार और इनके 
अति दूसरे व्यक्तियों का व्यवहार इन भिन्न सामाजिक स्थितियों में भी लगभग समान होता 


है। 

जिम्मल ने न केवल अन्तर्क्रियाओं के अध्ययन पर जोर दिया है, अपितु उन्होंने 
सामाजिक संघर्ष का अध्ययन कर उसके प्रकार्यों का भी उल्लेख किया हे, जिसका प्रभाव 
बाद के समाजशालियों पर स्प्टत देखा जा सकदा है। इतर विययों के अतिरिक्त, सामाजिक 
विभिन्नत्ा के कारण सामाजिक विकास और मुद्रा अर्थव्यवस्था के उद्भव जैसे विषयों को भी 
उन्होंने अपने लेखन का विषय बनाया है। उन्होंने 'मुद्रा का दर्शन' (द फिलॉमफी ऑफ मनी, 
2906) तभ्रक एक पुस्तक लिखी जिम्ममें उन्होंवे मूल्य के मार्क्सवादी श्रम सिद्धान्त का एक 
विकल्प प्रस्तुत किया है। वस्तु विनियय (अदला बदली) व्यवस्था से कागज मुद्रा और साख 
व्यवस्था के रूप में उद्भव का लम्बा सफर हमारे दैनिक जोवन के तार्किकीकरण को प्रकट 
करता है। सामाजिक अन्तर्क्रिया का यह आर्थिक परिमाणीकरण सामाजिक जीवन की 
अन्तर्वस्तु का उसके स्वरूप से पृथक होने का एक अन्य उदाहरण है। जिम्मल के मुद्रा के 
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विश्लेषण ने मार्क्सवादी आर्थिक श्रेणियों के लिये प्रयटनाशार्तीय विवल्प प्रस्तुत कर 
भार्क्सवादियों वो सोचने के लिए विवरा क्या है। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि ग्रिओर्ग जिम्मल एक बहु प्रतिभा सम्पन्न व्यक्नि थे। 
उनकी विपुल कृतियों ने अमेरिका के प्रारभिक ममाजशासत्र के विकाम में काफ़ी योगदान 
किया है। पॉल रॉक ने अपनी पुम्तक 'द मेकिंग ऑफ मिम्बालिक इन्टाएक्शनिज्म' (979) 
में जिम्मल को प्रतीकात्मक अनर्क्रियावाद' के एक जबक के रूप में प्रतिष्ठित किया है। 
इसमें बोई संदेह नले है कि जिम्मल ने रॉविर्ट पाक और शिवागों सम्प्रदाय के अन्य 
ममाजशासियों को कई रूप में प्रभावित क्या है। रॉर्ट मर्टन के प्रकार्यवाद (विशेषत उनके 
सदर्भ समृह मिद्धान्त और भूमिया सिद्धान्त) तथा कोजर के सामाजिक स्पर्ष सिद्धात्य पर भी 
जिम्मल के विवारों की छाया देखो जा सकती है। आजकल आयुनिकता और 
उत्तर-आधुनिकता की बहस में भी जिम्मल को एक मुख्य वरेण्य (क्लासिकल) समाजशाखी 
के रूप में घमोटा जा रहा है । जिम्मल पर लिखे गये डेविड फ्रिसबाई के लगभग सभी ग्रथों 
में जिम्मल की ममाजशाल्लीय महत्ता के साय-साथ उनके भ्रति समाजशाम्रियों द्वारा प्रदर्शित 
उपेक्षा और उदासोनता को भी ठजागर क्या गया है। 

आजकल मार्क्स, दुखाईम और वेबर के विचारों के अधिक प्रभाव के काग्प जिम्पल 
का प्रभाव घुमिल अवश्य पड़ गया हो, किन्तु यह किसी में छुपा हुआ नहीं है कि बीसवी 
शताब्दी के प्रागभिक काल में जिम्मल ने सभी अमगैवी सिद्धानों (जैसे सर्प मिडाल, 
साकेतिक अन्तत्नियावाद, विनिमय-सिद्धान्त और जाल-तब्र सिद्धाल्त (नेटवर्क सिद्धाल) वो 
जितना प्रभावित किया है, उतना कोम्त और स्पेन्मर जैसे वरेण्य (क्लासिक्ल) विचारकों ने भो 
प्रभावित नही क्या है। 


प्रमुख कृतियाँ . 
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शराब, प्राय 

'सुरजीत सिन्हा (%6- ) 
रॉबर्ट रडफील्ड के शिप्य सुरजीत सिन्हा भास्त के अपेक्तादृव कम जाने-पहचाने जाने वाले 
मानवशास्त्ी रहे हैं जिन्होंने मुख्य बग्रभूम के भूमिज तथा बम्तर की जनजातियों के अतिरिक्त 
जाति-व्यवस््या पर भी कार्य क्या है। उन्होंने भूमिज-हिन्दू अन््॒रिया, जाविन्‍जनवाति सततता, 
जनजावि-कृषक सतदता, जनजातियों और जातियों में सामाजिक गतिशीलता और आदोलन, 
जनजाति एकजुटता सबंधी आदोलन, मप्तोही आदोलन जैसे अनेक विषयों पर कई लेख लिखे 
हैं ज्ञो भारत की प्रतिष्ठित मानवशास्त्रीय पत्रिकाओं जैसे मैन इन इण्डिया, हक 
एन्य्ोपोलॉजिस्ट' के अलावा 'जर्नल ऑफ एशियाटिक सोसाइटी” और 'जर्तल ऑफ अमेरिकन 





उमा, ईफ्रदा। / 409 


फोकलोर' आदि में छपे हैं। सिन्‍्दा के अध्ययनों का प्रमुख क्षेत्र परगना बराघूम और 
जयद्विपीय (मध्य) भारत रहा है। 

सिद्धा का प्रमुख कार्य भूमिज हिन्दू अन्तक्रिया (957) पर रहा है जिसके आधार पर 
उन्होंने जनजाति सततता, जनजाति राजपूत (जाति) सततता, भूमिज क्षत्रीय सततवा जैसी कई 
अवधाएणाओं को विकसित किया है। इन अवधाएणाओं ने बाद में भारत में, विशेषत मध्य 
भारत के जनजातीय थेज में हो सटे सामाजिक रूपान्तरण कौ प्रक्रियाओं को आधारशिला का 
कार्य किया जिस पर बाद में कई युवा मानवशास्त्रियों ने कार्य किया है। सिन्हा ने अपने 
अध्ययन में उद्‌विकासीय परिवर्तन के परिभ्रेध्य का प्रयोग कर इसके आधार पर आदिवासीय 
सास्कृतिक सता से भारत में सभ्यता के नियत रेखीय विकास की बात की है। उन्होंने इस 
सदर्भ में रेडफील्ड के लोक दृषक नगरीय” सततता की धारणा को अपनाते हुए भारत में 
जनजातीय सस्फृतियों की कृषक सस्यृति कौ दिशा में हो रहे परिवर्त के विचार की 
“भूमिज-हिन्दू अन्तक्रिया' के अपने अध्ययन के आधार पर पुष्टि की है। सिन्हा का कहना है 
कि कुछ महत्वपूर्ण साम्कृतिक भौतिक तथ्यों का जाति और जनजातियों में समान रूप से 
2 तथा उनवी जीवन शैली में समानता, उनके बीच होने वाली अन्तर्क्रिया का परिणाम 

] 

जनजाति-जाति को सततता पर अपने विचार व्यक्त करते हुए सिन्हा ने लिखा है कि 
“भारत में अनेक निम्न जातियों में जनजातियों के कुछ लक्षण समान रूप से देखने में आये 
हैं। जैसे अपने ही जातीय वर्ग में सामाजिक व्यवहार में समानता पर बल, महिलाओं के लिये 
सास्कृतिक सहभागिता (ृत्य, संगीत आदि) सबधी यथेष्ठ स्व॒तत्रता, तथा अति नैतिकता की 
भावना से अत्यधिक दबी उनकी मूल्य व्यवस्था आदि जाति और जनजाति में समान रुप में 
देखने को मिलौ हैं- - - - इन जातियों के अलौकिक्वाद (दैवी शक्ति में विश्वास) सबधी 
विशेषता के भी कई लक्षण जनजातियों में भी समान रूप से विद्यमान पाये गये हैं, जैसे इनके 
देवालयों में भी मुख्य रूप में स्थानीय देवी देवताओं वी प्रतिमाए ही पाई गई हैं, जबकि 
जनजातियों के अलौकिकवाद में जातीय तत्व के अन्य लक्षण बहुत कम पाये गये हैं ।” 

सिन्हा ने कुछेक समाज वैज्ञानिकों के इस विचार से असहमति प्रकट वी है कि भारत 
में जनजातियाँ धीरे धीरे जाति-व्यवस्था में बिलीन हो रही हैं। उन्होंने लिखा है कि 
“जनजातियाँ पारिस्थितिकी, जनानकिकी, अर्थव्यवस्था, राजनीतिक और सामाजिक व्यवहार में 
नृजातिक समूहों से पृथक हैं। उनकी यह ऐतिहासिक छवि ही जनजातियों को हिन्दू जातियों 
से अलग करती है और उन्हें एक जनजातीय पहचान देती है।” 

सिन्हा ने जनजाति जाति या कृषक सातत्यक (लैस्नर्य) के सदर्भ में बिहार की एक 
जनजाति भूमिज के हिन्दुईकरण की प्रक्रिया के सदर्ध में अनेक लेख लिखे है। इन लेखों में, 
उन्होंने देशी राज्यों और सामाजिक गतिशौलता के दबावों तथा मध्यस्थ विशेषज्ञों (पुजारियों, 
ताब्रिकों आदि) तथा सास्कृतिक क्रियाकलापों के सामाजिक ताने बाने में प्रादेशिक 
सार्वभौमीकरण और सस्कृति के समन्वय की प्रक्रिया का विश्लेषण किया है। 

“आरत के मानवशास्त्र सर्वेक्षण सस्थान' ने सन्‌ 967-70 के बीच हिन्दू धर्म के 
सामाजिक सगठन के अध्ययन हेतु अनेक गवेषणाओं को प्रवर्तित किया था जिसका मुख्य 
उद्देश्य भारतीय सभ्यता की बदलती हुई सरचना का अध्ययन करना रहा है। इन अध्ययन 
योजनाओं का जवर्तन और नेवृत्व सिम मे किया है। इस योजना के अन्वर्गत वैद्यगाथ 
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ससस्वनी और मिन्हा ने मिल कर काशी के माघुओं का अध्ययन बर “काशी के तापमी 
संगठन” नाम से एक प्रतिवेदन (अपवाशित) तैयार क्या था। इस अध्ययन हाण उन्होंने 
तापसी संगठनों के साम्मदायिक आधार पर गठन, ठनके दूर-दूर फैले सगठन एवं लौक्कि 
कृषि तथा जाति और श्रापाई आधार पर रचना के साथ साथ इन सशठनों में परिवर्तन की नई 
उभरती प्रवृतियों (रूढिवादी-माम्परदायिक ग्रामीण स्वहूप से नवीन सार्वभौमिक नगरीय केन्द्रित 
स्वस्प में परिवर्नन) पर प्रकाश डाला है। 

आद्रि बेतई की पुम्तव “जातियाँ पुरानी और नई” वी समीक्षा करते हुए सिन्हा ने 
जातिया की बदली हुई भूमिका को रेखाक्ति क्या ऐ और कहा कि एक पारम्परिक व्यवस्था 
के रूप में जातियो कौ पूमिवा अब मीमित हो गई है तथा सयुक्त निगम सपूहों के रूप में 
जातिया आजकल नवीन राजनीतिक एवं आर्थिक भूमिकाए अदा करने लगी है। 'मुक्त 
स्वरौद्रण' के उभरने हुए प्रतिमान बा अभी तक क्सो ऐसे सचेतन मॉडल में विकास नहीं 
हो पाया है जिसकी जड़ें पर्याप्त रूप में सामाजिक भावनाओं में गडी हुई हों। 
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शल्विआँ डस्ल्यू स्माल एक अमेण्कि समाजशास्री हैं। वे समाजशात्तर में अपने द्वार किये 
गये ग्रोगदान के लिग्रे कम, किन्तु समाजशास्त्र के क्षेत्र में उनके द्वारा की गई अन्य 
गतिविधियों के लिये अधिक जाने-पहचाने जाते हैं। वे शिकागों विश्वविद्यालय में 
समाजशासूर विभाग के सस्थापक रहे हैं। सन्‌ 892 में स्थापित इस विभाग यो अमेरिकी 
समाजशास्र के प्रमुख केन्र और विशेषत, समाजशासत्रीय सिद्धान की शुरुआत का श्रेय जाता 
है। इसी के साथ स्माल ने “अमेरिकी समाजशात्रेय समाज (परिषद) की स्थापना में 
सहसस्थापक की भूमिक्रा अदा की है। यह संगठन आज भी अमेरिकी समाजशास्त्रियों पा 
एक प्रमुख व्यावमाधिक सब है । सन्‌ 894 में प्रकाशित समाजशास््र की प्रथम पाठ्य पुस्तक 
के दे मह लेखक रहे हैं। मन्‌ 895 में उन्होंने 'अमेस्किन जर्नल ऑफ मोसिऑलाजी” कौ 
नीव डाली जो आज भी इस विषय की एक प्रमुख पत्रिका है। उन्होंने इस पत्रिका में प्रचुए 
मात्रा में लिखा है। 





प्रमुख कृतियों 
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एडम स्मिथ (723-790) 
स्कॉटलैंड के मुप्रसिद्ध दार्शनिक एवं सामाजिक विचाएक एडम स्मिव अधिकाशत एक 
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अर्थशाञ्री के रूप में ले जाने जाते हैं, किन्तु वे एक अर्थशार्दी के साथ साथ नैतिक दार्शनिक 
और गजनीतिक चिंतक एवं सिद्धालकाए भी थे। उन्होंने अपनी प्रथम भ्रस्तक नैतिक 
मनोभावों का सिद्धान्त' (959) में इस बात को प्रस्थापित किया है कि भौतिक एवं सामाजिक 
यश्चों सहित विश्व वी अपनी आवृतिक विद्या एव व्यवस्था रही है जिसकी रचना ईश्वर ने इस 
ढग से की है ताकि सभी प्राणियों में सतुलन बना रहे और सभी को लाभ प्राप्त हो सके। 
उन्होंने इस पुस्तक में जगह जगह पर इस नैसर्मिक व्यवस्था के अच्छे गुणों का गुणगान करने 
के साथ साथ मानवीय सस्थाओं वी कमजोरियों पर प्रकाश डाला है जो इस नैसर्गिक 
व्यवस्था को परिवर्तन काने या बदलने का प्रयास्त करती है इसके बाद उन्होंने अपनी बहु 
प्रसिद्ध कृति 'राष्ट्रों कौ सम्पदा की प्रवृति और कारकों का अन्वेषण , (/976) लिखी। इसमें 
भी उन्होंने राजनोतिक अर्थव्यवस्थाओं की समस्याओं को खोज हेतु नैसर्गिकवाद के सिद्धान्तों 
का प्रयोग किया है। इस पुस्तक को सामान्यत आर्थिक मसलों की सहिना मान लिया जाता 
है, किनु यह दृष्टिकोण सकुचित है। 
इस पुस्तक में सामाजिक क्रिया की सकुचित आर्थिक पा्िक्ष्य की अपेक्षा समाज के 
सम्पूर्ण दर्शन के सदर्भ में व्याख्या की गई है जो इसके अनेक वाक्याशों और अवतरणों से 
प्रकट होता है, जैसे “वाणिज्य और निर्माताओं ने धौरे-धीरे व्यवस्था और अच्छी सरकार वी 
शुरुआत वी और इसी के साथ देश के निवासियों में व्यक्तियों की स्वतत्र॒ता और सुरक्षा वा 
शुभारभ हुआ जो पहले अपने पडोसियों के साथ निरतर युद्धतत और अपने से ऊँचे लोगों 
पर दास की भाति आश्रित रहते थे।” इसी पुस्तक में उन्होंने “श्रम विभाजन” वी सारगर्भित 
व्याख्या की है जो सभवत् बाद में दुखाईम की इसी विषय पर लिखी गई पुस्तक का आधार 
बनी हो। इस पुस्तक के पहले तीन अध्यायों में श्रम-विधाजन के उद्भव के कारणों को दूढने 
का यलल किया गया है। स्मिथ ने श्रम विभाजन को अदला बदली करना, फेरी लगाना और 
विनिमय करने की मानवीय प्रकृति वी विशिष्ट प्रवृत्ति के रूप में देखा है। उनके अनुसार, 
श्रम-विभाजन श्रमिक की द्षमता मे वृद्धि द्वारा उत्पादन में वृद्धि करता है क्योंकि श्रम विभाजन 
के द्वात श्रमिक कुछ प्रक्रियाओं पर ही अपने वो केन्द्रिठ कर सबवा है, श्रमिक के ध्यान को 
कुछ विशिष्ट क्रियाओं पर केद्धित कर तथा श्रम की बचत काने वाले तरीकों के आविष्कारों 
को प्रोत्साहित कर समय में बचत की जा सकती है। 
यह कहना सर्वथा अनुचित होगा कि एडम स्मिथ श्रम विभाजन के दुष्प्रभावों के प्रति 
अजान थे। उन्होंने कह्य है जब कभी अकेले व्यक्तियों को उत्पादन/निर्माण की मात्र एक या 
दो प्रक्रियाओं तक सीमित रहना पडता है और उन्हें वारबार दोहरना पड़ता है, तब सभव है 
कि यह स्थिति उन्हें जड, मूर्ख और अज्ञानी बना दे, क्योंकि मानव चर के लिये ऐसा होता 
सभव है। इसके उपाय के रूप में स्मिष ने शिक्षा के विस्तार का सुझाव दिया ताकि सरकोरें 
इसके द्राग़ उन्नत प्रकार के श्रम विभाजन में निहित स्वचालनीकरण और अलगराव पर अकुश 
लगा सके। बाद के वरेण्य (कक्‍लासिकल) अर्थशासियों से पिल स्मिथ ने न्याय, सुरक्षा 
सार्वजनिक कार्यों करे अतिरिक्त राज्य को सामाजिक मामलों में सक्रिय तथा विस्तृत क्षेत्रों में 
भाग लेने की सलाह दी है। यही कारण है कि उनके लेखनों में कहीं कही बडा विशेयाधास 
दृष्टिगोचर होता है जिसे स्वतत्र बाजार के समर्थक अर्थशारिशयों में नजस्अदाज काने की 


अबृत्ति देखी गई है। 


472 १ आप, 27#ण70ए:2 


एडम स्मिथ कौ उपरोक्त उल्लिखित पुस्तक "राष्ट्रों को घन सम्पदा' में पूजीवाद का भी 
विश्लेषण किया गया है जिसने आपुनिक पूजीबाद को याफ़ी प्रभावित किया है | इस प्रथ में, 
पूजीवाद को एक प्रणालों,एक व्यवस्था के रूप में प्रदर्शित किया गया हे तथा एक सामाजिक 
सस्था के रूप में इसकी सफलता की दशाओं को रेखाक्ति करने के लिये स्मिथ मे ढेर सरे 
सामाजिक और आधिक तथ्यों को एकत्रित किया है। स्मिय के अनुमार, आदर्श आर्थिक 
व्यवस्था का निर्धारण पूर्णत ऐसे व्यक्तिगत स्व-हितो से होता है जिसे सरकारी हस्तक्षेप और 
एकाधिकार की विनाशक शक्तियो तथा श्ोषणकारी आर्थिक नियत्रण और जोड़-तोड़ के 
अन्य स्वस्यों से स्वतत्र मुक्त प्रतिम्पर्धी वाजार-व्यवस्था थे खुल कर काय करते का मौका 
पिलता है। इस प्रकार की व्यवम्धा के परिणामों के रूप में म्पिथ ने एक ऐसे समृद्ध समाज 
की कल्पवा प्रस्तुठ की है जिसमें व्यापारिक उद्यमों द्वार सामान्य जनता के लाभ हेतु उन 
वस्तुओं का उत्पादन वी व्यवस्था टोतो है जिन्‍्हें व्यक्त चात्ते हैं और जिनकी वीमत अदा 
के लिये वे तैयार हैं। 


प्रमुख क्ृतियाँ 
-+ व6 परार्ण) ण॑ ४०४ $ल्‍आगव्ताड, (7759) 
+. वाह ए/व्गण्ा 5 ]२३७०४5, (776) 


शा] 00009 . 
डोरोथी ईं. स्मिथ 0926-  ) 


ब्रिटेन में पैदा हुई समाजशासी डोगेथों ईं. स्मिथ बाद में कनाडा चलो गईं। ममाजशास्तर में 
उ्हें एक अप्रणो महिलावादी सिद्धान्तकार के रूप में जाना जाता ऐ । डोरोथी की प्रमुख रुचि 
ज्ञान के समाजशास्न और समाजशास्रोय विचारपाय तथा समाज के विश्लेषण में महिलाबादी 
परिम्ेक्ष्य को सम्मिलित किये जाने में रहो है। उनके अनुसार, अभी जिस रूप में समाजशाख 
का अध्ययन-अध्यापन हो रहा है, अर्थात्‌ जिसे आजकल सामाजिक जोवन के “वम्तुपरक" 
ज्ञान की सज्ञा दी जाती है, बह पितृमत्तान्यक परिपरिक्ष्य के पुरुष-प्रभुत्य के आधार पर प्राप्त 
ज्ञान है, यह पुरुष पहचान से असित ज्ञान हैं। स्मिथ का अधिकाश लेखन समाजशास्तोय 
सिद्धास्त-रचना, अनुसधान और समाजशास के व्यावहारिक ज्ञान से सबधित ऐसे चुनौतीपूर्ण 
प्रश्नों से भरा पडा है जो एक ऐसे समाजज्ञास्त की कल्पना करता है जिसमें सामाजिक जीवन 
को महिलाओं के अनुभव और उनके पदों पर आधारित परिभ्ेष्ष्य द्वार देखा जाता हो। 
डोरोथी स्मिथ ने मार्क्सवादों और महिलावादी सोच के आधार पर झियसों और परिवार वा 
पूर्जीबाद फे साथ सवं्षों का भो विश्लेषण किया है। 

डोरोधी स्मिथ का जन्म इस्लैंड में हुआ था। सन्‌ 955 में उन्होंने लदन 
विश्वविद्यालय से स्वातक परीक्षा पास को और सन्‌ 963 में बर्कतले के केलिफोर्निया 
विश्वविद्यालय से समाजशास्र में पीएचड़ो की उपाधि अर्जित वी। इसी अवधि में उन्हें 
विवाह, कनाडा में आब्रजन जो विवाह के साथ हो हुआ, बच्चों को पैदाइश तथा एक सुबर 
पति के घर छोड जाते जैसी घटनाओं के साथ-साथ नई-नई नौकरियों का अनुघव हुआ। इन्हीं 
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अनुभवों ने स्पिय को एक समाजशार और लेखक के रूप में बदल कर दिया। उन्होंने 
शोध समाजशार्ी, समाजशारू के प्राध्यापक (बर्कले, एसेक्स) और बाद में बिटिश कोलम्बिया 
विश्वविधालय में सहआचार्या और बाद में आचार्या के रूप में वार्य किया। सन्‌ 977 से 
दे टोरटो (किनाड) में शिक्षा के क्षेत्र में सपाजशारू की आखार्या हैं। 

स्मिथ ने कई विभिन्‍न विषयों पर लिखा है, किन्तु सभी विषय प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष तौर 
पर उनके 'द्विभाजन' (डिकॉटमि) सम्बन्धी मनोभारवों से एक मुख्य विषय या फिर कभी कमी 
एक रूपाकन के रूप में जुड़े हर । स्िथ ने 'द्विभाजन' के मनोभाव को कई रूप में अनुभव 
किया है। उन्होंने सामाजिक विश्लेषण और व्यक्तियों के जीवत अनुभव के बीच, 
स्लियों के जीव अनुभव और पितृसत्ामक्रता में रणे अनुभवों के बीच, लघु विश्व और 
विस्तृत विश्व सरचनाओं (जो लघु अनुभवों को निर्देशित करती हैं) के बीच इस द्विभाजन 
प्रवृति को देखा है। अपने 'द्विभाजन' के भाव को उन्होंने परिवार, अध्यापन, लिंग, आत्महत्या 
और मानसिक रोग जैसे विषयों पर लिखे लेख और पुस्तकों में मुखरित किया है। इसी 
आपार पर उनके 'महिलावादी सपाजशासीय सिद्धात' का जन्प हुआ। 

डोरोथी स्मिथ का समाज्शार्रीेय सिद्धान्त एक ऐसी महिला के रूप में उनके स्वय के 
जीवन के अतुभवों पर आधाग्ीत है जो दो सम्राऱें के बीच नितता भटकती रही है। उतका 
एक ससार पुरुष प्रभुत्व वाला शैक्षणिक क्षेत्र था जहा वे नौकरी करती थी और दूसग सप्तार 
माँ के रूप में एक अकेली स्री-सरक्षक या था जो पूर्णत स्त्री केन्द्रित था। उनके 
जीवन अनुभव बताते हैं कि किस प्रकार उनका जीवन उतार चढाव, आकस्मिकताओं और 
दुर्घटनाओं से भय हुआ था। इन व्यक्तिगत अनुभवों ने ही डोरोथी को भूमिका सघर्षों से भो 
म्थतत्र कर्त्त की छवि जैसे दकियानूसी समाजशासत्र को चुनौती देने के लिये तैयार किया। 
स्मिथ मे महिलावादी समाजशाए्ियों को एक नई दाह दिखाई है, नये ढंग से सोचने समझने 
के लिये प्रेरित किया है। इसके साथ ही समाजशास््रीय सिद्धान्त के क्षेत्र में उन्होंने सामाजिक 
यथार्थ को देखने और उसको रचना करने के नये परिभेक्ष्य को जन्म दिया है! 


प्रमुख कृतियाँ 

- 4 $0द7०069/ ० १/श००० (/979) 

+  डिभटाउकए 074 35 शि०्णल्णभाए है शिफाश5 $029]0029, (987) 

+- व#6 (०7०थकएग थिग्णा०ट5 ए ए0चण  # स्टमागराज 50508) 
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जाेस सॉरेल (8द7-922) 
मूल रूप में एक अभियन्ता रहे क्रासीसी विद्वान जाजँस सॉरेल ने इजीनियर की नौकरी छोड 
कर अपनी मृत्यु के पैंतीस वर्षों पूर्व को कालावधि में सामाजिक सिद्धान्त, मार्क्सवाद और 
सामाजिक विज्ञानों के दर्शन पर ढेर साण लेखन कार्य किया है। उन्होंने फ्रास में सैद्धान्तिक 
मार्व्सवाद की शुरुआत को और मार्क्सवाद सबधी इस मिथ्या धारणा का खड़न किया कि 
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मार्क्सवाद एक चैज्ञनिक विचारघारा है। शपानशाखत्र थे सॉरल मिथक और हिंसा सबधी 
अपने लेखनो के लिये अधिक जाने जाते है। समाज में मिथर्यों के प्रवार्य संबंधी उनके 
विधार कार्ल मानहोम के “आदर्श समाज” संबंधी उनके वियारों से मिलते-जुलते हैं। ठनके 
लेखनों में विचारधारा के सिद्धान्त फे बीज छिपे हुए हैं। सॉरेल के अनुसार, मार्फर्सवाट की 
कई धाएणाए अपने आप में मिथक हो हैं जिनवा उद्देश्य पूजोवाद के विरूद्ध कामगार वर्ग को 
अडकाना और आदोलन करने के लिये प्रेरित करना है (जैसे सार्वजनिक हडताल या मिथक)। 
मॉरल का इस सवध में मत है कि टहिमात्मक विरोध में कोई बुराई नहीं है, यट एक अच्छा 
और सप्य कार्य है। भविष्य को जानना कठिन है। यह बहना अत्यत कठिन है कि सच्य 
पुरुष और रत्री कुछ कारणों के बशीभूत होकर कभी पूर्णत हिसा को छोड़ देगे। उन्होंने 
एडवर्डवादो इस विश्वास वी भी हवा निकाल दी कि प्रगति अनिवार्यत सभी झगर्डों के 
शातिपूर्ण समाधान वी ओर मानव यो अप्रसर करदी है। 

मॉरेल प्रमिद्ध प्रारभिक जर्मन समाजशास्त्री सिमेल के समकालोन थे, किन्तु थे फ्रासीसी 
वाप्रपथ में सम्बद्ध थे। सिमेल की भाति सॉरेल का योगदान भी भर्षर्ष सिद्धान्त के क्षेत्र में 
है। ठनवा सर्प सिद्धान्त भी मिमेल की भाति इस तथ्य पर जोर देता है कि भर्र्थ सदुह ह 
के भीतर एकता या एकजुटता उत्पन्न करता है। मॉरेल ने कहा है कि हिसात्मक संघर्ष 
इसमे जुडे हुए विश्वार्सों का अम्तित्व मुख्यत सामाजिक परिवर्तन के कारण नहीं होता जो 
कि वाम्नव में उसमें उत्पत होते हैं, अपितु इनका अस्तित्व तो समर्परत समूह के भीतर उत्पन 
हुई एकजुटता के कारण होता है। उन्होंने यह भी माना है कि एकजुटता में यह भाववरा निहित 
रोपी ऐ कि बट समूह नैतिकता का बचाव करता है। 


प्रमुख कृतियाँ ; 
-  रिशीटलाणाए छा शाण॑णात्ट, (908) 
-+. प॥6 ॥]0505 ० 7708/८55, (998) 
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पीत्रिम एलेग्जेड्रोविच सोरोकिन (889-988) 
चोिम एलेग्नेड्रोविव सोरोकिन सूलव रूसवामी थे। उनका जन्म रूस के एक दृर्स्थ गाँव में 
हुआ था। उनकी समस्त शिक्षा-दीक्षा रूस में ही हुई। उनका प्रारंभिक जीवन बड़े 
उतार-चढ़ाव और झज्ावा्तों के बीच बौता जिसके कारण उन्हें पीएच डी की उपाधि पी 
922 वक नहीं मिल पाई। रूसी क्राति के समय मोरोक्यि को पहले जेल हुई, फिर मृत्यु-दड 
की सजा सुनाई गई। क्लु उनके विद्यार्थियों के बीच-सचाव के कारण उनकी मृत्यु-दड की 
सजा यो देश निकले में बदल दिया गया। देश निकाले दिये जाने के बाद सन्‌ 923 में वे 
अमेरिका आ गये। वे अपने समय के समाजशास्त्र के सबसे प्रचुर मात्रा में लिखने वाले 
लेखकों में में गिने जाते हैं। उन्होंने अपने जीवनन्वाल में कई भिन्त विषयों पर तीस से भी 
अधिक पुस्तकें लिखी हैं। अपनी व्यापक ऐतिहाम्रिक रुचि, तथ्यात्तक विवरण और सरल 
मैदानिक तर्क के कारण उन्हें बौसवी शठाब्दी के समाजशासियों में प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त है । 
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सन्‌ 924 से 92) तक वे मिनिसोटा विश्वविधालय में समाजशास् के प्राष्यापक रहे । सन्‌ 
930 के उत्तार्ड में उन्हें हार्ड विश्वविद्यालय में आचार्य श्रोफेस) पद के लिये आमत्रित 
किया गया। उनके यहा आने के पूर्व तक हार्वई विश्वविद्यालय में समाजशास्र का कोई 
पृथक विभाग नहीं था। वे इस विभाग के प्रथम अध्यक्ष नियुक्त किये गये। इस विधाग ने 
उनके मेतृत्व में अमेरिका में घनी ख्याति अर्जित कौ तथा यहा उनके सानिध्य में विद्यार्थियों 
की एक लम्बो कतार ठैयार हुई जिनमें से कुछेक ने बाद में समाजशास्तर के क्षेत्र में विशिष्ट 
नाम अर्जित किया। प्रख्यात समाजशास्री टालकट पार्सस और आरके पर्टन भी सोरोकिन 
के शिष्य एवं साथी रहे है। 

सोगेक्नि का प्रमुख योगदात सामाजिक परिवर्तेस और सामाजिक गतिशीलत के क्षेत्र 
में रहा है। सामाजिक परिवर्तन के छेत्र में उन्होंने 'चर्ककिक छ्चिद्धात' को प्रणीत किया जिसके 
अनुसार यह माना जाता है कि समाजों का विद्राप्त तीन प्रकार की मानसिकताओं (सस्कृतियों) 
के बीच होता है , यथा प्रथम, ऐद्रियक (इसमें वास्तविकता को समझने के लिये इद्धियों की 
भूमिका को महत्वपूर्ण माना गया है) द्वितीय, विदाएणात्मक या भावनात्यक (ईश्वरीय एवं 
आध्यात्मिक चिन्तन पर बल देगा), तृतीय, आदर्शात्यक (यह उपरोक्त दोनों के थीच की 
सक्रमण अवस्था को प्रकट करती है)। सोग्रेक्ति का सामाजिक परिवर्तन का सिद्धान्त सस्कृति 
केन्द्रित है। उनके अनुसार, परिवर्तन सास्कृतिक दशाओ के थीव उतार-चटाव है। 
उतार चढाव की यह भ्रक्रिया विदारणात्मक और ऐन्द्रियक (इन्द्रियपरक) सस्कृतियों के बीच 
चलो रहतो है। परिवर्तन के दोनों छोर (विचारणात्मक और ऐद्धियक) के बीच आदर्शात्रक 
सस्कृति है जो इन दोनों के समन्वित, अर्थात्‌ भौतिक एवं आध्यात्मिक आदर्शों के मिश्रित रूप 
को प्रकट करती है। घड़ी के पेण्डुलप की भाति परिवर्तन का पेन्दुलम विचाएणात्मक और 
ऐद्रियक सस्कृतियों के थीच निस्‍्तर घूमता रहता है। सस्कृति-केद्धित होने के कारण, मार्क्स 
के आर्थिक निर्धारणवादी होने की भाति सोगोकिन पर 'सस्कृति निर्धारणवादी होने का आरोप 
जडा गया है। 

सोरोकिन की प्रथम अप्रेजी समाजशास्रेय रचना 'क्राति का समाजशास्र' 0925) रही 
है, किन्तु इस पुस्तक की गणना उनकी प्रमुख कृतियों में नहीं को जाती है। इसमें उन्होंने 
"सामाजिक सतुलन”' जैसो कुछ सैद्धान्तिक अवधारणाए पस्तुत की हैं, किन्तु इन्ही 
अवधाएणाओं को उन्होंने अपने बाद के लेखनों में त्याग दिया। वास्तव में, जैसा इस पुस्तक 
का नाम है, उसके अनुसार इसका क्रातियों के सामाजिक स्तरों और सामाजिक कारणों को 
खोज से लेखक का कोई प्रत्यक्ष सपेकार नहीं है। इस पुस्तक में मानव व्यवहार की 
सामाजिक व्याधियों वा ही अधिक चरित्र चित्रण किया गया है। अग्रेजी भाषा में समाजशास 
को सोरोकिन की सर्वाधिक प्रमुख देन उनकी पुस्तक 'सामाजिक गतिशोलता' (927) रही है। 
इस पुस्तक में, सोगेकिन ने शीर्ष (बरटिकल) और श्षैतरिज (हॉरिजॉन्टल) गविशीलता की प्रकृति, 
कारणों और परिणामों का विस्तृत विश्लेषण किया है। ऐविहाप्तिक एवं परिमाणात््मक तथ्यों 
के आधार पर सामाजिक गतिशोलता के विश्लेषण के कारण यह पुस्तक सामाजिक स्तरीकरण 
के अध्ययन का द्वार भी खोलतो है। समाजशास्रीय सिद्धान्त पर लिखी उनकौ पुस्तक 
“समकालीन समाजशारू के सिद्धान्त, (929) को बीसवी शताब्दी के पूर्वार्द में इस विषय की 
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एक श्रेष्ठ पुस्तक मात्रा जावा था, विन्तु इस विषय पर आधुनिक दृष्टि से लिखे गये नवीन 
प्रथों के प्रकाशन के बाद इस पुस्तक की उपादेयना अब नगण्य ही रह गई है। स्वय 
सोरोक्नि ने इसी विषय पर मन्‌ 966 में (आज के समाजशास्वोय सिद्धान्त! के नाम से एक 
अलग पुम्तक लिखी है। मोग्रेकिन ने म्रामीण समाजशात््र पर भी पुस्तकें लिखी हैं जिनमें 
जिमसमैन के माथ लिखी उनवी पुस्तक प्राम्य-नगरीय समाजशासत्र के सिद्धाल! (929) को 
आज भी इस विपय को एक मार्गदर्शक एवं र्तोव प्रथ (सोर्स बुक) माना जाता है। इस पुस्तक 
में, लेखक द्वर्यों ने गाव एव नगर को विशेषताओं के आधार पर एक सुस्पष्ट एवं तर्कमगत 
द्विभाजन (डिक्ॉॉर्टमे) प्रस्तुत किणि है। उनको एक भारो भरकम पुस्तक सामाजिक एवं 
मास्कृतिक गतिकी (937 4]) सर्वाधिक चर्चा का विषय रही है। यह पुस्तक चार खड़ों में 
प्रकाशित हुई है। इस पुस्तक में मोटे रूप में यूवान, गेम और यूगरेप के इतिहामों का उद्धरण 
देते हुए क्रातियों का वर्णय-विश्लेषण किया गया है। निष्कर्ष रूप में इन ग्रथों में कटा गया 
है कि 'निएन्तर व्यवस्थित परिवर्तन की प्रक्रिया द्वारा मध्यता मार्वभौमिक शाति की ओर 
अग्रमर हो रहो है । 

सामान्यत सोरोकिन के लेखनों को ठत्तेजनात्मक माना जाता है, क्ननु यई दृष्टि मे 
उनके विचारों ने पथ प्रदर्शक का भी कार्य किया है । फिर भी, समाजशासत्र की आज की पीढी 
सामाजिक गतिशीलता के विश्लेषण के विषय को छोड कर उनके अन्य विचार्ँँं एवं सिद्धात्तों 
में बहुत कम प्रभावित है। उनकी कृतिया भी आजकल शायद ही पढ़ी जातो हैं। 


प्रमुख कृतियाँ : 

+. (आग्रह गाते रिएाहाए०॥, (94) 

- 3$एघ९ग एी 5००००ए०५, (99) 

- 6 $020770989/ ण॑ २९ए४णणांक, (925) 

- $020॥ '४०७॥॥५, (927) 

- (0णाल्फ[ए0/भ9 $0ए0एएप्रट्व 7#८07८5, (928) 

-  ?#ल]ञ65 ० एणगे-एक्रण 50ण०7०७५, भ्याग ख्ाग्रयध्यगागा, (929) 
- रिफ्ा॥ 50ल0०६७५, (79%)) 

- $029] 0 (जीए%। ज़ावा०5, (4 ६०5), (937-4) 

- 965 आते छठाए० 5 का १ठएटाए 50ल००णए७, (956) 

+-. # ,078 700गा८॥: प्रा 800ठ77ट्टागुञगोए रण शाग्राय $0005, (963) 
- $ए0ल॑०06टप्ती प्रशट0चटड ता प-0959, (966) 


हएशथाएश, व शफशा 


हरबर्ट स्पेन्सर (820-903) 


ममाजशाखत्र के क्षेत्र में अगस्त कोंत (कोम्त) के कार्य को आगे बढाने का श्रेय ब्रिटिश 
दार्शनिक एवं सामाजिक विदारक हरवर्ट स्पेस्सर को दिया जाता है। ऐसा कहा जाता है कि 
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कोम्त ने सपाजशाख के जिस नवशे को ययाया, स्पेसर ने उममे रथ झभरे। पश्विमी सस्कृति 
में उनके कई विचारों का प्रवेश रूढिवादी चुद्धि और रूढिवादी पूर्वायरों के रुप में हुआ है, 
फिर भी आजकल दनकी पुस्तकों को बहुत कम पढा जाता है। यही नहीं आजकल बहुत कम 
व्यक्तियों को ही उनका नाम याद है। क्ननु अपने समय में स्पेन्सर ने काफी ख्याति अर्जित 
की है, विशेषत अमेरिका में उनकी काफ़ी प्रशसा हुई है । 
हस्वर्ट स्पेन्सर एक अध्यापक के पुत्र थे। उनके माता पिता नास्तिक थे। कोंत वी 
भाति स्पेन्सर ने भी गणितशाख्र और प्राकृतिक विज्ञानों का अध्ययन क्या। झनैहस और 
अग्रेजी का ज्ञान उनका बडा कमजोर था। विश्वविद्यालय में कोई नौकरी न मिलने के कारण 
े रेलवे में एक इजीनियर बन गये। किन्तु इस पेशे में उनका मत नही रमा और चे पत्रकारिता 
के क्षेत्र में आ गये और ढेर सारा लेखन कार्य किया। कई भिन्‍न विषयों पर पुस्तकें लिखी। 
इनमें सामाजिक विज्ञान के विषयों पर लिखी गई पुस्तकों पर उन्हें काफी प्रसिद्धि मिली। 
अपनी पुस्तकों के आधार पर हो वे विक्टोरिया काल के समाजशास्त्र के मसीश बन गये ! 
मार्क्स से पिन, उन्होंने औद्योगिक क्राति में प्रगति के दर्शन किये। स्पेन्मर ने मानव समाज 
की एक ऐसे जीवित गिरठर बढ़ते हुए सावयव (जीव) के सम में व्याख्या की जो धीरे-धीरे 
सरल से एक जटिल व्यवस्था का रुप ले लेता है। अपनी जटिल व्यवस्था को बनाये रखने 
के लिये इममें ससाधनों के लिये अत्यधिक प्रतिस्पर्धा उत्पल हो जाती है जिमे स्पेन्मर ने 
“बोग्यवम की उत्तरजीविता" (सरवाइवल ऑफ द फ्टिस्ट) व्यू नाम दिया। स्पेन्सर के इन 
विचारों का प्रयोग बाद में अमेरिका में डछत्यू जी समनर ने क्या। उनके कई विचार 
आजकल पुन प्रासगिक हो गये हैं। उदाग्वाद और अहस्तश्षेवाद सम्बन्धी उनके उल्नीसवी 
सदी के विचार आजक्ल सामाजिक और आर्थिक मिद्धाल्तों के मूलाषार बने हुए हैं। 
स्पेन्सर की प्रमुख रुचि सामाजिक परिवर्तन की विधा को समझने जानने में थी। 
उनका विचार था कि मानवीय समाज भी डार्विन के “प्राकृतिक प्रवरण” (ैचएल मिलेकशन) 
की अक्रिया के सिद्धान्त को भाति उद्विकासीय अक्रिया से गुजरते हैं। स्पेन्सर के अनुमार 
सामाजिक सरचना और सामाजिक सस्थाओ में भी परिवर्तन की उद्‌विकासीय प्रदृति होती 
है। इस सदर्भ में ही उन्होंने “योग्यतम वी उत्तरजीविता” के मुहावरे की रचना की। उन्होंने 
ही सर्वप्रथम यह प्रस्थापित क्या कि मानवीय समाजों में भी आकृतिक वियर्मों के सिद्धानों 
के अनुसार उद्विकास होता है। जिम प्रकार प्राकृतिक प्रवरण के सिद्धाल के अनुसार कुछ 
बलिष्ठ जीव बच जाते हैं, वे जोवित रहते हैं और उनकी वृद्धि होती है, उसी प्रकार वे समाज 
जो अपने परिवेश के अनुरूप अपने आपको ढाल कर वालमेल बिठाने में सफल रहते हैं, वे 
समाज जीवित रहते हैं और लम्बी अवधि तक ऐसे समाज चलते रहते हैं। इसके विपरीत, वे 
समाज जो अपने परिवेश के अनुरूप अनुक्लन करने या प्रतिस्पर्धा कले में असमर्थ रहते हैं, 
उनमें असगतिया उत्पन हो जाती हैं। ऐसे समाज कठिनाइयों और समस्याओं से बिर जाते 
और अन्तत ये समाज मष्ट होकर लुप्त हो जाते हैं। स्पेन्सर की उद्विकामौय 4९५ 
डार्विन के जैवकीय उद्विकास के सिद्धान्त से अन्य कई अ्थों में भी मिलदो जुलती होने 
कारण इसे “सामाजिक डार्विनवाद' के नाम से जाना जाता है। इसी विचारधाएं के आधार यर 
सामाजिक स्तरीकरण को मानवीय उद्‌विकासीय प्रगति का एक स्वामाविक परिणाम माना 
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जाता है। इस विचारधारा के मानने वाले, इमीलिये, वचित एवं मुविधाहीन ममूहों (दलित वर्ग) 
वी सामाजिक दशाओं में सुधार लाने के क्सो भी प्रकार के संस्कारी और गैर सरवारी 
प्रयासों को हस्तक्षेप मानते हैं। 

स्पेन्सर के समाजशास्र को मुख्य विशेषता यह है कि इसमें उपयोगिनावादी 
व्यक्तिवाद और सामाजिक व्यवस्थाओं के उटूविकामोय जैवकोय मॉडल को समन्वय करने 
का प्रयास क्या गया है| स्पेन्सर ने उदृविकाम के दो पृथक म्वरूपों का प्रयोग क्या है। 
प्रथम रूप के अनुसार, स्पेन्सर ने कह कि जैवकीय व्यवम्थाओं को भाति मामाजिक 
व्यवस्थाए भी आनरिक विभेदीकरण और एकीकरण कौ प्रक्रियाओं द्वार अपने पर्यावरण के 
साथ अनुकूलन बरतों हैं। दूसरे स्वरूप के अनुसार, समाजों वी ठदविवासीय प्रगति लडाकू 
ममाजों को सरल समरूपता से औद्योगिक समाजों की दटित विप्मत्पता के रूप में होतो 
है। 

ध्यान रहे कि स्पेन्मर का समाजशास्त्र डार्विववाद और “योग्यतम की उत्तरजीविना' के 
सिद्धालों पर वल अवश्य देता है, क्स्तु उन्होंने यह भी स्वीकार क्या है कि प्रतिस्पर्धासव 
मर्घ्ष केबल प्रारभिक लडाकू समाजों में हो विद्यमान था। उन औद्योगिक ममाजों में वे 
आत्रामक व्यवहार और सपर्प के विपरीत सहयोग, समझौतावादो रूख तथा परार्थवादी भावना 
को ही आयश्यक मानते हैं। अठ अपने समाजशारू के आधार पर स्पेन्सर ने जो राजनीतिक 
सिद्धाल प्रतिपादित किया हैं उसका सार यही है कि वे औद्यागिक समाज में व्यक्तिगद 
स्वतत्रता की गारटी चाहते थे और इसके लिये वे सामाजिक उदृविकाम और प्रगति की 
प्राकृतिक प्रक्रिया में सामाजिक नियोजन और सामाजिक कल्याण के लिये राज्य द्वाय हस्तक्षेप 
के पश्षयर थ्रे। उनके ये विचार उनके यहले विचायोें से विरेधाभास प्रकट करते हैं जिनमें 
अटस्वक्षैप वी नौति कौ वकालत को गई है। 

स्पेन्मर के उपर्युबत विचारों वी वई मामलों में आलोचना हो नहों हुई है, अपितु 
जैवक्लेय उपमाओं का मानवीय ममाजों के लिये प्रयोग किये जाने की स्पेन्सर को प्रवृत्ति वो 
समाजशाख्तर में आजकल कभी का त्याग दिया गया है। आज के ममाजशाखत्र में उनके विचारों 
दा मगन्य महत्व रह गया है क्योंकि मानवीय ममाजों ओर जैवकीय मावयवों में अनेक अल्र 
हैं। फिर भी सामाजिक व्यवम्था की महत्ता, उनके कार्य करते और बदलने के वरीकों पर 
स्पेन्सर दास प्रारभिक रूप में रेखाक्त क्या जाना, सामाजिक जीवन के बारे में सोचने के 
एक तरीके के रूप में समाजशास्त्र के विकाम के प्रति उनका एक अमूल्य योगदान कह्य जा 
सकता है। स्पेन्सर के समाजशार्र में कुछ लोगों ने प्रकार्यवाद के बीजों की भी खोज की है, 
किन्तु आपुनिक समाजशास्र में उनके इन विचारों पर बहुत कस घ्यान दिया गया है। 
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मैसूर नरसिम्हाचार श्रीभनिवास एफ (96-999) 


जीएमघुर्ये, आय के भुकर्जी, एनके. योस और डी पी सुकनं जैसे प्रथम पीढी के पुरोधा 
समाजशारिर्यों और मानवशारिदियों के बाद जिनकी देश और विदेश में सर्वाधिक चर्चा की 
जाती है, उनमें मैसूर नर्गसष्हाचार श्रीविवाप्त (एमएनओनियास) का नाम शीर्पस्य स्थान पर है । 
उनकौ बहुचर्चित एवं बहुविज्ञापित “सस्कृतिकरण” की अवधाएणा ने उन्हें विश्व के 
समाजशास्त्रीय रगमच पर एक नायक के रूप में स्थापित करते में महदी भूमिका अदा की है। 
उनकी यह अवधारणा झा में हे गहे एरप्राजिक प्ररिवर्तन, विशेषत सामाजिक गतिशीलता 
कौ प्रक्रिया पर प्रकाश डालती है। भारत के ही नहीं, अपितु विदेशी समाज वैज्ञानिकों ने भी 
भारतीय समाज के विश्लेषण (सामाजिक परिवर्तन) में इस अवधारणा का कही न कहो अवश्य 
उल्लेख किया है। इस उवधारणा के अतिरिक्त श्रौविवाम्न ने प्रभु जाति. पश्चिमीकरण, 
आपुविकीकरण लौकिकीकरण्, फलाव (स्प्रे) जैसी कई अवधारणाओं को विकसिद कर उन 
पर अपने विवार प्रकट किये हैं। यही नही, वे भारतीय समाजशाख्र और मानवशास्तर में 
52488 क्षेत्र कार्य प्रप्रया (सहभाविक अवलोकम पद्धति) के जनक के रूप में भी जाने 
जाते हैं। 
श्रीनिवास ने एम ए. बम्बई विश्वविद्यालय से जी एस घुर्ये के सानिध्य में किया। 
उनके एम ए. के शोध म्बध का विषय “मैसूर में विवाह और परिवार” था। अपनी पीएचड़ो 
की उपाधि के लिये उन्होंने दक्षिण भार के कुर्ग लोगों का अध्ययन किया। इसी अध्ययन 
के आधार पए उनकी पुस्तक “दक्षिण भारत के कुर्ण लोगों में धर्म और समाज” (952) 
नामक पुस्तक का प्रकाशत हुआ जिम्के उत्काल बाद स्माजशास और मानवशा्् के क्षेत्र में 
उनकी एक पहचान बन गई। इस पुस्तक में उन्होंने कुर्ग समाज के जाति पदक्रम (प्रस्तरण), 
अन्र्जतीय सम्बन्ध के साथ साथ कुर्ग लोगों के धार्मिक सस्वारें और कर्मकाण्डों का विस्तृत 
वर्णन विश्लेषण किया है। इस अध्ययन के आधार पर उन्हें ब्रिटिश अकादमी की फेलोशिप 
(अध्येतावृति) मिल गई और वे आगे के अध्ययन के लिए ब्रिटेन चले गये। यहा उउ्ें 
रेडक्लिफ ब्राउन और ईवास प्रिचार्ड जैसे दिग्गज मारवशापलत्रियों के ससर्ग में सीखने का 
अवसर मिला। यही कारण है कि श्रीनिवास के शोध कार्यों और लेखों पर ब्राउन के विचारों 
और क्षेत्र कार्य पद्धति का गहरा प्रभाव अकित है। 
ऑक्सफ़ोर्ड में शिक्षा समाप्ति के बाद उन्होंने भारत में आकए बडौदा में एम एस 
विश्वविधालय में जये समाजशाज्त्र विभाग की स्थापना की। यहा एक बात विशेष 
उल्लेखनोय है कि यद्यपि उन्हें ऑक्सफोर्ड में ही अध्ययन का कार्य मिल गया था, किन्तु 
राष्ट्रीय भावना से ओवप्रोत श्रीनिवास ने ऑक्सफोर्ड के प्रतिष्ठित एवं सम्मानित के साथ-साथ 
आर्थिक दृष्टि से प्रलोभनकारी प्रस्ताव वो छुकगा कर भा्त में हो अध्यापन करने को अधिक 
प्राथमिकता दौ। उन्हेंने पहले बड़ौदा में और बाद में देहली में (देहलो स्कूल ऑफ 
ईक्वॉमिक्स) भमाजशास्त्र और सामाजिक मानवशास्त्र के विभागों को जमाने और सुदृ काने 
का प्रयास किया। इन दोनों स्थानों पर उन्होंने अनेक प्रबुद्ध शोधार्थी तैयार किये है । कर्नाटक 
में अपने मूल निवास स्थान का लगाव और अपने शोध-गाँव (रामपुरा) का आकर्षण उन्‍हें 
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बगलूर में नव स्थापित “सामाजिक-आर्थिक परिवर्तन मम्थान” में खाौच लाया। प्रारभ में उन्हें 
इस मस्यान में अधययन-शोध का वह परिवेश नहीं मिल भाया जिसकी आवाशक्षा लेबर 
उन्होंने देहली छोडा था, किन्तु बाद में जब वे इस सस्यान के अध्यक्ष बन गये तब उन्हेंनि 
समाजशास्त्र, सामाजिक मानवशास्त्र और यहा तक कि अर्थशात्र के बीच जो अन्तर है, ठसे 
पाटते का प्रयास क्या। 
श्रीनिवास की लेखन शैली अत्यत सरल, सुबोध एवं रचिकर रही है। उन्होंने 
मारागित शोध निष्कर्षों को छोटे-छोटे लेखों में इस ढग से प्रस्तृत क्या है कि एक मापान्य 
व्यक्ति को भी उन्हें समझमे में कोई कठिनाई न हो। इस दृष्टि से श्रीनिवास ने बौद्धिव 
अभिजन और सामान्य बुद्धिजनों के बोच कहो दौवार खडो बरने का प्रयास नहीं क्या ऐै। 
उन्होंने पहले कुर्ग लोगों को और बाद में दक्षिण भारत के मैसूर जिले के रामपुर गाँव 
(वास्तविक नाम कोडघहल्ली) को अपने अध्ययन का क्षेत्र बनाया । अपने क्षेत्र कार्य के दीग़ान 
वे इस गाँव में एक लम्बे समय तक रहे और बाद में भी ममय समय पर इस गाँव में जीवन 
पर्यन्त आते जाते रटे। इस गाँव के अध्ययव के आधार एर उन्होंने कई पुस्तकें लिखी। 
श्रीनिवास ने अपने अध्ययनों द्वारा न केवल जाति और धर्म के साचनात्मक-प्रकार्यात्मक पक्ष 
पर प्रकाश डाला, अपितु प्रामोण परिवेश में जाति व्यवस्था में हो रहे परिवर्नन (जाति की 
गत्यात्मक्ता) को भी उजागर क्यिा। उन्होंने अन्तर्जातीय मम्बन्धों की यथार्थवाओं और उनकी 
गतिकी (डाइनैमिक्स) को समझने के लिये सस्वृतिकरण, पुजाति, पश्चिमौकरण और 
लौक्वीकरण जैसी अवधारणाओं को विकसित वर उन्‍हें पद्धत्िराखोय उपकरण के रूप में 
प्रयोग किया। 
श्रीनिवास के भारत के समाजशारू को कई बोगदान हैं जिनमें से प्रमुख ठनकी 
'सस्कृतिकरण' और “प्रभु जाति! (डॉमिनन्ट कास्ट) और फलाव की अवधार्णाए हैं। 
श्रीनिवास पहले व्यक्ति ये जिन्होंने इस तथ्य को उजागर कर उसे सैद्धान्वक चौला 
(अवषधारणीकाण) पहनाया कि क्सि प्रकार दमित निम्न जातिया अपनी प्रस्थिति को ऊँचा 
उठाने के लिये समाज वी उच्च जातियों की अच्छी स्थिति प्राप्त व॒रने और अधिक शक्ति 
साथन्‍त बनने के लिये उनका अनुक्र्ण बरतो हैं। अनुवरण को इस प्रक्रिया के लिये ही 
श्रीनिवास ने 'सस्कृतिक्रण' के सबोध का प्रयोग करते हुए कहा है कि “सस्कृतिकरण एक 
ऐसी प्रक्रिया है जिसके द्वारा एक 'नरिल जाति! या 'जनजाति' या कोई अन्य समृह किसी उच्च 
जाति, विशेषत. द्विज जाति के रीति-रिवाजु, कर्मकाण्डो, विज्वामों और जीवन्शलो को 
अपना लेता है।" उन्होंने इसे अधिक स्पष्ट करते हुए आगे लिछा है कि “मस्दृविक्र्ण का 
तात्पर्य नवीन रीति-स्वाजों और आदतों को अपनाना मात्र नहीं है, अपितु उन नये-नये विचाएों 
और मृल्यों को अनावृत कर्ता भी है जिनकी धार्मिक और लौकिक दोनों प्रकार के सम्कृत 
साहित्य के विशाल पण्डार में अनेक स्थानों पर चर्चा हुईं है। कर्म, धर्म, पाप, माया, मम्कार 
और मोक्ष जैसे सर्वाधिक सामान्य मस्कृत के घर्मशाल्रोय विचार इसके कुछ प्रमुख उदाहरण 
हैं।” सामान्यद सस्कृतिकरण उर्ध्व गतिशीलता को प्रेरित करती है। इसके साथ जुडी 
गविशीलवा के द्वारा व्यवस्था में केवल पदात्मक परिवर्तन ही होता है, इसमे सम्पूर्ण व्यवस्था 
की सरचना में कोई परिवर्तन नहीं होता है। 
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वास्तव में, अनुकरण को यह प्रक्रिया (सस्कृतिकाण) सामाजिक भ्रतिस्पर्धी, सामाजिक 
गतिशीलता और सदर्भ समूह व्यवहार के सामान्य सिद्धान्तों का एक हिस्सा है। इस 
अवधारणा की कई आधारों पर आलोचना हुई है। आलोचनाओं के सदर्भ में श्रीनिवास ने 
अपनी ग्रारभिक अवधारणा में हेस्फेर और सशोधन परिवर्दश भी किया है। अब यह 
अवधाएणा ब्राह्मण केन्द्रित मही रह गई है। सन्‌ 996 में श्रीनिवास ने यह लिखा है कि 
सस्कृतिकरण की शुरुआत एक सपानुकरण की एक घटना के रूप में हुई किन्तु अब यहे 
अवज्ञा और अनादर का एक मनोधाव बन गई है। 

सस्दृत्िकरण के साथ ही श्रीनिवास ने 'प्रभु जाति' (डॉमिनेन्ट कास्ट) की एक अन्य 
अवधारणा श्रस्तुत को। यह अवधारणा, वास्तव में, सस्कृतिकरण के साथ जुडी हुई है। 
श्रीनिवास ने उस जाति को प्रभु जाति कहा है जिसकी एक क्षेत्र विशेष मे सख्या अन्य 
जातियो की अपेक्षा काफी अधिक होती है एवं पारपरिक पदानुक्रम मे जिसकी स्थिति काफी 
मिची मही होती और जो आर्थिक रूप से भी समृद्ध होती है। 'डॉमिनेन्ट' की अवधारणा 
अपने आप में एक विशिष्टठा रखती है क्‍योंकि इसका आपार उच्चठा या निम्नता मही है, 
अपितु आर्थिक एवं राजनीतिक सत्ता के साथ साथ वह जाति क्षेत्र विशेष में मख्यात्मक दृष्टि 
से प्रमुखता रखती है। वास्तव में, इसमें शक्ति/सत्ता पर अधिक जोर दिया गया है। प्रभु 
जाति की अवधारणा के साथ श्रीनिवास ने इस वध्य को भी उजागर किया कि जाति पदक्रम 
(कास्ट रैंकिंग) अब केवल सास्कारिक प्रस्थिति (रिचुअल स्टेट्स) पर ही निर्भर नही करता, 
अपितु सत्ता और सम्पदा भी इसके प्रमुख निर्धारक ठल हैं। 

श्रीनिवास के अनुसार, प्रमु जाति के साथ चार कारक जुड़े होते है (]) सख्यात्मक 
शक्ति, (2) ससाधनों पर नियरण, जैसे अधिकाधिक भ्रूमि, 8) राजनीतिक शक्ति पर अधिकार, 
और (4) सामाजिक-राजनीतिक प्रस्थिति॥ नवीन परिवर्तनों के सदर्भ में श्रीनिवास मे अपने 
बाद के लेखनों में यह स्वीकार किया है कि प्रभुत्व के अब कई अन्य कारक हो गये हैं, जैसे 
पश्चिमी शिक्षा, आरक्षण की व्यवस्था, प्रशासन में निम्न जाति के लोगों की उच्च पदों पर 
नौकरिया, तथा आय॑ के कई नगरीय स्त्रोत इन सभी ने अब किसी गाव में विशिष्ठ जाति 
समूहों की प्रतिष्ठा और शक्ति में वृद्धि करने में महती भूमिका अदा की है जिसके कारण प्रभु 
जाति के प्रारभिक आधार कारक अब लडखडा गये हैं। स्वतत्रता के बाद से वयस्क 
मताथिकार तथा गचायती राज्य की शुरुआत में निम्न जातियों, विशेषत हरिजनों में 
आत्म-सम्मान और शक्ति की एक नवीन भावना का सचार किया है। इन जातियों को अब 
गाव से लेकर ससद तक की सभी निर्वाचित सस्थाओं में आरक्षित स्थान (सीट) का लाभ 
ज्राप्त है। ग्रामीण भारत में प्रभुत्वता का मुद्दा केवल अब स्थानीय आधार पर तैय नहीं होता। 
इसका निर्धारण अब एक जाति की व्यापक क्षेत्र में प्रभुत्वता के आधार पर शेता है, क्योंकि 
उसके सबधों के ठार क्षेत्र के दूसरे गार्वों से भी जुडे होते हैं। अत प्रभुत्ववा का निर्धारण अब 
गाँव के स्तर पर नहीं, वरन्‌ क्षेत्रीय आधार पर होता है। 

एस सी दूबे (7967), थी के रॉय बर्मर (7978) तथा कई अन्य सामाजिक 
वैज्ञानिकों ने श्रीनिवास के प्रभु जाति की धारणा से असहमति व्यक्त की है। दूबे का कहना 
है कि किसी जाति समूह का नही, समाज में व्यक्ति का अधुत्व होता है । वे मानते हैं कि समाज 
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में शक्ति किसी जाति विशेष में बिखरी होने की अपेक्षा कुछ लोगों के हार्थों में केद्धित होती 
है। रॉय बर्मन ने श्रीनिवास की प्रभु जाति कौ अवधारणा के स्थान पर प्रभु समुदायों की 
अवपषाण्णा के प्रयोग का सुझाव दिया है। उनके अनुसार, प्रभु ममुदायों के कई आयाम होते 
हैं, जैसे ससाधरनों पर नियत्रण, सामाजिक भ्रस्थिति, कानून वो बनाये रखना आदि। 

श्रीनिवास ने 'सस्कृतिकरण' की भ्रक्रिया द्वार जहा एक ओर जाति-गतिशीलता पर 
प्रकाश डाला है, वहा उन्होंने पश्चिमीकरण, आधुनिवीकरण और लौक्कीकराण की प्रक्रियाओं 
के माध्यम से भारत में हो रहे व्यापक सामाजिक परिवर्तन का विश्लेषण अपने कई लेखों में 
किया है। पश्चिमीकरण मे श्रोनिवाप्त का तात्पर्य ऐसे परिवर्तनों से रहा है जिनका प्रमाव 
अग्रेजों का भारत भे आगमन के पश्चात्‌ थारतोय समाज और सस्कृति के विभिद्र क्षेत्र, पथा 
जोवन-शली, धर्म, शिक्षा आर्थिक सगठनु राजनीति आदि पर पड़ा है। इन परिवर्तनकारी 
कारकें में यत्रोकरण (प्रौद्योगिकी), औद्योगौकरण नगरोकरण, यातायात एवं मचार व्यवस्था, 
डदारादी प्रजातत्र, वैयक्तिक स्वतत्रत्ा, नवीन शिक्षा प्रणाली ने मुख्य भूमिका अदा यो है। 
सस्कृतिक्रण की भाति, पश्विमीक्रण परारतीय जनसंख्या के कसी एक विशिष्ट वर्ग तक 
सीमित मही है। यह भारतीय समाज के घड़े भाग वो प्रभावित वरता है और स्वतत्र भारत 
में यह पहले से भी अधिक गति मे हो रटा है। इसने भारत के जनजीवन में 'लौक्कोकरण' 
की भी शुरुआत की है। यह प्रवृति हमें सचार साथनों के विकास, नगरों और क्यों में वृद्धि, 
स्थानिक गविशीलता में आधिक्यता और शिक्षा के प्रसार के कारण अधिक मज़बूत हुई 
दिखाई देती है। यह विशेधाघास ही है कि एक ओर भारत यें मम्कृतिकरण हो रहा है, तो 
दूसरी ओर लोक्किकरण को प्रवृति भी अपनी जड़ें जमाती जा रटी है। श्रीनिवास का कहना 
है कि पश्चिमीौकरण मे हिन्दुओं के जीवन में सस्कृतिकरण को अधिक मात्रा में और तीव्र गति 
से अप्रसर करने में योगदान क्या है। मस्कृत्िकशण को श्रीनिवास ने स्पष्ट तौर पर एक 
सांस्कृतिक अवधारणा माना है, न कि सरचनात्मक। पश्चिमोकरण की भाति आधुनिकोकरण 
को उन्होंने नैतिक दृष्टि से एक तटग्थ अवधारणा नहीं स्वीकार क्या है। वे आधुनिकता और 
आपुनिकीकरण में 'अच्छे-बुरे' के भाव को निहित सानते हैं। 

“वर्ण” और “जाति” का विश्लेषण (कास्ट इन मॉर्ड्न इन्डिया, 952) करते हुए 
श्रोनियास ने समाजशास्त्रियों को आगाह किया है कि यदि वे जाति व्यवस्था को समझना 
चाहते हैं, तब उन्हें वर्ण के मॉडल को छोड देना चाहिये | वर्ण के मॉडल ने जाति वी एक 
गलत और विकृन छवि प्रस्तुत की है। इसमें जातियों का मध्यभाम गायब हो गया है। 
श्रीनिवास ने जाति की कोई स्पष्ट परिभाषा कही नहीं दी है, किन्तु यह अवश्य कहा है कि 
जाति हिन्दू समाज का सरचनात्मक आधार है। जाति व्यवम्धा में कापो विविधताओं को 
ताड़ते हुए श्रीनिवास ने भारतीय जाति व्यवस्था में उर्घ्व (वर्टिकल) और ह्षैनिज (हॉरिज़ानुटल) 
एक जुटता की बान पी कही हे। उनके अनुसार, किसी एक क्षेत्र की सभी जातियों (निम्न से 
लेकर उच्च जातियों तक) की स्थानीय मस्कृति में कुछ ऐसे साझा ठत्व होते हैं जो सभी में 
लगभा पाये जावे हैं, जैसे समान भाषा, समान रोति-रिवाज, समान त्यौहार और ममान 
देवी-देवता आदि । श्रीनिवास जातियों की इस एकता को 'शीर्य (उर्थ्) एकजुटता” वहते है। 
इसके विपरीत, क्षैतिज एकजुटता में एक हो जाति के सभी सदम्य समान परम्पराओं, त्यौंरों, 
रीति-रिवाज़ों और देवी-देवताओं को मातते हैं, चाहे उनमें भाषा अथवा क्षेत्रीय आधार पर 
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भिन्नता हो क्यों न हो। इस एकता को श्रीनिवास 'ध्ैटिज एकजुटता' कहते हैं। 

कुर्म लोगों के धर्म का विश्लेषण करते हुए श्रीनिवास ने विपिन्न स्तरों (स्थानौय 
प्रादेशिक, प्रायद्वीपीय और समस्त भारत पर व्याप्त हिन्दू धर्म के लिये “फैलाब” (स्प्रेड) की 
अवधारणा को अयोग किया है। यह अवधारणा इस तथ्य पर बल देती है कि हिन्दू धर्म चार 
स्तरों, अर्धात्‌ अखिल भारतीय हिंदुत्व, प्रायद्वीपीय हिंदुत्व, क्षेद्रीय या प्रदेशिक हिंदुत्त और 
स्थानीय हिन्दुत्व के रूप में बटा हुआ है। श्रीनिवाम के अनुसार, अखिल भारतीय हिन्दुत्व 
मारे भारत में फैला हिंदुत्व है और इसको प्रकृति विशुद्ध सस्कृतनिष्ठ है। उदाह्मण के लिये 
इसकी अभिव्यक्ति हम राम और कृष्ण के जन्मोत्सव में देख सकते हैं जिन्हें लगभग समस्त 
भारत में मनाया जाता है और जो ग्रथों द्वाय भी अनुमोदित है। प्रायद्रीपोय हिंदुल भारत के 
दक्षिण क्षेत्र (विश्ध्य प्रदेश के नौवे का भाग) में फैला हुआ है, जब कि क्षेत्रीय हिन्दुत्व का क्षेत्र 
कुछ प्रदेशों तक सोमित पाया गया है। इस सदर्ध में उन्होंने मालाबार, दक्षिण किनारा और 
कुर्ण को एक क्षेत्र मानकर इसे प्रादेशिक हिंदुत्व को सज्ञा से इगित किया है। श्रीनिवास के 
अनुमार स्थानीय हिन्दुत्व केवल कुर्ग या इसमे भी छोरे क्षेत्र में फैले हिदुत्व तक सीमित है । 
“फैलाव” को अवधारणा के आपार पर सैद्धान्तिकरण करते हुए श्रीनिवास मे लिखा है कि 
“मोटे रूप में यह तथ्य सहो प्रदीत होता है कि जैसे-जैसे फ़ैलाव का क्षेत्र धटवा है, वैस्ते वै्ते 
आमजनों के बीद प्रचलित आनुष्ठानिक क्रियाओं और सास्कृतिक स्वरूपों को सख्या में 
बढोत्तरों होतो जाती है और अन्त जैसे जैसे क्षेत्र बढठा है, पूजा और अनुष्ठानों के सामान्य 
रूप घटते जाते हैं।' 

श्रीनिवास ने पैलाव को अपनी इस अवधारणा के दो रूप बताये हैं, यथा क्षैतीज 
फैलाव (जातीय आधारित) और उर्ध्वगामी या लम्बबत्‌ फैलाव (स्थानीय)। उन्होंने कहा है कि 
भारत के प्रत्येक स्थान पर ब्राह्मणों में उसकी भाषिक एवं भौगोलिक भिन्नता को छोड कर 
बहुत से सस्कृतनिष्ठ अनुष्ठान लगभग समान हैं। इस सस्कृतनिष्ठ समानता को उन्होंने 
क्षैत्िज फैलाव कहा है। इसके विपरीत, एक भाषिक क्षेत्र सास्कृतिक रूप से एक सजातीय क्षेत्र 
होता है तथा एक भाषिक क्षेत्र के ब्राह्मण कुछ सास्कृतिक एव आनुष्ठानिक रूपों को उस क्षेत्र 
की निची एवं अन्य जातियों के साथ मिलकर सम्त्र करते हैं। एक क्षेत्र की सभी जातियों में 
इस अकार के सयान फैलाव को श्रीनिवास ने उर्घ्वगामी फैलाव की सच्ञ दी है। 

अपने आखरी लेखों में से एक लेख में पुएवन और नवीन प्रभु जातियों में जो स्घर्ष 
उत्पन हो रहा है, उसे रेखाकित करते हुए उन्होंने कहा है कि पारतीय प्रजातव्र के लिये, 
विशेषत अत्यधिक पिछड़े इलाकों में प्रपु जाति के प्रभुत्व को निशेष (समाप्त) करना एक 
मदत्ती कार्य है। श्रीनिवास की एक पुस्तक “यादगार गाँव” यहाँ विशेष उल्लेखनीय है। 
उनकी इस कृति में एक गौरव ग्रथ (क्लासिक) होने के सभी गुण विद्यमान है। इसमें 
औपन्यासिक ढग से दक्षिण भारत के एक गाँव “रामपुण' के बदलते हुए प्रतिमानों का चित्रण 
बडी हुई कुशलता से अत्यत रुचिकर शैली में किया गया है। यह गाँव उनके चिस्कालिक 
शोघ का क्षेत्र रहा है। कुछ वर्षों पूर्व “माँस कम्यूनिकेशन” सम्बधो एक अध्ययन की एिपोर्ट 
के प्राककथन में नवीन जन सचार क्रादि तथा समाज पर पडने वाले उसके दूरगामी प्रभावों 
को ताउठे हुए उन्होंने समाजशालियों को आव्हन किया कि उन्हें अपनो शोध-योजनाओं में 
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सूचना प्रौद्योगिवी के प्रभावों के अध्ययन को प्राधमिक्वा देवी चाहिये। 
पिछले कुछ वर्षों में निवास्न ने जाति आरक्षण जैमे ज्वलत प्रश्न के साथ-साथ इस 
विपय पर भी अपने विचाए बडो निर्धिक्ता और प्रभावशालों ढंग से रखे हैं कि क्या जाति 
को भारतीय जनसप्या गणना वी एक कोटि (कैटिगरी) बनाया जाना चाहिये अथवा नहीं। वे 
जाति आरक्षण के पक्ष में नहीं थे। उन्होंने इस सदर्भ में मडल कमीशन की कटु आलोचना 
की है। पस्न्तु, यह भी नहीं कि श्रीनिवास ने जाति-व्यवस्था वी प्रयावह अममानता पर कोई 
घ्यात नहीं दिया। श्रीनिवास इस सामान्य मत से सहमत नहीं थे कि चूकि केवल कुछ 
निश्चित जातियाँ ब्राह्मण पदक्रम में निम्न मानी जातो है, अत वे वचित, अभावप्रस्त और 
कमजोर भी हैं। ऐसी जातियों वो आरक्षण वो श्रेणो में रछना इनको स्थिति में सुधार लाने 
के मुख्य उद्देश्य से ही दूर भागना है। ये प्रयाम भारत के आधुनिकीक्रण के कार्यक्रम को 
दुर्बलतम बनायेंगे । इसके अतिरिक्त, श्रीनिवास ने भारतीय राष्ट्र-रज्य के लिये नीति सम्बन्धी 
निर्देश देने के माथ माथ लोक्तात्रिक भारत किम दिशा में अग्रसर हो रहा है, के बारे में अपने 
मुक्त विचार व्यक्त किये हैं। ये विचार उनकी दो अघुनातम पुस्तकों यथा 'जाति इसका 
बौसवों सदी का अवतार (सम्पादित) और 'भारतीय समाज व्यक्तिगत लेखन के आधार पए 
में समाहित हैं। 
श्रीनिवास ने भारतीय ममाजशासत्र का चरित्र क्या हो, इस बहु चर्चित बहस में तो 

प्रत्यक्ष रूप में भाग मही लिया, किन्तु अपने बाद के कई लेखों में इस विपय पर भी अपने 
विचार अप्रत्यक्ष रूप में अवश्य व्यक्त क्ये हैं। उन्होंने इस बारे में दो अवधारणाए भी 
विकसित की हैं। पर्म, वर्ण, जाति, परिवार, ग्राम और श्षेत्र-सरचना कुछ ऐसे प्रमुख तत्व हैं 
जिन्हें भारतीय मसाज का मूलासार माना जाता है। श्रीनिवास ने इन मूलायाएों की पर्मम्रन्थों 
मा कितानी जातकारी को 'बुक न्यू” (कितावी दृष्टि) कहा है तथा भारत के विभिल प्रदेशों गे 
क्षेत्रशोध (पील्ड-वर्क) द्वाय भ्राप्त जानकारी को उन्होंने 'फोल्ड न्यू (क्षेत्र-कार्य पर आधारित 
दृष्टि) का नाम दिया है। “बुक ब्यू” या जिसे अन्य समाजवैज्ञानिवों ने 'इन्डॉलॉजी' (भारत 
विद्य) कहा है, उसे अम्वीवारते हुए श्रीनिवास ने भारतोय समाज के अध्ययन के लिये फील्ड 
च्यू” या 'फोल्ड वर्क' का समर्थन किया है। फलस्वरूप, उन्होंने भारतीय समाजशास्र को एक 
अनुमानात्मक (स्पेक्यूलेटिव) विषय के स्थान पर तथ्य प्रधान विषय में घदलने में अपनी महती 

भूमिका निभाई है । उनकी सबमे बड़ी खूबी यह थी कि उन्होंने भव्य सिद्धान्तों के निर्माण को 

अपेक्षा लघु क्षेत्रीय अध्ययन के मार्ग को चुना। भारतीय समाजरात्त्र को प्रकृति को अधिक 

स्पष्ट करते हुए उन्होंने यद माना है कि समाजशाल्व कमी काल और स्थान के आग्रहों मे और 
देश की माटी से कटा हुआ “यूनिवर्मल” (सर्वदेशौय) अनुशासन नहीं है | श्रीनिवास ने लिखा 

है कि 'समाजशास्त्र को मात्र पश्चिम की नकल न होकर यदि सर्जनात्मक (क्रिएटिव) बनना है 

जो उसे देशज बनना होगा” (973)। उनका यह कथन भाख्वीय ममाजशास्त्र को एक नई 

दिशा देदा है। ममाजशासत्र वो 'स्वदेशीकरण' लैटिविर्) के ग़स्ते पर ले जाने में श्रीविवास 

"पौल्ड वर्क' वी सबसे अहम्‌ भूमिका मानते हैं। स्वदेशोक्रण की धारणा को लेकर कुछेक 

व्यक्तियों ने श्रीनिवास की तुलना गाघी जी से करते हुए कहा है कि जिस प्रकार गाधी जी 

“अपने देश को जानने” या “अपने देशवासियों को जानने' की बात कहा करने थे, उसी प्रकार 
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श्रीनिवास ने क्षेत्र कार्य के माध्यम से ग्रामीण जीवन के अधिकाधिक अनुभव बटोरे का 
आग्रह किया है। इस सदर्भ में उन्होंने पश्चिमी पाठय पुस्तकों के साथ साथ स्वदेशी घार्मिक 
५ के अध्ययन के स्थान पर गांवों के पत्यक्ष अवलोकन (सहभागिक) को रेखाकित किया 
। 

श्रीनिवास को अनेक सम्मान और पुरस्कार प्राप्त करने का गौरव प्राप्त है। उन्हे ब्रिटेन 
के 'गँयल एन्धोपॉलाजिकल इन्मट्टियूट' से रीवर्स और हक्सले मेडल, ब्रिटिश अकादमी से 
'फैलोशिप, कला और विज्ञान की अमरीकी अकादमी से विदेश शोघवबृति, रागा विजिटिग 
'फैलोशिप के साथ साथ भारत सरकार द्वार “पद्मभूषण' से नवाजा गया है। 


प्रमुख कृतियाँ 

+-. चिगा।886 थाए सशा।ए था १/ए5०८, (942) 

-. रिश्ाहए0 990 5008) 49रणाड़ 7896 (००६5 रण $07% ॥90/9, (/952) 
+- 7098$ ५॥॥98८ (८०७), (955) 

+. (०56 ॥ ०4९० 990)3 बात 0फ्द्ा 755395, (962) 
- $०2८0० एक्राहुढ छा १००८७ [703, (956) 

+ वंगत48. $5027 500८एफ९, (969) 

+. वपाटाट5 0 था [70 50ठ5व #परए0ए0००ह50 (973) 
-. एल एटणल्करटाव शाह०, (976) 

- सिशञाणा पिच्राकफहु छा क्‍96टए2ए0९॥॥ 77079, (976) 

-+  एिकालाए05 ठ॑ 5054 (उाह॒० थ बवा३ (००), (॥97) 
- 2 84044 0495, (98) 

- ढ 007्रशाआ। (28५४४ 300 00867 8255395, (986) 
+-._7%6 एक०ह॥४९८ 7२00९ छ $99507॥59700, (989) 

+. (0 [शाह प 4 ९४एौएाणा 0 0तद्ा 555395$, (992) 
+ $5600069 7 700८५, (993) 

-+. शा०९०, (४४०, 0०067 बात चैला०१, (7996) 

-  ए4४९८ 75 [छद्वाली एशाणए 0५गंग 

-  विएाक्षा 5069 पश्राण्पए एटाउगाओ फताधगढ़5, (7996) 


58९९४ जंपताए 


जूडिथ स्टेसी (943- ) 
जूडिथ स्टेसी ने ब्रेन्डिस विश्वविद्यालय से शिक्षा महण कौ, उसके बाद कई वर्षों तक उन्होंने 
डेविप्त में केलिफोर्निया विश्वविद्यालय में अध्यापन कार्य किया। अभो वे दक्षिण 
क्रेलिफोर्मिया विश्वविद्यालय में लैंगिक अध्ययनों की “बरबा स्ट्रेसेंड पीठ' पर आसीन हैं। चे 
लॉस एजिल्स और ओकलेंड दोनों स्थानों पर रहती हैं। यहा इन्हें कुछ परिवाणें को नजदीकी 
से देखने समझने का मौका मिला जिसके आधार पर उन्होंने अपनी अत्यव विवादास्पद किन्तु 
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बहुचर्चित पुस्तक 'साहसी नवोदित परिवार! 6990) लिखी । जूडिथ ने पितृसत्तात्मकता ठथा 
समाजवादी आदोलन पर भी कार्य क्या है । इनके शोध-अध्ययन का प्रमुख विषय आधुनिक 
और उत्तर-आपुनिक परिवार रहा है। उत्तर-आधुनिक परिवार वी अवधारणा को स्पष्ट करते 
हुए उन्होंने लिखा है कि ये ऐसे परिवार है जो हमारे वर्तमान पारिवारिक सम्कृति की 
उपयवाहो, प्रतिम्पर्धों और अनिश्चित प्रकृति को परिलक्षित करते है.....ठत्तर-आधुनिक 
सस्कृति की मांति, वर्तमान परिचमी पारिवारिक संगठन घी विविधतापूर्ण, अम्थिर और 
समस्याग्रस्त हैं। जूडिथ ने 'उत्तर-आपुनिक परिवार नामक पुस्तक में पारिवारिक जीवन के 
उपरते हुए नए स्वरूपों में कामकाजी और मध्यम वर्ग वी महिलाओं की ममस्याओं को 
उजागर किया है। 


प्रमुख कृतियाँ . 

- गिगााए॥ 200 06 500गाौचज १२०६०!७७णा, (983) 

-  छ4६९८ ८४ एग्ा०5, (990) 

-+ मर ० पिंश्राा८ रण ९ किए रिटगौपफ: साया ४एट६ का तट 
ए6बरग्माएछथा 22०, (996) 


86ॉलि;, $2॥06। 8. 


सेम्युल ए. स्टठाउफर (900-4960) 
सेम्युल ए, स्टाउफर एक अमेरिकी समाजशास्त्री हैं और ते अपनी परियाणात्मक पद्धति, युच्य 
रूप से द्वितीय युद के समय अमेरिकी युद्ध विभाग द्वार अमेरिकी मैनिकों के अपने शोष 
अध्ययनों के लिये जाने जाते हैं। इन शोध-अध्ययनों के आघार पर ही उनकी बहु प्रसिद्ध 
पुस्तक “अमेरिकी सैनिक” (949) का प्रकाशन हुआ। इस पुस्तक ने सामाजिक मनोविज्ञान 
और सर्वेक्षण पद्धति में काफ़ी योगदान किया है। वथ्यों के विश्लेषण था उनका तरीका 
विशिष्ट और अत्यत प्रामाणिक रहा है। उनको अतुसघान पद्धतियों ने घाद में सर्वेक्षण प्रक्‍ल्प 
(डिजाइन) और विश्लेषण को काफी प्रभाविद किया है। 


प्रमुख कृतियाँ - 

+- 86 #जालाएआ 50027, 2 ४05, (949) 

- ४९७5४फल्यारा। बाते 7ट्कालाएच (प्शी। ७८०), (950) 
- $०७४ ए९५८०४5८७ ६७ ८५५ 70८०५, (१962) 

-. (कराध्रएबक, एजातकिफा(ए #व टांज ॥/0ट7स25, (4965) 


डिणागशः भरत (ाश्चागाा 


बिलियम ग्राहम समनर (840-90) 


एक आ्रासभिक अमेरिकी समाजशाल्नो ठथा अर्थशास्त्र विलियम ग्राहम समनर का नाम प्रमुख 
रूप से जकीतियो (फोकवेज) के अध्ययन के साथ जुडा हुआ है। येल विश्वविद्यालय 
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(अमेरिका) में समाजशाश्ल विभाग की स्थापना का श्रेय सपनर को हो जाता है। ऐसा माना 
जाता है कि समनर हो प्रथम व्यक्ति थे जिन्होंने अमेरिका में समाजशास्र के अध्यापन की 
शुरुआत की | वे अपने जीवन के अतिम दो वर्षों में अमेरिकी समाजशास्रीय परिषद' के 
अध्यक्ष भी रहे। समनर ने 'फोफवेज' के नाम से सन्‌ 906 में एक पुस्तक लिखी जिसमें 
उन्होंने विभिन्न देशों में प्रचलित जनरीतियों के गहन अध्ययन विश्लेषण के आधार पर 
जनरीतियों को परिभाषित करते हुए इनके प्रकारों तथा इनके सामाजिक नियत्रण की शक्ति 
का विशद्‌ वर्णन किया है। जनरीतियों का विश्लेषण करते हुए उन्होंने नैतिक रूप से तटस्थ 
एक सापेक्षवादी स्थिति को अपनाया है और कहा कि प्रत्येक मानवीय समृह की अपनी 
उपयुक्त जनरीतिया, रूढिया और संस्थाएं (विभिल सापृहिक आदते) होती है जो 'प्रयल 
और भूल' के आधार पर किसी विशिष्ट समय और परिस्थिति में सयसे उपयुवत स्वीकार कर 
लो जाती है। समनर को हो 'इन ग्रूप' (अन्तसमृहठ) , 'आउट भ्रूष' (बाह्य सपृह) ओर 
'इथनोसेन्टिज्य' (समृह केद्धितता) की अवधारणाएं गढ़ने का श्रेय प्राप्त है। 

समनर अमेरिका में अहस्तक्षेपात्मक सामाजिक डाररविनवादी नीति के पोषक के रूप में 
भी जाने जाते हैं। हस्बर्ट स्पेन्सर की कृतियों से प्रभावित समनर ने कहा कि सामाजिक जीवन 
प्राकृतिक नियर्मों (भौतिक विश्व को नियत्रण करने वी भाति) से नियत्रित एवं निर्देशित होता 
है जिनमें से सर्वाधिक मुलभूत निश्चित नियम 'उद्विकासीय सघर्ष” तथा 'योग्यतम की 
उत्तरजौविता' के हैं| उन्होंने यह भी स्वीकार किया है कि समाजों में 'कमजोर के अतिजीवन' 
का नियम भी लागू हो सकता है (जैसे, युद्ध कौशल कार्यक्रमों के माध्यम मे), किन्तु यह 
सामाजिक पतन को प्रेरित करता है। अत समनर ने मानवीय आक्रामकता और 
प्रतिस्पर्धात्मकता को मानवीय विकास और प्रगति की कुजी मात्रा है। ऐसे व्यक्ति जो इसमें 
मफल होते हैं, वे इसके पात्र हैं और जो इसमें सफल नहीं होते, वे अपात्र होने के हो लायक 
हैं। ममनर की यह सैद्धान्तिक सोच बहुत कुछ रूप में आधुनिक पूजीवाद के विकास से 
मिलती जुलती है, क्योंकि यह धारणा पूजीवाद के कारण उत्पन्न घन सम्पदा और शक्ति में 
भारी अन्तर के औचित्य को सैद्धान्तिक जामा पहनाती है। स्पेन्सर की भात्रि समनर ने भी 
इसीलिये मरकार द्राण उन लोगों को (समाज का वचित वर्ग) सहायता दिया जाना अस्वीकार 
किया है जो प्रतिस्पर्धा में पीछे रह जाते हैं और असफल हो जाते हैं। 

समनर के उपरेक्त विचारों कौ भी मार्क्स के आर्थिक निर्धारणवाद को भाति काफी 
आलोचना हुई है। आजकल उनके बिवारों का मात ऐतिहासिक महत्व रह गया है। अपने 
समय में सफल रहने के बावजूद उन्हें आजकल कुछ व्यक्ति ही याद करते हैं। 


प्रमुख कृतियाँ ; 
+ +#00७४)5, (2906) 
>+. $टद्याट९ ण॑ 50569 (जात ढाल), 


5णशोनक्याऐे सा एम पलपल पक तशा एी. 


एडविन एच. (0883-950) 
अमेरिकी समाजशास्रो एडविन एवं सदस्लैड को अपराषशाख के शोध गवेषणा के विशिष्ट 
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क्षेत्र के रूप में प्रस्थापित करने के लिये श्रेय दिया जाता है। वे अपराधी व्यवहार के लिये 
समाजशार्तीय उपागम के श्रयोग किये जाने के लिये सर्वाधिक जाने जाते हैं। अपराध और 
अपगधी व्यबटार का उनका समाजशास्रीय मिद्धान्त व्यक्ति के व्यत्ततव और व्यवहार को 
खालतने में सस्कृति और सामाजिक भस्‍्थाओं के श्रभ्ाव को रेखाकित करता है। सदरलंड के 
अनुसार अपराधी व्यवह्यय सोखा जाता है। इस सबथ में उन्होंने 'वैग्रिद्य सगति के सिद्धान' 
का प्रतिपादन करते हुए कह्य कि अपराधी व्यवह्मर उन लोगों के मम्पर्क और मगति का 
परिणाम हैं जो अपराध कर्म में स्त होते हैं। व्यक्ति को अपने जीवन-काल में अनेक कदु एव 
विषम सामाजिक प्रभावों का सामना करा होता है। इस दौरान छुछ व्यक्ति अपराधी चर 
वाले व्यक्तियों के सम्पर्क में आ जाते हैं और उनकी लम्बी सगति में वे अपराप करना सीख 
जाते हैं, फलत वे अपराधी बन जाते हैं। मदप्लेंड सफदपोश अपराय ओर व्यवसाय के रूप 
में अपराय सम्बन्धी अपने अग्रगामी शोष-अध्ययनों के लिये पी प्रसिद्ध रहे हैं। मन्‌ 939 
में इस सम्बंध में उन्होंने सर्वप्रथम *झ़्वेतवसन अपगाय' (सफेदपोश अपराध) की अवधारणा 
प्रस्तुत की और बहा कि श्वेतवसन अपराध ऐसे अपराय है जो उच्च सायाजिक-आर्थिक 
प्रस्थिति वाले व्यक्तियों द्वार अपने पेशे-यन्ये की क्रियाबलापों के दौरान अपराधिक कापूनों 
के उत्लप्रन करके किये जाते है। 


प्रमुख कृतियाँ 
गांकरल।ए०5 0 टतंत्ातछा059, (924) 
+.व॥6 एश0९३$४००॥। प्रश्न, (937) 
- करा ए0०7 (गंए0०, (949) 
- व76 $0#670/आ05 99९१६ (८५.), (956) 
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धॉमस स्टिफेन ज़ाज द90-. . ) 
शॉमस स्टिफिन ज़ाज एक अमेरिकी मनोविश्लेषक हैं जिन्होंने अपचार के 'लैबलिंग सिद्धाल' 
वो प्रभावित कर समाजशाल्ल में अपना स्थान बनाया है। जाज ने मानसिक रोगियों के अपने 
अध्ययन द्वार यह प्रदर्शित क्या कि कई मासलों में मानसिक रुस्नता नहीं होती, फिर भी 
सामाजिक नियत्रण कौ दृष्टि से मामाजिक रूप में रचित मानसिक रोगियों कौ एक श्रेणी वा 
प्रयोग बिया जाता है। यह श्रेणी चिक्त्सिकों तथा अन्य व्यक्तियों को यट अधिकार देती है 
कि वे पहले व्यक्तियों को मानमिक रोगी करर करें ताकि बाद में वे उनको नियत्रित करते 
के लिये चिकित्सा या मानमिक गेगियों के अस्पताल में रहने के लिये बाध्य कर सकें। 


प्रमुख कृतियाँ : 


- 76 ४७४४ ए 'नैप्यशाओं ]7०55, (96) 
+. फॉर वार ॥008 ग्यात॑ ॥5 ९०75८वण्ट्गा255, (987) 
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जैस्सी टफ.................. एछछफ्ण टैफ्ट (882-96) 


दर्शनशार्न में प्रशिक्षित तथा बाद में सपाजशास्र की अन्तक्रियावादी परम्पण से प्रभावित 
जैस्सी टैफ्ट ने सन्‌ 9॥3 में “सामाजिक चेतना की दृष्टि से महिला आदोलन' पर 
शोध उपाधि प्राप्त की | विश्वविद्यालयों में अध्यापन कार्य न मिल पाने के कारण जैस्सी टैफ्ट 
में अपना अधिकाश जीवन महिलाओं के लिये सामाजिक कार्यों पर बिताया। समाज में 
महिलाओं को निम्न प्रस्थिति के कारण एक अतिभावान स्री होते हुए भी उन्हें दह सब कुछ 
नही मिले पाया जिसकी दे अधिकारिनी थी। उन्होंने प्रमुख रूप में जार्ज हरबर्ट मीड के स्व! 
और समाज सबधी सिद्धान्तों के विश्लेषण में ल्लियों, विशेषत युवा लडकियों को सम्मिलित 
कर उन्हें आगे बढाने का यत्न किया। एक समाजशाद््री की अपेक्षा एक सामाजिक कार्यकत्री 
के रूप में अधिक जाने जानी वाली टैफ्ट ने समाजीकरण और "नाग स्व' के विकास में 
नारीबादी समझ के प्रति महत्वपूर्ण योगदान किया है। 


प्रमुख कृतियाँ 
+- ॥ह 0्राआए०5 ० पफदागएए था ३ 000०९१ एशेआाण/ए, (933) 
+. श्थायो॥ (0७5९४०८ शावे (०एणा5०॥॥१, (4948) 





प्रशापेर्, छ्वार 


गबरेल टार्डे (843-904) 
एप्नील दुर्खाइम के समकालीन फ्रासीसी अपराधशास्री गबोल टा्ड़ को मोटे रूप में सामाजिक 
मनोविज्ञान के सस्थापकों में से माना जाता है। टा्डे ने समाजशास््र की अ्रकृति के बारे में 
दुर्खाईम से भिल्‍न विचार रखे हैं। टार्डे ने अनुकरण, विरोध और अनुकूलन को आधारभूत 
सापाजिक भ्रक्रियाए माना है और स्माजशास््र को इन भ्रक्रियाओ को नियत्रित करने वाले 
सामाजिक नियमों की खोज करने वाले विज्ञान के रूप में अदर्शित किया है। उन्होंने अपने 
विश्लेषण में अनुकरण को काफी महल दिया है और इसे सामाजिक उद्‌विकास के नियम की 
भाति एक प्रकार से सार्वभौमिक निवम माना है। टार्डे ने सास्कृतिक म्सतार में समाज के 
उद्विकासोय नियम की अपेक्षा अनुकरण को अधिक महत्व दिवा है। 

दुर्खाइम से भिन टार्डे एक सामाजिक व्यक्तिनिष्ठवादी (नॉमिनलिस्ट) थे । उनके लिये 
व्यक्ति ही यथार्थ है। वे सभी सामाजिक घटनाओं के विश्लेषण कल व मो को महा देते 
हैं। उनके अनुसार, सभी सामाजिक घटनाएं अन्त ऐसे दो व्यक्तियों के बीच उत्पन्न होती है 
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जिनके विश्वास और इच्छाएं सपात होती है और दोनों ही व्यक्ति अन्क्रिया के ढारा एक दूसरे 
का अतुकरण करते है । यहें के ये विचार दुर्खाइम मे मर्वथा भिन हैं। दुर्खाइम ने व्यविनयों 
वी अपेक्षा व्यक्नियों से वनमे वाले मपूह अथवा समाज को अधिक महत्व दिया है। इस 
अर्थ में दुर्खाइम मामाजिक यथार्थवादी थ। दुर्खाइम के अनुसार, मामाजिक तथ्य व्यक्तियों 
के अम्तिल्व से स्वतत्र हैं। व्यक्ति रहें या न रहें, मामाजिक तथ्य विद्यमान एटते हैं। ये 
सामाजिक दृश्य व्यक्ति पर बाह्य रूप से सामाजिक अकुश लगाने हैं जिसके कारण हो समाज 
मैं व्यवस्था बनी रटती है। थर्टे के विदार दुर्साइम से पूर्णत भिन हैं। 

टर्डे की कृतिया आजकल मात्र ऐतिहासिक महत्व वी रह गई हैं। फिर भी आजक्ल 
उनके प्रभाव को अनर्क्रियावादी ममाजशास्र और मामृटिक व्यवहार के अध्ययनों में खोजने 
का भ्रयाम क्या जा रहा है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
- व78 3५७५ ० 47/9/705, (890) 
+ $०09 [३४5६ #॥ 090॥6 66 $060008५ (899) 


प्चशाएश, शा 8. 


आइरेन बी. टयूबर (906-974) 
एक अमेरिवी ज़नमख्याविद्‌ और साख्यिकीज्ञ आइरेन दी. ट्यूब ने समाजशास के क्षेत्र में 
जनाक्किी यो विक्मिन करने में महत्वपूर्ण भूमिका अदा की है। सन्‌ 937 से 954 तक 
टयूबर ने 'जनमप्मा सूचकाक/ (पॉप्युलेशन इन्डेक्स) नामक पत्रिका वो सम्पादित करने में 
बडी मेहनत की है जो कापी वर्षों तक जनसप्या मम्बधी विषयों को भ्रकाशित करने बालो 
एक मात्र पत्रिका थी। वे अमेरिका वी जनसपय्या ब्यूगे की निदेशिका तथा अमेरिका वी 
जनसख्या परिषद की अध्यक्षा भी रही हैं। उन्होंने जन्म, मृत्यु और श्रत्रजन वी जनसख्या 
प्रक्रियाओं के दृष्टिकोण को एक मूलभूव सामाजिक घटना के रूप में विकसित करने में कापी 
काम क्या है ताकि इनकी समाजशास्त्रीय दृश्कोण से व्याप्या की जा सके | इन कार्यकलापों 
के अविष्किन, ट्यूब ने पूर्वी और दक्षिणी-पूर्वी एशियाई समाज़ों की जनमख्या वा अध्ययन 
कर अमेरिकी जनाक्की में एक मिन्‍न “सस्कृति परिभ्ेक्ष्य/ की शुरुआत की। इसके पूर्व यह 
पश्थिक्ष्य मुख्यत अमेरिका पर केच्धित था। 





प्रमुख कृतियाँ : 

-. उल्ालाग (छकबा5६ कात जात 50875705 9 ]#८ 8गाधा2७5, (943) 
- 47४ 70०णैग्रांठत एण त88399729, (949) 

- वग्द्ट एशाष्टांगठ 9097/॥707॥ ० ए.5.8 , (958) 

-  (एफज॥5 एजृएॉकांठत६-$0तट #छएर0०32०ी६६ 0 एष्ब्टव्7ट, (964) 

+-. 2079एैशांठ्छ ग्रोह्मा05 क्र फ्रेट एफ्रा।ट8 5:225, (965) 

>.. ए60को ० फ़द प्गाएतठ डबल गा गह पछटाओंलो। (आए, (4थ7) 
न. 20एपआत्त ठाएच्ं।ीः बात 0९ ट०णुशला वह 500॥225 488४9, (972) 
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पद्चार्क धिंटाप्नाए प्र. 
रिचर्ड एच. टनी.......म्ख्ण (880-7982) 


एक अप्रेज आर्थिक और सामाजिक इतिहासकार, समाज सुधारक तथा ममतावादी सामाजिक 
दर्शनशाखी रिचर्ड एच. टोंगी एक प्रतिबद्ध ईसाई थे। इसी कारण उन्होंने पूजीवाद के 
शोषणकररी तत्वों को तीज पर्ल्ना की। उन्होंने कहा कि सामाजिक वर्ग और पुस्तैनी 
घन-मम्पदा से जुड़े अन्याय को रूमाप्त करते के लिये अवसर की समानता, समृहवाद, 
सहयोगी सम्राज और नार्गासक्ता आवश्यक है। सामाजिक समानता यह माग करमी है कि 
स्वतत्रता, ममानता और प्रावृत्रभाव के प्लिदान्त कारखानों के कार्यस्थल पर भी लागू हों। 
इस सम्बंध में उनके दो गौरव ग्रथ 'समानता/ (920) और “अर्जनशोल समाज” (937) 
विशेष उल्लेखनीय हें। पूजीवाद द्वार उत्पन अदि व्यक्तिवाद और खुली बाजार व्यवस्था 
की बुराइयों (जैसे गतेबी में बढोत्तरी) की टॉनो की आलोचना आज भी महत्वपूर्ण मानी जाती 


है। 

टॉनो एक इतिहासकार और समाजवाद के समर्थक के रूप में भी जाने जाते हैं ।इन 
दोनों ही भूमिकाओं में उन्होंने सन्‌ 945 की अवधि में प्रा्पक ब्रिटिश समाजशासत्र को 
काफी प्रभाविंद क्या है। इस सवध में उनके बहुप्रसिद्ध ऐतिहासिक ग्रथ इस प्रकार हैं, 'धर्म 
और पूजीवाद का उदय (926), 'भूमि और चीन में श्रम' 932) तथा जेम्स प्रथम के 
काल में व्यापार और राजनीति, 0962) | उन्होंने कई लेख भी लिखे हैं, उदाहरणार्थ, “द 
अमेरिकन लेबर मूवमेंट एड अदर एमेज, (979) । दोनो ने प्रोटेम्टेटवाद और पूजीवाद के मुद्दे 
को लेकर मैक्स वेबर की कड़ी आलोचना छी है। उन्होंने वेबर के इस मद को पलट दिया 
कि धर्म आर्थिक विचारों को प्रभावित करता है और कहा कि अधंव्यवस्था के कारण विधार 
(पर्म) उत्पन होते हैं, व कि विचारों के कारण अर्थव्यवस्था (पूजीवाद)। 





प्रमुख कृतियाँ 

- एवष्॥॥४, (920) 

-  रिशवाह्डाणा भाव [86 सिड ण 029॥7799, (926) 
+- #0पृणाआा६९ 502८9, (937) 


यु'्ल्‍चण्षण, ट्वीटर शव] 


फ्रेडरिक विलियम टेलर (0856-95) 
“वैज्ञानिक प्रवध सिद्ध" के जन्मदाता फ्रेडरिक टेलर ने उन्नौसवी शताब्दी के अन्त में 
कारखाना मगठन और मालिक मजदूर सम्बर्धों को व्यवस्थित करने के लिये जिन विचारों का 
अतिपादन किया, वही बाद में 'टेलरवाद' के नाम से प्रसिद्ध हुआ। टेलर ने कार्यस्थल के 
प्रशासन को बदलने का प्रयास क्या ठाकि मजदूयों को कार्यक्षमता में वृद्धि कर लाभ को 
बढ़ाया जा सके। इस सबध में टेलर ने प्रशासन के पुनर्गठन हेतु ढीन प्रमुख सिद्धाल्तों का 
अधिपादन किया 6) अधिक्ाधिक अ्रप्र-विश्ाजनु अर्थात्‌ उत्पादन प्रक्रिया वा व्यस्थित ढग से 





3उ2 १ 7०१65, 09999) ४ द्यापट 


विश्लेषण कर उसे विभागों और उपविभागों में बांटा जाये ताकि प्रत्येक व्यक्ति का कार्य मरल 
हो जाये और जतोँ तक सपव हो उमवा कार्य कसी एक ग्रत्रिया तक सीमित हो जाये। 
इसके साथ-साथ प्रवधकों के कार्यो में भो अधिझाधिक विशेषनेकरण को प्रोत्साहित किया 
जाये, ८) प्रथम बार कार्यस्थल पर पूर्ण प्रबधन नियवण की शुस्आत की गई और झबपकों 
को उत्पादन-प्रक्रिया मे समय स्थापित करने के लिये उत्तदायों बनाया गया, 8) समय और 
गति के व्यवस्थित अध्ययनों के आधार पर लागत-लेखा व्यवम्दा वो शुरआत को गई। 

टेलर ने 'वेज्ञनिक प्रबधन के अपने नये विचारों के कारण खामी राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त 
की क्ननु श्रम सगठनों और प्रबधकों दोनों के भारी विरोध ने राजनीविशों और उद्योगपतियों 
दोनों को उनका घोर विशेधी बना दिया। 


प्रमुख कृतियाँ 


-  $टाशाएी९ 'जाउह०शला, (79]) 


पृप्णणा85, 0070009 $5७॥९ 
डोरोेधी स्वाइन धॉमस .......... तहक-क्र0 


जनसंख्या और जनाकिवी के ममाजश्ञाख को अमेरिकी समाजश्ासी डोरोदी स्वाइन धॉमस 
ओऔघ्योगीकरण और आर्थिक विजाम के सम्बधों और विशेषन प्रव्नजन (माइग्रेशन) द्वारा 
जनमख्या के इधर-ठघर आने-जाने और वितरण के अपने अध्ययनों के लिये मुप्रसिद्ध हैं| 
धॉमस एक निष्ठावान शोथक्त्री थीं जिन्होंने समाजशार् में कठोर वैज्ञानिक विधियों के प्रयोग 
को प्रोत्सहिंत क्या। उन्होंने नर्मरी स्कूल के बच्चों के अध्ययनों में अवलोकन विधियों के 
प्रयोग की शुरुआत कौ। उन्होंने द्वितोय विश्व युद्ध के दौशन जापानी-अमरीबी लोगों के 
विम्थापन और पुनस्थापन का भी अध्ययन किया जो 'द माल्वेज' (952) और 'द स्पोइलेज' 
(969) नामक दो म्रथों में प्रकाशित हुआ है। 

शोध और लेखन के अतिरिक्त, थॉमण अमरीका के 'जनमख्या परिषद' को अध्यक्षा 
भी रहो हैं। सन्‌ 935 में उन्होंने ख्यात समाजशास्त्रे चलिपम इजाक थोमस से विवाह 
किया। वे अपने पति डब्त्यू आई थॉमस के साथ इस सामाजिक-मनोवैज्ञानिक कथन के लिये 
प्रसिद्ध हैं, “यदि व्यक्ति स्थितियों की परिभाषा उन्हे वास्तविक मान कर छरते है, तव दे 
स्थितियाँ परिणामों मे भी वास्तविक होती है" । डोग्रेयी थॉमस को “अमरीकी समाजशास्रोय 
परिषद्‌' की सन्‌ 952 में प्रथम महिला अध्यक्षा बनने का श्रेय भी प्राप्त है। 
प्रमुख कृतियाँ : 
-+. $00993] 3579८८८५ 0 8८ 8४ह5९५५ 03 "८, (925) 
- 796 एकांत छा #णध्म॑०१, (928) 


न. 2कणेगा० रट्ठात्राएणातका 3005 200900 (070जणऐ, एपञा८० 5/805, 
870-950, (3 ५०) (957, 7950, 966) 


वमाण्माक, डप्दका गठदरट /. 4उउ 


पूशराएग्रा85, जाग 7599९ 
विलियम इज़ाक थॉमस (863-947) 


समाजशास के शिकागो सम्मरदाय के एके प्रमुख हस्ताक्षर विलियम इताक थॉमस अपनी 
“स्थिति छी परिभाषा” (डेफ्निश्न आफ द सिचुएशन) को अवधारणा/मिद्धान के लिये 
विशेष रूप में जाने जाते हैं। उसके इस सिद्धान के अनुसार यह माना जाता है कि 'यदि 
व्यवित किन्ही स्थितियों को यथार्थ मानते है, तो वे अपने परिणामों में भी यथाद होतो है।' 
घॉमस के अनुसार, मानवीय व्यवहार को समझने के लिये उस सम्पूर्ण स्थिति को ध्यान में 
रखना आवश्यक है जिसमें व्यवहार घटवा है। स्थिति के अन्तर्गत व्यक्तिपरक और वलुपरक 
(नियम, मानदड, आदि) दोनों तत्व सम्मलित होते हैं। व्यक्निपरक तन्वे के अनर्गत च्यक्ति 
द्वार लगाई गई स्थिति व्ये परिझाषा आती है, अर्थात्‌ व्यक्तित का स्थिति (घटना) के प्रति 
स्वय का क्या दृष्टिकोण है। 

विलियम इजाक थॉमिम श्किणे विश्वविद्यालय के समाजश्ञा(्र विभाग के प्राएभिक 
सदस्यों में से रहे हैं। सन्‌ 895 में वे इस विभाग में एक शोघार्थी के रूप में आये थे जहा 
उन्होंने सन्‌ 8% में एक शोध प्रवध लिखा। किन्तु, उन्हें ख्याति उनके ग्रथ/ यूगोप और 
अमेरिका के पौलेण्डवासी कृषक' से मिली जो उन्होंने फ्लारिया जिनानियेकों (नैसको) के साथ 
सन्‌ 978 में लिखा। इस म्रथ को समाजशासतर में मौल के पत्थर के स्वरूप मात्रा जता है 
क्योंकि इसके द्वारा समाजशात्र ने पहलो बार पुस्तकालीय शोध और अमूर्त सिद्धाल' के 
दायो से बाहर निकल कर एक सैद्धानिक ढाचे का प्रयोग करते हुए आनुशविक विश्व में 
पदार्पण क्या। यह पुस्तक यूरोप और अमेरिका में आठ वर्ष तक किये गये उनके क्षेत्र कार्य 
का परिणाम है। इस पुस्तक में पौलेण्डवासी प्रवासियों के मुख्यत सामाजिक विघटन का 
अध्ययन किया गया है। इस पुस्तक के आकडे या तथ्य इतने महत्वपूर्ण नहीं हैं जितनी की 
इस शोध में प्रयोग की गई पद्धतिया हैं। पद्धतिविशन कौ दृष्टि से इस प्रथ ने आनुभविक 
शोध की एक नई विधा को आधार शिला रखी है। इम ग्रथ में पहली वार व्यवितगत 
दस्तावेजों और जीवन इनिहाम का प्रयोग कर इनके महत्व को रेखाक्ति किया गया है। 
व्यक्तिगत जीवन चसियों के माप्यम से यॉमस ने सस्दृति और व्यक्तित्व के ढीच जटिल 
सम्बधों को जाच पडताल की है। थॉमस सन्‌ 927 में 'अमरेकी समाजशारीय परिषद' के 


अघ्यक्ष भो रहे हैं। 


प्रमुख कृद्ियों : 

>+. 56५ ११0 $02८७५, (907) 

- 3$07ल्‍छ००६ ि $०त4 0गए०७, (7909) 

- #6 एगाज एडक३चां 90 डिएफूट उ्जद शैपटलव्व, 2 0० 4 (793-79:0) 
- वन एडब्व।एश८ठ कण, (923) 

- प्रम6 (कह क 4ग्राध7८३ (१0 07०णाी७), (928) 

+. शाणपारढड छच्येक्घ०ण, (397) 

- 500० फकसच्रणार खाते शिटा50०3४5, (795) 





4उ॒ ५ गए; फ्ग& 


5 (9॥९5 
चार्ल्स टिल्ली (929- 3 


अमेग्वि समाजशार चार्ल्स टिल्ली की विशेष रुचि ऐतिहाप्तिक अध्ययनों में स्टो है । टिल्ली 
ने वृह्त सामाजिक परिवर्तन में मामाजिक आदोलनों और मामृहिक व्यवहार की भूमिका से 
सम्बंधित प्राक्कल्पनाओं के परीक्षण में आनुभविक द्यों का प्रयोग वर ममाजशासतर के क्षेत्र 
में महत्वपूर्ण योगदान किया है। अपने अध्ययनों के आधार पर टिल्ली ने बताया कि 
नगगीैकरण, पूजीवादी औद्योगोवरण तथा विस्तार और राज्य की बढती हुए शक्ति जैसी बृहत 
प्रक्रियाओं के फलस्वरूप उत्पन्न परिवर्तन को लाने में सामृत्क क्रिया उद्देश्यपूर्ण और कौशल 
से परिपूर्ण शोतों हैं। 

वे वर्तमान में कोलम्बिया विश्वविधालय में सामाजिक विज्ञान के आचार्य हैं। उन्होंने 
हार्वर्ड, टोस्टों, मिशिगन विश्वविद्यालयों के अतिरिक्त सामाजिक शोध के नवीन सस्थान में 
भी अध्यापन क्या है। उन्होंने अपने शोघ अध्ययनों द्वार राजनीतिक और आर्थिक परिवर्तन 
के सामाजिक मिद्धानों को प्रभावित किया है। 


प्रमुख कृतियों 

-+ वाह ४७८४००९८, (964) 

-+. $07:2$ एप ग्रि४०८९, 4930-968 (छाए 28896 55070), (974) 
-+. वि0क जित्ता।रअ060 (0 उ८ए०प्ध07, (978) 

+. वक्र6 रक्कटा।005 एशाण३, (शोध 4, पाए 20 7. 79), (95) 
+. #&5 $0000/99 ८९05 सिाडाण५, (985) 

- पफ्रे5 (0१९४४80७$ सि८घ्र०७, (986) 

- छह $४ए०णए१०5, 7.878० ?700055०5, ०2० 0०फएकांज्र०७, (985) 
-+. रि080 छिठश 06 ?०च 80 >िणए८, (499) 





प्रत्माए55, सिंधा॥/0 ०-5 
मीरिस रिचार्ड टाइटमस. ............. तब्क-भ्रञ) 


मीरिस रिचार्ड टाइटमस का प्रमुख कार्य क्षेत्र सामाजिक कल्याण और सामाजिक नीति र्हा्टै ] 
युद्ध काल के बाद की अवधि में उन्होंने मामाजिक नीति और प्रशासन सम्बधी अध्ययनों में 
मुख्य भूमिका अदा को है । ब्रिटिश अकादमिक समृह के एक सदस्य के रूप में (जिनके अन्य 
सदस्य ब्रायन एबल स्मिथ और पीटर टाउनसेंड थे) टाइटमम ने सामाजिक आवश्यकताओं 
और कल्याण को योजनाओं पर कई अध्ययन किये। यर सुखद आश्चर्य हो है कि टाइट्मम 
ते इस क्षेत्र में कोई औपचारिक शिक्षा आप्त नहीं को थी, केवल उनवी रचि उन्हें इस क्षेत्र में 
खीच लाई। मन्‌ 930 में जब वे एक चीमा कार्यालय में कार्यरत थे तब उनकी रुचि 
सामाजिक नीति के मामलों में विकसित हुई और उन्होंने “गरोबी और जनमख्या' (938) 
और “हमारी खाद्य समस्या', 939) नामक पुस्तकें प्रवाशिन की । इन पुस्तवों के कारण सन्‌ 
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942 में युद्ध कार्यालय में एक सरकारी इतिहासकार के रूप में उनकी नियुक्ति हुईं! यहा 
रह कर उन्होंने सामाजिक नौति की समस्याए' नामक गरथ लिखा जो सन्‌ 950 में प्रकाशित 
हुआ। इसी वर्ष “लद॒न स्कूल ऑफ ईक्नॉमिक्स एड पोलिटिकल साइन्स' में सामाजिक 
प्रशासन के आवार्य ओफेसर) और विभागाध्यक्ष के रूप में उनकी नियुक्ति हुईं। यहा उन्होंने 
एक निष्ठावान शोध दल को लेकर सुगठित शोध सगठन को विकसित किया। इस दल ने 
सामाजिक शोध के लिये सामाजिक मीठि के प्रत्ति सुघारवादी सामाजिक प्रशासन सम्बधी 
दृष्टिकोण अपनाया। 

सामाजिक नीति के अध्ययनों के प्रति समर्पित टाइटमस ने राजनीति और सामाजिक 
जीवन में भी सक्रिय रूप में भाग लिया। उन्होंने कई सरकारी समितियों में सहभागिता की | 
यही नहीं, वे ब्रिटिश श्रमिक दल के परामर्शदाता भी रहे हैं। 

टाइटमस के अनुसार, “कल्याण योजनाए किसी भी प्रकार सामाजिक असमानता की 
4४4] का समाधान नहीं कर सकती, किन्तु वे उनमें सुघार लाने में सहायता अवश्य कर 
सकती हैं।” 


प्रमुख कृतियाँ * 

-. ए0रलाए बग0 709ण०४7००, (938) 

-+ 0ए 004 ए700॥९७, (939) 

-. 55995 6॥ [86 ४४८(७7० 502४८, (958) 

-+. [0006 शा एणा भात 5009० (॥ब४९छ९, (962) 
+.. 776 (8 ॥२७७0०75%%, (7970) 


पर००वृण्स्या९, 3005 06 


अलेक्सी द तोकेवील (805-859) 
उन्‍नीसवी शहाब्दी के पूर्वार्थ के फ्रासीसी अभिजात वर्गोय अलेक्सी द तोकेवील को 
तुलनात्मक एवं ऐतिहासिक समाजशाख्र का मूल अवर्नक माना जाता है। उन्होंने कई देशों 
फ्रास, इग्लैण्ड, अमेरिका और अल्जीरिया आदि की राजनीतिक अगालियों का तुलनात्मक 
अध्ययन किया। इसके अतिरिक्त, उन्मीसवी शताब्दी के उदीयमान लोकेतत्र की समस्याओं 
को भी उन्होंने उजागर किया। अत समाजशास्त्र में उनके विचारों का अध्ययन राजनीतिक 
समाजशास्त्र की दृष्टि से महत्वपूर्ण है। 

एक युवा के रूप में ही तोकेवील में सन्‌ 830 32 के बीच अमेरिका के प्रजातत्र की 
कार्यप्रणाली को देखने-समझने के लिये यात्रा की और अपने गौरव अथ “अमेरिका में प्रजातत्र', 
(835) में अपने यात्रा अनुभवों के आधार पर अमेरिका के प्रजातत्र की फ्रास में उभरत्री हुई 
अजातत्रात्मक प्यवस्था के साथ तुलना की। उनकी अमुख रुचि सामाजिक जीवन के विभिल 
पक्षों, जैसे अर्थव्यवस्था, धर्म और कला आदि पर प्रजातत्र के सकारात्मक और नकारात्पक 
परिणामों को जानने में थी। उन्होंने लिखा है कि प्रजातत्रीय शासन व्यवस्था मे समानता और 
स्वतत्रता, जो प्रजातत्र के दो आधारभूत सिद्धान्त है, मे हर समय तनाव ओर विरोध होता है 
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जिसे आसानी से दृर नहीं किया जा सकता। चूकि प्रजातत्र मस्तरण को कम महत्व देता है, 
यह समाज और व्यक्नियों में अन्वर्वर्ती समूहों के निर्माण वो हतोत्माटित करता है और 
च्यक्तिवादी और केद्रीयता की प्रवृत्रियों को प्रोत्साटिठ करता है। अत इन पर थदि समय 
पर अकुश नही लगाया जाता है दो परिणाम ग्रज्य के सर्वसताधियारी (निरकुश) बनने की 
सभावना प्रबल हो जाती है। ताववील ने अपनी इस प्रस्थापना की पुष्टि प्मस और अमेरिफा 
की शासन व्यवस्थाओं की व्यवस्थित तुलना द्वारा की। उन्होंने लिखा ऐ कि अमेरिका में 
समानता और स्वतव्रता के बीच सामजस्य इसलिये बना हुआ हे क्योंकि चहा सामाजिक 
जीवन में समानता की भावना के प्रादुर्भाव के पहले ग़जनीतिक जीवन में लोकनत्र स्थापित 
हो चुका था और इस लोकतत्र ने ही वह्य ममानता को संवारने में मदद की । इमके विपरीत, 
फ्रासे में 789 की क्राति ने वहा के अधिजानोय मयाज को विश्रखवलित कर दिया और 
अभिजातनत्र के प्रति विद्रोह ने आयूल परिवर्तनवादी विदाएों को प्रश्रय देवर क्राति की 
प्रक्रिया को बैधढा प्रदान कौ। अत प्रास में लोक्तत्र की जड़ें मजबूत नहीं हो पाई। यहा 
लोकतत्र वा ढाचा राज्य के सहरे खडा क्या गया था, वह समाज में अपनों जड़ें नहीं जमा 
पाया। 

तोकेवील ने इन दोनों मामलों के बारे में चेतावनी दी है और कहा कि आधुनिक युग 
को सबसे वडी समस्या स्थतत्रता और समानता में सामजस्य स्थापित करने को ऐ । लोक्सत्र 
का विस्तार समानता को जितना बढावा देता है, स्वतत्रता के लिये उतना ही बडा खतरा पैदा 
करता है । लोक्तत्र “बहुमत का शासन”, स्थापित करता है जो बहुमत वी तानाशाही वा रूप 
धारण कर सकता है। ऐमी अवस्था में लोक्तत्र वी भीड में व्यक्ति के अम्निल्व के लोप होने 
का डर बना रहता है। वास्तव में, तोकेवील ने प्रजातत्र के बहाने आधुनिक जन समाज (मॉस 
मोसाइटी) में उत्पन्न होने वाली समस्याओं कौ ओर घ्यान आरक्षित क्रिया है । यही बात, कुछ 
भिन्‍म ढग॑ से डेविड रीजमैन ने अपनी पुस्तक 'द लोनली क्राउड' में कहो है। तोकेवील ने 
प्रजातत्रात्मक शामन व्यवस्यथाओं के तुलनात्मक अध्ययन के अतिरिक्‍न क्रादि के विपम को 
लेकर फ्रास और इग्लैण्ड को तुलना यह मालूम करने के लिये भी की है कि फ्राम में क्यों 
क्राति हुई और इग्लैण्ड में क्‍यों नहीं। 


प्रमुख कृतियाँ : 

-  76श0९078८ए४ # /छथ्या29, 2 ४0०), (835, 7840) 

- 76 06 एछ्ॉं्० 29 ॥्र€ हक रि८४०णा०४७, (856) 
-. रि८००॥८९०४०७५, (893) 


वृणागरां९5, शातांग्रधाएं 

फॉरदिनों टॉनीज़ (855-936) 
जर्मन समाजशास्री फेरदिनों टॉनीज़ जर्मन समाजशास्तीय परिषद्‌' के सस्थापक पिता माने 
जावे हैं। वे मुख्यत समुदाय (गैमिनशाफ्ट) और समाज (ैसेलशाफ्ट) के बीव में किये गये 
अन्तर तथा स्वरूपवादी समाजशासत्र” सबधो अपने विचारों के लिये जाने जाते हैं। उनका 
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समुदाय और समाज सबधी भेद वास्तव में, विभिन्‍न प्रकार के सम्बधों पर आधारित है जो 
लघु स्तरीय और वृहत स्तगैय समाजों को एक अनुमानित विशेषता है। उनके अनुसार, ऐसे 
समाज जो साइप सरकृति ओर जीवन शैली पर आधारित हे तथा मुख्यतः पा्परिक बधगो 
द्वार बचे होते है, उन्हे समुदाय (गैमिनशाफ्ट) कहते हे। गैमिनशाफ्ट में, जनसख्या में 
अधिकाशव गठतिहौनता के साथ साथ अस्थिदि जन्मजात होती है। ऐसे समाजों में आस्थाओं, 
भावनाओं और सहयोगी सम्बंधों के विकास में परिवार और धार्मिक समूहों (चर्च) की भूमिका 
अत्यत महत्वपूर्ण होती है। ऐसे सम्बधों के दर्शन गांव और छोटे समुदायों में किये जा सकते 
हैं। किन्तु जैसे-जैसे इन समाजों में श्रम विभाजन अधिकाधिक जटिल होता जाता है, ये सम्बंध 
अनुबधात्मक और अवैयक्तिक सम्बधों में बदलते जाते हैं और इन्ही के आधार पर 
गैशलशाफ्ट सामाजिक सम्ब्धों को प्रदर्शित करने वाले विशाल संगठनों (सभितियों) और 
नगें का विकास होता जाता है। गैशलशाफ्ट (समाज) समितियों और सघो पर आधारित 
होते है जो घिलताओ के आघार पर यथे होते है। भिन्‍्नताओं को जटिल श्रम विभाजन और 
अन्तर्पारस्परिकता द्वारा पाटा जाता है। टॉगीज ने आधुनिक नगरीय समाज जो गैशलशाफ्टीय 
सम्बधों (अलगावपन और निर्वेयक्तिता) पर आधारित होते हैं, भें बढती हुई प्रतिस्पर्धा और 
व्यवितवादिता के प्रभुत्त और निरतर किन्तु तीव्र गति से कमजोर होती हुईं सामुदायिक भावना 
पर गहरे आमू बहाये हैं। इसी कारण टॉनीज को उपयोगितावाद के 20038 के 
साथ-साथ निराशावादी और रूढिवादी विचारक माना जाता है। टॉनीज का और 
शैशेलशाफ्ट का भेद दुर्खाइम के यात्रिक और सावयविक एकजुटता के भेद से मिलता जुलता 
है। इसकी लगभग बे ही कमजोरिया हैं जो दुर्खाइम के द्विभाजन में देखने को मिलती हैं। 
टॉनीज ने समाजशात्र को तीन प्रमुख शाखाओं में बाग है-शुद्ध या सैद्धानिक 

ध्यावहारिक और अनुधवपरक। समुदाय और समाज (गैमिनशाफ्ट और गैशेलशाफ्ट) का 
अन्तर सैद्धान्तिक समाजशास््र के अध्ययन का मुख्य विषय है। ये दोनों मूलभूत अवधारणाए 
हैं जो समाज के सामुदायिक से साहचर्यात्मक चरित्र में परिवर्तन में, अनुभवपरक और 
व्यावहारिक समाजशासत्र को दिशा निर्देश प्रदान करती हैं। मैक्स वेबर की शब्दावली में 
यद्मप्रि ये आदर्श प्ररूप (आइडिअल टाईप्स) हैं, टॉनीज ने इन दोनों अवधारणाओं के जोडों 
को जर्मनी के ग्रामीण से औद्योगिक समाज में ऐतिहासिक फेर बदलाव के लिये प्रयोग किया 


है। 

टॉनोज दार्शनिक ए. शोपेनहार (783-860) और एफ-मीत्से (844-900) के 
दर्शन से काफ़ी प्रभावित थे। इन्ही से उन्होंने 'जीवन के प्रति इच्छा” की धारणा को म्रहण 
किया और कहा कि सामाजिक सम्बंध मानवीय इच्छा का प्रतिफल (उत्पत्ति) हैं। टॉनीज ने दो 
प्रकार की इच्छाएं बताई हैं, आ्राकृतिक इच्छा और द्वार्किक इच्छा। प्राकृतिक इच्छा 
सहजवृत्रिमूलक जख्पणें, आदतों, आस्थाओं और पवृत्ति को अभिव्यक्ति हैं, तार्किक इच्छा 
लक्ष्यों हेतु साधनों के चुनाव में साधनात्मक तार्किकता को परिलक्षित करती हैं। जहा 
प्राकृतिक इच्छा वास्तविक और जैविक होती है, वहा दार्किक इच्छा सकत्पनात्मक और 
कृत्रिम। इच्छा के ये स्वरूप समुदाय और समिति के बीच अन्दर से मिलते-जुलते हैं क्योंकि 
सामुदायिक जीवन प्राकृतिक इच्छा की अभिव्यक्ति है और सहचारी जीवन गार्किक इच्छा का 


अ्रतिफल होती है। 
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प्रमुख कृतियाँ : 
-. (एशशाएएए भारत 5०००५ (887) 
+-  (एणच०म ; हवा टिउ55३५ जा 5०.2 (0००८5, (909) 


परण्रणाग९, &व्वाए 


अलेन तूरेन (टुअरेन) (6929 -) 
ग्जनीतिक जीवन के समाजशाम्त्र के विशेषज्ञ माते जाने वाले अलेन तुरेन में मुख्यत 
आच्दोलनों के समाजशास्त्र पर वार्य किया है। इस विषय पर कार्य करने की प्रेरणा उन्हें पेरिस 
की सन्‌ 968 की पटनाओं से मिलो । जब ये नान्तरे विश्वविद्यालय में प्राध्यापक थे, तब 
उन्होंने वहा यह अनुभय किया कि सन्‌ 968 में हुए छात्र राजनीतिक आन्दोलन की प्रकृति 
प्रतिक्रियात्मक नहीं थी। यहो नहीं, इसका रूप भी तत्वालीन राजनीतिक स्थरूपों और शक्ति 
सबंधों से भिन्न था। उन्होंने इस आदोलन में रूपान्तरण (आमूलचूल परिवर्तन) को प्रवृति के 
दर्शन किये। ये आन्दोलन सामाजिक सःचना के मूलपूत पक्षों में परिवर्तन के लक्ष्य से प्रेरित 
थे। तूंदेन ने पेटिस की घटनाओं से प्रभावित होकर श्रमिकों और छात्रों के आदोलनों के 
साथ-साथ अमरीवी अकादमिक व्यवम्या पर काफी शोध कार्य किया है। यही नहीं, उन्होंने 
लैटिन अमेरिका पर भी काफी पुस्तकें और लेख लिखे हैं! तूंरेन के अनुसार, सामाजिक 
आदोलन का मुख्य तत्व क्रिया है और यह क्रिया सामाजिक भ्रणाली के विश्वेध में की जाती 
है। अपने बाद के लेखनों में तूंदेन ने यह स्पष्ट किया है कि यह आवश्यक नहीं है कि इस 
प्रकार कि क्रिया स्वेच्छावाद या व्यक्तिवाद के प्रोत्साहित ही करे। न तो स्वेच्छावाद और न 
ही व्यक्तिवाद क्रिया के विषय को अन्तर्दृष्टि प्रदान करते हैं। मोटे रूप में तूरेन का सामाजिक 
क्रिया का सिद्धान्त पार्सन्स के सामाजिक व्यवस्था के सिद्धान्त की एक ममीक्षा है। तूरेन का 
मानना है कि सामाजिक आदोलन कौ अवयारणा का अध्ययन समाजशास्तर वा एक केद्रीय 
विषय होना चाहिये। वे सामाजिक आदोलनों को मागरिक क्रिया का एक सर्वाधिक मूलभूत 
स्वरूप मानते हैं। उन्होंने तो यह्य तक कहा है कि सपाजशास्तरियों को सामाजिक आदोलतों 
के अध्ययन के लिये इनमें घाग लेने के साथ-साथ इस्हें प्रोत्साहित करना चाहिये। 

तरेन का जन्म फ्रास के एक चिकित्सक परिवार में हुआ था। उनके पिता हो नहीं, 
उनके परिवार को कई पीढियों के सदस्य भी चिक्त्सा व्यवस्ताय से जुडे रहे हैं। ईकोल 
नार्मेल सुपिरिअँर से स्नातक की शिक्षा प्राप्त करने के बाद पारिवारिक परम्परा वो तोडते हुए 
युद्ध के बाद तूरेन ने फ्रास के उत्तरी इलाके की कोयले की खानों में कार्य किया। कोयले की 
ख़दानों के अनुभव ने उनमें ममात्रशास्त्र के श्रुति ललक पैदा की और सन्‌ ॥95 में 
समाजशास्त्रो जाज्ेंस फ्रोडमेन के सानिष्य में अध्ययन करने के लिये वे “फ्रैंच नेशनल रिर्सच 
ऑगेनाइजेशन' में आ गये। तूरेन ने सर्व प्रथम पेरिस के कार के एक कारखाने में कार्य की 
प्रकृति का अध्ययन किया। इस शोध कार्य का प्रकाशन सन्‌ 955 में हुआ। बाद में, करीब 
एक दशक वाद, उन्होंने “आंदोलन के समाजशास्त्र” पर कार्य किया। सन्‌ 952 में, तूरेड ने 
ऋ्रास को छोड कर अमेरिका आ गये और यहा टालछट पार्यन्य और लेबजार्मफेड के साथ 
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कार्य किया। यहा उन्होंने अमेरिका के कई विश्वविद्यालयों में अध्यापन किया। अध्यापन के 
अनुभवों ने उन्हें अमरीकी समाजशास्त्र को निकट से देखने समझने का मौका दिया। सन्‌ 
960 के बाद से दूरेन फ्ाँस के विज्ञानों के एक स्थान में अध्यापन कर रहे हैं। 

मई 7968 के पेरिस के अनुभव ने, पूरेन में यह दृड विश्वास पैदा कर दिया कि समाज 
को एक सावयव और प्रकार्यात्मक समष्टि के रूप में देखने वाला सिद्धान्त पूर्ण अपर्याशत है 
क्यों कि इस सिद्धान्त में परिवर्तन के विषय को कोई गुजाइश नहीं है। समाज किस प्रकार 
बदलते हैं, या समाजों में बदलाव कैसे होता है, यह सिद्धान्त इसकी व्याख्या नहीं कर पाता। 
यही नहीं, इस सिद्धान्त में सामाजिक क्रिया के विभितर रूपों को भी पर्याप्त महत्व नहीं दिया 
गया है। तूरेन ने अपने सिद्धान्त में सामाजिक क्रिया कौ महत्ता को रेखाकित किया है, किन्तु 
साथ ही उन्होंने कर्ता की क्रियाओं पर सरचना और ऐतिहासिकता के प्रभावों को भी 
मजरअदाज नहीं किया है। वे मानते है कि समाज अलग-अलग क्रियाओ अथवा घटनाओं 
का जयावड़ा यात्र नहीं है। कोई क्रिया सामाजिक सरचना के तत्वों को तब ही उत्पन्न कर 
पावी है, जब यह विद्यमान सस्थाओं तथा अपेक्षाकृत स्थाई सास्कृतिक स्वरूपो के अनुरूप 
तथा विरोध में होती है। 

द्रोढ़ के अनुसु, झ्राम्ान्यतत एक ग्रामाजिक आदोलन प़ायूहिक व्यवहार से भिन्न, यो 
हमेशा प्रतिक्रियात्मक होता है, प्रतिक्रियात्मक शक्ति को अपेक्षा एक सक्रिय सकाशत्मक शक्ति 
लिये होता है। सामाजिक आदोलन सामान्य रूप में 'ऐविहासिकता' पर नियत्रण पाने के लिये 
किया जाता है। ऐतिहास्तिकता से तात्पर्य सामान्य सास्कृतिक स्वरूपों और सामाजिक जीवन 
की सरचनाओं से है। यदि “समाज” शब्द सामाजिक एकौकरण का सकेत देता है, तब 
“सामाजिक आदोलन' से तालर्य ऐसी सपर्षात्मक क्रिया से है जो सामाजिक एकीकरण के 
विद्यमान स्वरूप का विशेष विद्यमान सामाजिक एकौकरण को दी गई इस आकार की चुनौती 
को समाज के सकट और सामाजिक सगठन के टूटने के स्मात नही समझा जाना चाहिये । 
अत सामाजिक क्रिया के द्वारा जो बदलाव लाया जाता है उसे व्याधिकीय अथवा पार्सन्सवादी 
अर्थ में “दुष्कार्यात्मक' नहीं समझा जाना चाहिये | सामाजिक आदोलन का समाजशास्त्र समाज 
के इस प्रकार के अध्ययन से पूर्णव भिन्न है जिसमें समाज को एक ऐसी सावयववक व्यवस्था 
माना जाता है जिसका एक अवस्था से दूसरी अवस्था में धीरे धीरे विकास होता है, 
उदाहरणार्थ जिस प्रकार पश्चिमी पारम्परिक समाज का आधुनिक समाज में विकास हुआ है। 

तूरेन मे सामाजिक आदोलनों को सामाजिक स्र्ष के साथ जोडा है और इसे 
सामाजिक सर्ष के निम्न तीन स्वरूपों में से एक मात्रा है () रक्षामक सामृहिक 
व्यवहार--इसमें किसी विशिष्ट सुधार की माग की जाती है। जब किसी कारखाने में सामूहिक 
क्रिया द्वारा यह माग की जाती है कि समान योग्यता रखने वाले व्यक्तियों के बीच बेदन के 
अन्तर को समाप्त किया जाना चाहिये, यह रक्षात्मक सामूहिक व्यवहार का एक उदाहरण है। 
यह किसी विशिष्ट सुधार के लिये होता है जो पहले से विद्यमान किसी सरचना में सबधित 
होता है। 2) सामाजिक सर्प (स्ट्गल) -इसका उद्देश्य किसी निर्णय या निर्णयों में 
फेर बदलाव लाना होता है। जब कारखाने की निर्णय प्रक्रिया में श्रमिकों को अधिक भूमिका 
दिये जाने के लिये माग की जाती है, वब यह सामाजिक सघर्ष का एक उदाहरण है। 8) 
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सामाजिक आदोलन--जब कारखाने में शक्ति के सामाजिक सबधों में पूर्ण रहोवदल या 
रूपान्तरण को साग वी जादी है या समाज के शर्ति-सबधों में पूर्ण बदलाव की माग की जाती 
है, तव इस प्रकार को मामूहिक क्रिया का रूप सामाजिक आदोलन का रूप धारण कर लेता 
है। तूगेन ने इसके एक उदाहरण के रूप में महिला आदोलनों को बताया है। महिला आदोलन 
का उद्देश्य उठारवादी मृत्यों की स्वापया हाग विद्ययात असथानताओं को पाठना मात्र नहीं है, 
अपितु सास्कृतिक और साथाजिक जीवन के सायटड़ो और मृल्यों से बदलाव के लिये प्रयास 
करता है। तूरेन वा मानना है कि सामाजिक आदोलन कसी एक राजनौतिक दल से सम्बद्ध 
नहीं होता। यह दल-राजनोति को सीमाओं को लाघ जाता है। तूंरेन के अनुसार, सामाजिक 
आदोलनों का उद्भव अत्यधिक स्तरीकृत और पदमौषानिक समाजों के ममाण होने के माय 
हुआ है। इसका तान्पर्य यह नहीं है कि मभी ममाजों में पूर्ण समानता आ गई है। इसका 
तात्पर्य केवल यह है कि पश्चियी औद्योगियृत यथाजों में मध्यय वर्ग में काफी वृद्धि हुईं है 
और सामाजिक अवेधों में निस्‍नर कमी आई है। कठोर पदसौपानिक और वर्ग-आधारित 
समाजों वी समाप्ति के साथ वम्तुपरक दशाओं में भी परिवर्तन आया है जो व्यवहार वो 
प्रभावित करती हैं। मार्क्सवादो अर्थों में, यह परिवर्तन अधिसरवना और अधोमरचना के 
सबधों को इगित कराता है। मार्क्स के सामाजिक वर्ग सबधी विचार्से के प्रति अपनी 
अमहमति प्रकट करते हुए तूरेन ने लिखा है कि अपने आप में कोई वर्ग नहीं होता क्योकि 
बिता यर्य चेतया के बर्ग हो हो नहीं सझता। ठनके अनुसार, सामाजिक वर्म वह कोटि है 
जिसके नाम से आदोलन क्ये जाते हैं।' 
पिछले वर्षों 992) में तूरेस ने आधुनिकता की घारणा पर भी पुनर्विचार किया है। 
फूकों के सरचनावाद के हठधर्मो मस्क्रण का विरोध करते हुए भी तूरेन ने अपनी पुस्तक 
“आधुनिक्ता की ममोक्षा' (992) में फूबो के द्वात बदौगूट और वामात्मवता के इतिहास पर 
क्ये गये बाद के अप्यमनों के प्रति अपनी मह्मति प्रकट को है। अपने इस अध्ययन में, 
बूंगन ने डेका्ते और प्रवोधकाल से शुरू हुए प्रारप्ोक आधुनिक युग यो आधुनिक्ना कौ 
परिभाषा के लिये स्वीकार क्या है। उन्होंने यह माना है कि मूलभूत रूप में आधुनिकता का 
रूप-स्वरूप और दृष्टि लौक़िक (पर्मनिरपेक्ठ) होतो है ओर इसमें अन्तिमता वा कोई स्थान 
नहीं होता। किननु, प्रगति के प्रति प्रतिबद्ध होते हुए भी, आधुनिकता इतिहास के सभावित 
अन्त वो अम्बीकार नहीं करती, यधपि इस प्रकार की सभावना साधनात्मक तार्क्किता 
(माधन-माष्य तार्किकता) के वर्चस्व के कारण ममाण हो जादी है। साधक तार्विक्ता का तब 
वर्दस्व देवा है जब ज्ञारोदय कान के यूल्य, जैसे ढर्क, स्ववतता, नियोजन, सा शौमिक्ताकद 
तथा प्रगति को समाज में स्वीव्मर क्या जाता है। प्रैक्फर्ट मम्मदाय, विशेषत फूको वी 
प्रारभिक कृतियों के प्रकाशन और अभी हाल के उनके “उत्तर्आधुनिक्तावादी' विचाएँ के 
कारण इन मूल्यों को चुनौती का मामता करना पडा है। अद यह माना जाने लगा है कि 
आपुनिकता उरी प्रकार के उत्पीड़न को जत्य देतो है जिसे यह फिदाते व्या दावा छरती है। 
इसमें साथनात्यछ तार्किझता (इनूछुमेसटल रैशलेलियोे) को जीवन रे तुच्छोझछरण (पतन) के 
मय में, और व्यक्ति को विचारधाय के उत्पाद के स्प से देखा जाता है। 
देन ने आधुनिकता के आलोचवों (पूकों और उनर-आधुनिक्तावादियों) वो जवाब 
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देते हुए यह लिखा है कि आलोचक इस बात को भूल जाते हैं कि आधुनिकता अपने आप 
में बटी हुई है। यह 'आत्म निरीक्षक , आत्म आलोचक' और आत्म सहासक' है। भीत्से और 
फ्रायड के लेखन आधुनिकता की इस्त प्रवृति (आत्म विभाजन) की पुष्टि करते है। आश्चर्य की 
बात है कि आधुनिकता के आलोचर्कों ने इन्ही लेखनों का प्रयोग आधुनिकता की भर्त्सना में 
किया है। तूरैन प्रैकफर्ट सम्प्रदाय जिसे वे कठोर अधिजनवादी मानते हैं, पर कडा अहार करते 
हुए लिखते हैं कि कुछ सार्वभौमिक लक्ष्यों (उद्देश्य के माम पर तकनीकी (औद्योगिकीय) 
तार्किकता कौ भर्व्सना करना अच्छा लग सकता है किन्तु इस प्रकार के अ्यास में हर समय 
सर्वसत्तावादी या निरकुश एकतत्रवादी नतीजों की जोखिम झेलनी पड सकती है। 

जैसा ऊपर लिखा गया है कि आधुनिकता सबधी फूको के प्रारंभक लेखनों और बाद 
के लेखनों (बन्दीगृह और कामात्मकता सबंधी लेखन) में अन्तर स्पष्ट झलकता है जिसे तूरेम 
ने अपने लेखनों में स्पष्ट किया है। तूरेन कहते हैं कि नवीन तितर बितर अन्तर्दृष्टियो के 
आधार पर आधुनिकता के बोरे में पुर्खोज की आवश्यकता है। आवश्यकता इस बात की 
भी है कि सामाजिक एकीकरण के ऐसे नये सिद्धान्त कौ खोज की जाये जिसमें आधुनिकता 
के पुग़ने रूप के नकारात्मक तत्व शामिल न हो। इस “नई आधुनिकता” (न्यू मॉड्ड्निटी) में 
व्यक्ति और तर्क सामाजिक अस्तित्व के वृहद्‌ पक्षों हेतु जुडे होते हैं। ऐसी सभावना है कि 
पूरेन की यह “नवीन आयुनिकता' को धारणा तथाकथित उत्तर आधुनिक अनुभव से उपजे 
निराशावाद को शक्तिशाली ढंग से रोकने के लिये प्रतिविष का कार्य करेगी। 


प्रमुख कृतियाँ ; 

+- 76 #05-490055) 5०७६५ (/977) 

>> 76 इला-?700एलागा ण॑ 50००५, (97) 

- 6 छार० बाएं पा 70९ है 43955 रत 50509 ० छआा०॥5, (2983) 
- रिलण्ता 6 पट #0७ण $0तर्ग वरील्णए ए ?70॥॥रऐ75074| 5056५, (987) 
+.  (एपुएट ४९ (8 ॥र00८०(०, ((992) 


७ला[डइला, छावपाओ़ा: 


अमेस् टोलच ७-99 ट्रोलच 02865-4923) 
भैक्स चेबर के समकालीन तथा उनके निकट साथी, जर्मनी के दार्शनिक एवं धर्मशासत्री अर्नेस्ट 
ट्रोलच ने धर्म के समाजशास्त्र पर प्रमुख कार्य किया है। ट्रोलच ने सामाजिक जीवन के 
भौतिक और आदर्शात्मक तत्वों के पारस्परिक सम्बधों के अध्ययन में विशेष रुचि प्रदर्शित 
की है। इस मामले में उन्होंने वेबर को भी प्रभावित किया है। वेबर की भाति, ट्रोलच ने भी 
मार्क्स की आलोचना की है और कहा कि धार्मिक विश्वास और आस्थाए भौतिक कारकों के 
विकास को प्रभावित करते हुए एक स्वतत्र चर (वेरिएबल) के रूप में कार्य कर सकती हैं। 
ट्रोलब द्वाण प्रस्तावित चर्च पथ रूपावली' ने बाद में घार्मिक आदोलनों के वर्गीकरण में एक 


महत्वपूर्ण भूमिका अदा को हैं। 
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प्रमुख कृनियाँ : 
- व॥6 $6तंग व९०कांहए ण॑ (फ्रां्राशन (?फला९5, (9) 
- शिणष्शैग्ञाऋा भाएं शणूप८5, (॥92) 


70589 ,207 


लिआं ट्रॉदस्की (879-940) 


लेनिन के बाद लि ट्रॉदस्की को साम्यवादों सिद्धालों वा एक अप्रणों टौकाकार मात्रा जाता 
है। वे सिद्धान्वशर के साथ-साथ माम्यवादी क्राति के एक कर्मठ कार्यकर्ता भी थे। रूस को 
क्राति में वे लेनिन के साथी रहे हैं। यद्यपि दोनों में कई मामलों में मतभेद प्री थे। ट्रॉटम्वी 
अधिकाशत अपनी 'स्थाई क्राति' और 'एक प्रष्ट कामगारों के राज्य के रूप में सोवियत सघ' 
जिममें एक नये शामक वर्ग के रूप में नौकरशाटों काम करती है, के विचारों के लिये 
अधिकाशन जाने जाते हैं। वे सन्‌ 947 की क्राति के बाद रूस के विदेश मत्री और युद्ध 
की सेना के स्सद अधिकाए एऐ हैं,किन्नु बाद में रूम के वत्यालीन शामक स्टालिन से उनके 
गहरे मतभेद हो गये। परिणामस्वरूप, उन्हें सन्‌ 927 में स्टालिन द्वारा पदोच्युत कर दिया 
गया। यती नहीं, मन्‌ 929 में उन्हें निर्वासित और बाद में सन्‌ 940 में सैक्सिकों में ठठकी 
हत्या कर दी गई। 

यप्यषि ट्रॉटस्की ने साम्यवादी सिद्धान्नों की विद्वतापूर्वक व्याप्या की है, किन्तु विश्व 
के माप्यवादी उनके इस योगदान को स्वीकार नहीं करते। आज माम्यवादी मुहावरे में 
ट्रॉदग्कीवाद का अर्थ मार्क्सवाद से विचलत, सार्क्सवादी मिद्धालों को तकारणा या उनमें 
मसशोघन करना माना जाना है। 





प्रमुख कृतियाँ : 

न 00 6४ण०७०५, (4906) 

-  वल्राग॑ठमंतराव ब29 (०फषापांक, (920) 

-. व0शगाए5 502वी5एा 0 (३६७४057, (925) 
+- 70 0८5० ० ैआफ्ं50, (939-40) 


प्र्तरगश, शंलणः 


विक्टर टर्नर (920-983) 


विक्टर टर्नर एक ब्रिटिश मामाजिक मानवशास््री थे जिन्होंने विशेषत अनुष्ठान (रिचुअल) 
और प्रतीक्वाद पर काम क्या है। उनवा मुख्य अध्ययन का क्षेत्र अफ्रीका की नदेम्बू 
जनजाति रहा टै। इस जनजाति में उन्होंने रंग-अवीकों , जीवन-पथ के सस्वार और रोग मुक्ति 
के अनुष्ठानों और वर्मकाण्डों का विस्तार से वर्षन-विश्लेषण क्या है। इसके अतिरिक्त टर्न॑र 
में गाव की ग़जनीति का लखु स्तरीय अध्ययन भी किया है। आरतोत्ड बॉय गैनप के 'सीसा' 
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या 'देहरी” के विचार को आगे बढ़ाते हुए टर्नर ने अपनो पुस्तक 'क्मकाण्डीय प्रक्रिया 
58 में तौर्थयात्रा और परिचमी समाज में सीमान्तता वी अवधारणा के बारे में खोजबीन 
। 


प्रमुख कृतियाँ * 

- $ट्माज्मा। 806 (0णराणाएए वच्च 2 +विव्वा 50द09, (957) 
- 6 फठटआ एण $9४9005, (97) 

+- 486 [97७5 0 #रीला00, (968) 

+ [गाल कयाएओं छ0०८८६5, (969) 

+-  छिगा35, गिंड[05 ७96 'शट॥७॥075, (974) 

- . रचस्टाभाण गाते प्राण मा बिवशाएप ॥००४|, (975) 


एशण आ एतज्शाप ए9एत॥क्‍0(___३__ै  - ए0्च्वात0 ग्तपरार( 


सर एडवर्ड बरनेट्ट टायलर (82-97) 
मानवशास्त्र के पिता के रूप में प्रतिष्ठित सर एडवर्ड बस्ने्ट ठायलर (ईबीटायलए) मुख्य रूप 
से सस्कृति की अपनी इस परिभाषा के लिये जाते हैं कि “संस्कृति यह जटिल सप्पूर्णता है 
जिसमें ज्ञान, विश्वास, कला, नैतिकता, कानून प्रथा तथा अन्य सभी क्षमताएं और आदंते 
जो मानव के द्वारा समाज के एक सदम्य के रूप में अर्जित की जाती ह, सम्मिलित की जाती 
है।” यह परिभाषा अपनी कमियों के बावजूद समाजशास्र और मानवशाम्र के सस्कृति 
सम्बन्धी विश्लेषणों में अधिकाशत उपृत की जाती है। यायलर पहले अप्रेज विक्टोरिआई 
मानवशास्त्री थे जिन्होंने सन्‌ 884 में ऑक्सफोर्ड विश्वविद्यालय में सामाजिक मानवशाल के 
नाम से इस विषय का अध्यापन प्रारभ किया। कि 

टायलर उद्विकामीय सिद्धाल के प्रणेताओ में से रहे है। उन्होंने इस सिद्धाल का 
प्रयोग प्रमुख रूप से घर्म और सस्कृति के क्षेत्र में किया। धर्म के क्षेत्र में उन्होंने जीववाद के 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया जिसे उन्होंने आदिम धर्म के आद्य स्वरूप को सज्ञा दी। 
उद्विकासौय सिद्धान्द का अनुसरण करते हुए टायलर ने सस्कृति के कुछ पक्षों को पुयतन के 
अ्कार्य रहित अवशेष की सब्ञा दी है वो कुछ तत्वों को उन्होंने उत्तस्‍जीविता कौशल कहा है। 
इस सम्बध में उनका एक बहु प्रसिद्ध यह कथन उल्लेखनीय है कि 'समाजों के उद्‌विकास के 
इतिहास में कई व्यक्तियों के सामने चयन की समस्या यह रहती है कि विवाह किया जाये 
था मं जाये ।' इस प्रकार अन्तर्विवाह द्वाय बनाये गये गठबन्धनों (विवाह सम्बधों) द्वारा 
सभावित खतरनाक समूशें को भी सहयोगी बनाया जा सकता है। ययलर पहले व्यक्ति 
जिन्होंने समाजों के विश्लेषण में सामाजिक गणित (साख्यिकिकी) का प्रयोग किया। इस 
विधि के प्रयोग द्वार उन्होंने यह प्रदर्शित किया कि पुत्र या पुत्रियों का अपने साम्ष श्वसुर से 
परिहार, विवाह के समय किये गये निवास स्थान के चयन पर आधारित होता है। हि 
पिवृस्थानीय निवास के नियम का प्रयोग किया गया है तो लड़के से यह आशा की जाती गा 
कि वह अपने सास-श्वसुर का परिहार करे, उनके साथ बातचीद न करे आदि। किन्तु य॑| 
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निवाम के मातृम्थानीय नियम व्म प्रयोग किया गया हे तो यही अपेक्षा लडकी से बी जाती 
है कि वह अपने सास श्वमुर का परिहार करे। इन साश्यों के आधार पर टायलर में नातेदारौ 
प्रथाओं सहित दूसरी भी कई प्रथाओं की व्याख्या की। विश्लेषण की इस विधि ने जिसमें 
मन मास्कृतिक प्रथाए आपम में गुथी होती हैं, प्रकार्यवाद के उद्भव और विकाम में 
योगदान किया है। यह विधि हो बाद में आधुनिक ब्रिटिश साम्राजिव मानवशारर के 
अध्ययन अनुमधान की प्रथम मुख्य 'पैराडाइम” वन गई। 

मानवशारस््र में 'अवशेष' (सरवाइबल) की अवधारणा वा सर्वप्रथम प्रयोग करने का 
श्रेय भी टायलर को ही जाता है, यद्यपि अवशेष मम्बन्धी विचार मॉर्गन और मैक्लेनन के 
मिद्धान्नों में पहले से निहित है। टायलर के अनुमार, अवशेष ऐसी प्रक्रियाए, रौति रिवाज 
और परत मवातर आदि होते हैं डिन्हें अपने मूल मम्ाज जिममें उनका जन्म हुआ होता है, में 
कमी भिल नये समाज में आदतों के दबाववश लाया गया होता है, अत ये मस्कृति वी 
पाती स्थिति के दृष्टात और प्रमाण का कार्य करते हैं जिसमें से नई सम्दृति बा ठदय हुआ 

॥| 


प्रमुख कृतियाँ 
न. शिवरा९ (एाएाल, (287) 


-  #जा6090059 : ॥#0क्‍50ला0ा 0 [6 500907 0 शिक्षा 99 (धोम्टथाणा, 
(88॥) 


जश्त्ा छ5शा९॥, 4700 


अनल्डि वों गैनलप ........... तन) वा गैन्नप (873-957) 
गणचिन्हवाद (टोट्मिज्म), वर्जनाओं (टेबूर, जीवन पथ के सस्कार और धार्मिक अनुष्ठानों पर 
किये गये अपने शोध कार्यों और इनसे सम्बन्धित भारी भरकम पुस्तकों के लिये जाने पहचाने 
जाने वाले अर्नोल्ड यों मैनप का जन्म जर्मनी में और मृत्यु फ्रॉस में हुई थो। उनको 
रशिध्ा-दीक्षा पेरिस में हुई जहा उन्होंने आदिम धर्म, मिखशास्र भाषाविज्ञान, अख्बी और 
इस्लामी सस्कृति का साथ-साथ अध्ययन के आधार पर नृजातिशाख और नृजाविलेखन पर 
अपना ध्यान केद्धित कर अन्तिम रूप में फ्रासीसी लोकगाथा और लोकवार्ता पर अधिकाश 
कार्य हा । उन्हें फ्रॉस में आधुनिक लोकगाथा के प्रवर्तकों में से एक मुख्य प्रवर्तक माना 
जाता है। 

जैनप ने अपने शोध कार्यों कौ शुरुआत गणविन्हवाद और वर्जनाओं (निषेध) जैसे 
[विषयों सबधी अपने लेखनों से की। ये विषय उस काल में महत्वपूर्ण विषय माने जाते थे। 
वा गैलप ने इस सबध में दुर्खाइम के “टोटमिज्म” के सिद्धान्त की भारी अवहेलना की है। 
उन्होंने उन विद्वानों के इस मत को नकाण है जिन्होंने इन विषयों को धर्म और नातेदारी के 
उद्गम के साथ जोड़ा है। उन्होंने कहा कि गणचिन्हवाद और वर्जनाओं को वर्गकिरण के एक 
रूप में अधिक अच्छे ढग से समझा जा सकता है। गैनप ने उद्विकासवाद की आलोचना 
भी की है और लिखा है कि सामाजिक उद्‌विकास के बड़े-बड़े प्रतिरूप (मॉडल्स) बहुधा ऐसे 
तथ्यों के आधार पर निर्मित किये गये हैं जिन्हें सन्देह की दृष्टि से देखा जाता है तथा जिनका 
गलत रूप में प्रयोग किया गया है। 

वा गैनप ने मानवशास्त्र के विषयों के अलावा लोकवार्ता पर भी कई पुम्तकें लिखी 
है। गैनप का मानवशास्तर के क्षेत्र में सर्वाधिक बहुचचित कार्य सामाजिक सस्कारों और 
कर्मकाण्डों पर रहा है जिस पर उन्होंने सन्‌ 908 में 'जीवन पथ के सस्कार' (साइट्स ऑफ 
पैसेज) नामक पुस्तक लिखी है। समाज वैज्ञानिकों के बीच चे अपनी इसी पुस्तक द्वारा अधिक 
जाने-पहचाने जाते हैं। उन्होंने इस पुस्तक में तुलनात्मक विधि का प्रयोग करते हुए विभिन्न 
सस्कृतियों में समान सरचनाओं को दूँढने का प्रयास किया है। अपने इस उद्देश्य की पूर्ति 
हेतु बॉन गैन्प ने सस्कारों के एक ऐसे सामान्य सकेतिक ढाँचे का वर्णन विश्लेषण किया है 
जो व्यापक रूप से सभी समाजों में पाये गये है और जिनके बीच से सभी व्यवितयों को 
गुजरना पडता है। गर्भाधान, जन्म, वयस्कता, विवाह और मृत्यु ऐसे ही प्रमुख सस्‍्कार हैँ 
लगभग सभी समाजों में पाये गये हैं। इन सस्काएं के दवा उन्होंने शारीरिक प्रतिक्रियाओं पर 
अकाश नही डाला है, अपितु उन्होंने इस वध्य को उजागर किया है कि ये सस्कार किस 42 
च्यक्ति की सामाजिक अस्थिति को प्रभावित कर उसमें परिवर्तन लाते हैं। शारीरिक अक्रिया: 
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और सामाजिक प्रम्थिति सबधी परिवर्तन के बोच यद्यपि दोर्नों में सबंध है, तथापि सामाजिक 
वयम्कता और शारोरिक वयस्वता दोनों की शुरुआत एक साथ नहीं होठ है, अर्थात्‌ शारीरिक 
रूप से वयम्क टोने फे उपरान्त भो कई समाजों में व्यक्ति को सामाजिक रूप में वयम्क नहीं 
माना जाता है। इसी प्रकर, सामाजिक मृत्यु और शारीरिक मृत्यु एक साथ नही होती । उन्होंने 
बताया कि ढठायलर और फ्रेज़र जैसे कई लोग इन अवसरों पर क्ये जाने दाले कर्मकाण्डों के 
सती अर्थों वो जानने में असमर्थ रे हैं। गैन्प के अनुसार जीवन-पथ के मस्कार आपम में 
जुडी हुई तीन अवम्थाओं यो इंगित बरते हैं, (3) पृथक्झरण, (2) सक्रमण या अलयल और 
(3) सम्मिलन। व्यक्ति अथवा समूह को इन सम्फाएं के माध्यम से पहले पूर्ववर्तो सामाजिक 
लगाव में विलग क्या जाता है। बाद में उम्रे वियोजन या पार्थक्य वी स्थिति से गुजरना 
पडता है और अनतत क्मकाड्ड़ों द्वारा पुन उसे मामाजिक विश्व से जोड दिया जाता है, दूसरे 
शब्दों में वर पुरे मामाजिक विश्व के साथ नये ढग से एकोकृूत हो जाता है। उन्होंने अनेक 
अनुष्ठानों और धार्मिक विधि-विधानों वा विश्लेषण कर यर सिद्ध करने का प्रयास क्या कि 
सभी सम्वारों का मुख्य चरित्र इसी प्रतिमान, अर्थात्‌ पृथफ्करण, सक्र्मण और सम्मिलन को 
प्रकट करता है। भम्कारों द्वात जनित ये परिवर्तन व्यक्ति या सप्रृह के जोवन में एक 
अव्यवस्था अवश्य उत्पन बर देते हैं, किन्तु मक्रमण के मम्कारों के द्वारा पुन सामाजिक 
मतुलन पैदा करके इनके नुक्मानदायक प्रघावों को दूर कर दिया जाता है। 
भम्कारों के विश्लेषण के अलावा, गैलप ने इसी पुस्तक में धर्म का भी विश्लेषण 
किया और धर्म के मिद्धान के उन्होंने दो मोटे रूप बताये हैं. () अवैषक्तिक, गतिक और 
अद्वैतवादी धर्म, (2) वैयक्तिक, जोववादी और द्वैठवादी धर्म। बाद में, द्वैदवादी धर्मों के चार 
रूप बताये है. () टोटमवाद, (2) प्रेतात्मावाद, (3) चहुपिशाचवाद और (4) आस्तिबवाद। 
गैनप ने धर्म के व्यावशरिक पक्ष जादुई-धार्मिक तकनीकों को तौन रूपों में विभाजित क्या 
है. (॥) सहानुभूतिमूलक/ सक्रामक, (2) प्रत्यक्ष/अप्रत्यक्ष, और (3) सकारात्मक/नकागत्मक) 
धर्म की इम प्रकार की प्रदीकात्मक व्याख्या करने के बाद गैलप ने यह भी कहा है कि धर्म 
के ये दोनों पक्ष, अर्थात्‌ सैद्धान्तिक और व्यावहारिक (तकनीकी) अदूट हैं, इन्हें पृथक-पृषक 
नहीं क्या जा सक्‍ता। ठनके अनुमार, विना व्यवहार (तकनीक) के सिद्धाल सैद्धातिकी मात्र 
हा जाते हैं, किन्तु विभिन्‍न सिद्धान्तों के आधार पर तक्नौक विह्ञन का रूप घारण कर लेती 
4 
गैलप का एग्लो-अमेरिकी मानवशाल्त्र, विशेषत 'प्रवोक्वादी मानवशा्र' पर गहा 
प्रभाव पडा है! वई वर्षों कक अश्चुण रत्ने के बाद उनकी मृत्यु के बाद जब सन्‌ 4960 में 
उनकी पुस्तक “धार्मिक विधि विधान” का अनुवाद छपा, तय गैल्लप पुन चर्चा के विषय बने 
गये और उन्हें पुन ख्याति प्राप्त हुई। विक्टर टर्वर और मेरी डघलस जैसे लेखक-विद्दानों ने 
अपनी पुस्तकों में गैलप वी सृतियों पर नये सिरे से श्रकाश डालते हुए धार्मिक विधि-विधानों 
को शक्ति और खतरे को ओर ध्यान आकर्षित किया है। 
यह दुर्भाग्य हो कहा जायेगा कि वा गैनप को तेक्षणिक जगत्‌ में वह आशान्विन 
ख्याति नहों मिल पाई, जिमके थे वास्तविक रूप में हकदार थे। मानवशाल्र के पिता कटे जाने 
चाले जेम्स फ्रेज़र वी प्रख्यात पुम्तक “गोल्डन बाउ” के प्रकाशन के समय ही गैनप को 
पुस्तक “द राइट्स ऑप पैसेज” के प्रकाशन के कारण गैनप वी इस कृति को लगभग 
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अनदेखा कर दिया गया। इस पुस्तक के बाद उन्होंने फ्रॉस के लोकवार्ता विषय पर कार्य कर, 
नौ खडों के एक अर की रचना कौ। इन नौ खडों वाले ग्रथ से वॉ गैनप को भारी प्रसिद्ध 
मिली। 


प्रमुख कृतियोँ : 
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एकाशा, एपरणाअथा छए0९  _______ पुफाताशंशीा। ठिएणा0९ 
धस्टाइन (थोस्टीन) बूँदे बेबलन (857-929) 
धॉरईटाइन यूदे वेबलन एक अमेरिकी समाजशार्र और अर्थशात्नी थे जिन्होंने पूजीवाद के 
आर्थिक समाजशास्र की आधाएशिला रखी है। वे अमेरिकी उद्योगवाद के एक कटु सामाजिक 
आलोचक थे। उनके लेखनों ने तथाकथित सस्थात्मक अर्थशाल को प्रेरित किया और जॉन 
केनेथ गालब्रेथ और सी डब्ल्यू मिल्स जैसे मूर्धन्य चिन्तकों को प्रभावित किया है। उनका 
जन्म नावें के एक आव्रजक किसान परिवार में हुआ था। उनकी शिक्षा दीक्षा जॉन बेट्स 
क्लार्क, सी एड परीयर्स और रिघार्ड ऐले के सानिष्य में हुई थी जो नव क्लासिकल अर्थशाख 
में निष्णात विद्वान थे। उन्होंने बेल विश्वविद्यालय से दर्शनशाख और अर्थशास्र में 
शोप-उपाधि (पी एचड़ी) प्राप्त की । यही वे प्रख्यात शिक्षाशार्दी नार्थ पोर्टर और डब्ल्यू जी 
समनर के सम्पर्क में आये। सन्‌ 890 में कार्नेल विश्वविद्यालय से उन्होंने पुन पीएचडी 
की। शिक्षा समाप्ति के बाद वेबलन ने कई विश्वविद्यालयों में-- शिकागो, स्टेन्फोर्ड, मिसौरी 
आदि में कई पदों पर रहते हुए अध्यापन कार्य किया, किन्तु अपने सनकीपन, स्पष्टवादिता और 
स्वच्छद रूढिमुक्त व्यवहार के कारण चे कही नहीं जम पाये। उनकी इस प्रकार की अश्ामान्य 
प्रवृत्तियों ने उनके समस्त शैक्षणिक जीवन को बर्बाद कर दिया। अन्त में सेवानिवृत होकर वे 
स्थाई रूप में कैलीफोर्मिया में जा बसे जहाँ अवसाद से ग्रस्त होने के कारण थोडे ही दिनों में 
उनकी मृत्यु हो गई। 

ैबलन ने कई विविध विषयों पर ढेर साए लिखा है। जब वे शिकागो विश्वविद्यालय 
में थे, वहा उन्होंने 'जर्नल ऑफ पॉलिटिकल इकानॉमी' का सम्पादन किया और अर्थशास्र के 
विषयों पर लिखने लगे। वेबलन ने उलौसवी शताब्दी के उत्तरार्थ वाले उद्यमशील पूजीवाद 
की मुख्य विवारघाणओं जिसमें प्रमुख रूप में उद्विकासवाद और कौमत सिद्धान्त को आधार 
बनाते हुए उन समाजों का विश्लेषण किया जिनमें इन सिद्धान्तों का विकास हुआ था। 54 
समय सन्‌ 899 में अपनी असिद्ध कृति 'बिलाद़ी वर्ग का लिख की रचना की जिस 
कारण उन्हें तत्कालीन अमेरिकी समाज के धनाडय वर्ग का कोप भाजन बनना पडा। इस वर्ग 
द्वार उनकी काफी निन्‍्दा भी की गई। इस पुस्तक में उन्होंने सर्वश्रथम अमेरिकी समाज की 
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परिप्रहोवृति, विनाशक गलाक्ाट प्रतिस्पर्धा, शोषणकारी और लूटेरी प्रवृति तथा निगर्मो वी 
अम्लोमित शक्ति की कट आलोचना करते हुए इस समाज के प्रभु मामाजिक वर्ग (ट्रॉमिनेट 
सोश्यल क्लास) जिसे वेबलन ने “विलामी वर्ग" (लेजर क्लास) वा नाम दिया है, वी 
कारणुजारियों को उजागर क्या। उन्हेंने कह कि यही वह वर्ग है जो पृजीबादी ममाज के 
अधिवाश लाभ को टड़प जाता है। इसी संदर्भ में वेबलन ने “प्रदर्शकारी उपभोग” 
(कनस्पिक्यु अस क्‍्नसम्पशन) वी अवधारणा को विकसित क्या और बताया कि इस वर्ग वी 
जीवन-शैली, वड़क भड़क, आडम्बपपूर्ण फिजुलखर्यों आलमीपत और ऐसे निर्लज्य उपभोग में 
भी होती है जिम्तजा न खुद के लिये और न दूसरों वे लिये कोई उपयोगी महत्व होता है, 
बल्कि इस प्रकार का उपभोग समाज के निम्न तबकों पा बिनाशण्गगी प्रभाव डालता है। 
अपनी इम अवधारणा की पुष्टि के लिये बेबलन ने आटिवासी ममाज़ों के बर्बर लोगों के 
प्रदर्शनकारी अनुष्ठानों और कर्मकाण्डों (जैसे ऐोटलेच प्रथा) का भी उल्नेख क्या है। इसी 
पुम्तक में उन्होंने महिलाओं की दयनीय प्रम्थिति और मध्य समाजों में भी निरतर पुस्षों द्वार 
उनके शोषण की ओर ध्यान आकर्षित क्या है। 
अपनी द्वितोय पुस्तक व्यापारिक उद्यमशौतता या मिद्धाल' 0904) और अपने 
अनेक लेखों में बेबलन ने नव-बलासिक्ल बीमत मिद्धान्ों को ममौक्षा करने हुए यह बताया 
कि विम बाजार जा तत्र वास्तव में उद्योग में बर्बादी, धोखाघडी और शोषण उत्पन्न काने के 
साथ साथ मजदूरों को अविष्माप्शीलता को नष्ट करता है। वेबलन ने मार्क्सवाद के 
म्वपनलोकीय काल्पनिक चढ्ति को तो अस्वोकार क्या हे, क्नतु दूसरी ओर उन्होंने 
“तकनौकीवाद' के एक विशिष्ट रूप पर अपनी राजनीतिक आशाओं को आधारित किया है । 
“कारीगरी की प्रवृति' (94), “आधुनिक मध्यता में विज्ञन का स्थान! (98), 
“अभियतायण और मूल्य-प्रयाली' (92) नामक पुस्तकों में बेबलन ने अपने आशावाद वीं 
प्रकट करते हुए यह निष्कर्ष पस्तुत क्या है कि अभियतागण (इजीनियर्म) जिनमें विज्ञान और 
प्रौद्योगिकी वी भावना होती है, धीरे-धीरे परजोवी विलामी वर्ग का स्थान ले लेता है। अपनी 
एक पुस्तक अमेरिका में उच्च शिक्षा' 98) में उन्होंने बताया कि विश्वविद्यालयों की 
शैक्षिक मूल्यों के प्रति कोई प्रतिबद्धता नहीं रह गई है | उनका मात्र उद्देश्य लाभार्जन, आर्थिक 
मसरक्षण और स्व-हित है । उच्च शिक्षा का एकल लक्ष्य आजकल येन-केन-प्रकरेण आर्थिक 
सफलता का अर्जन करना मात्र हो गया है जिसमे शिक्षा के मौलिक उद्देश्यों को गहरी चोट 
लगी है। अप्रत्यक्ष तौर पर इस उद्देश्य (आर्थिक सफ्लता) ने आधुनिक शिक्षा को प्रष्ट कर 
दिया है ५ 
“अनुपस्थित मालिकानापन और व्यापारिक उद्यम” (923) में वेबलन ने अमेरिका के 
पृजीवाद की विशिष्ट विशेषताओं, जैसे स्वामित्त और नियत्रण, तथा विशाल निगमों में 
अल्पतंत्रीय शक्ति का विल्लेपण किया है। प्रधम महायुद्ध के समय उनकी पुम्तक 
“मा्राज्यवादी जर्मनी और ओद्योगिक क्राति' (9]5) का प्रकाशन हुआ। उन्होंने युद्ध को 
आर्थिक क्रियाक्लापों के लिये एक खतरा माना है। इसी पुस्तक में जर्मनी को सतावादी 
राजनीति और ब्रिटिश अजातात्रिक परम्याण में अन्दर बताते हुए उन्होंने लिखा है कि जर्मनी में 
औद्योगीक्र्ण एक प्रगत्तिशील राजनीतिक सस्वृति ठत्पल नहीं कर पाया है। अपनी एक अन्य 
पुस्तक “शात्ति की प्रकृति सम्बन्धी एक अन्वेषण तथा इसे चिरस्थाई बनाने कौ शर्तें, /97) 
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में विश्व के लिये किये गये प्रयासों, सफलता अमफलवा के विश्लेषा क॑ साथ उन कारवों 
का उल्लेख किया गया है जो शाति स्थापना के लिये आवश्यक हैं। 

वेबलन को अनेक व्यक्तियों ने नैतिकता और सौन्‍्दर्यपरक संदेश का एक ममौहा 
मात्रा है, जबकि दूसरे लोगों ने उन्हें अनर्दृष्टि रम्पनन एक समाज वेइनिक मात्र स्वीकार क्या 
है। यद्यपि उनकी महना काफी विवादास्पद रहो है क्न्तु प्रदर्शनकारी उपभ्राण और स्पर्षा 
सम्बन्धी उनके विचारों मे न केवल शामक वर्ग के आधिपत्य को अपितु उपशोक्‍्न वर्ग क 
च्यवहर, निममों के निर्लज्य कार्यकलाएं, अल्र्रद्वीय गंडनीति सैन्यवाद खेल और फैशन 
परिवर्तन की व्याख्या करने में महतवपूर्ण घूमिवा अदा का है। यही नहीं उन्हें इस बात वा 
भी श्रेय दिया जाता है कि उन्होंने आइम्बप्पूर्ण चटवौले पडकोल प्रदर्शन और महिलाओं के 
उत्पोडन के बौच भी सह सम्बन्ध म्थापित करने का क्रयल किया है। वेवलन ने ममाजशाल 
में अन्यत लोकप्रिय व्यक्त्ष और अव्यक्त प्रवार्य सिद्धाल/ झन के ममाजशसल और 
सामाजिक स्तरीकरण के क्षेत्रों में भो योगदान क्या है। अपने अध्ययनों के आधार पर उन्होंने 
जो अवधारघाए विकसित को हैं, उनमें कुछ प्रमुख अवधास्णाए ये हैं” औद्योग करण में 
अगुआ बनने का दड/ प्रशिक्षित अयोग्यता' (ट्रेंड इनकेपेसिटी) कुछलता का सोच समझकर 
अयोग न करना, प्रदर्शककारी उपभोग' और 'विलामी वर्ग' आदि। 

वेबलन के विचारों का प्रइलन यद्धपरि कम हो गया है किन्तु फिर पी आज की बदली 
हुई परिस्थितियों में उसके विचार काफ़ी सममौदोन और उपयोगी अतीत होने हैं। इस बात की 
पुष्टि इस तथ्य से होती है कि सामाजिक विश्ञनों में आजकल उनके विचारों और 
अवधाएणाओं बा प्रचुर मात में प्रयोग किया जा रहा है। 
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लेस्टर फ्रेक वार्ड तह्ला-93) 
अनेरिकी स्माजशास्ती लेस्टर फ्रेक बार्ड बाल्यकाल से स्व-शिक्षित थे। मन 863 में वार्ड ने 
अपना नाम मथौय सेना में दर्ज करवा दिया था। उन्होंने सायतालोन कथाओं के द्वारा 
विश्वविद्यालय वी उपाधि प्राप्त की थी। वे 65 वर्ष को आयु दक एक भूमर्पशालो एव 
जीवाश्म-वैज्ञानिक थे। इमी बीच उन्होंने कोम्त और म्पेन्सर को पुस्तकों को पढ़ा, परिणाम 
स्वरूप समाजशाल में उनकी गहन झचि उत्लले हो गई। इसके बाद उन्होंने क्राउन 
विश्वविद्यालय में ममाजशारू के आचार्य प्रोफेसर पद को प्रतय क्या और मृत्यु तक यहा 
पढाते रहे। सन्‌ 906 में वे (अमंरिवी समाजशातल्तीय परिषद्‌' के अयम अध्यक्ष चुने सये। 
कोस्त और स्पेंमर से झा प्रपावित, वार्ड ने अपने समाजशाल् का ताना-बाना उद्विव्मम के 
मिद्धाल के आसपास बुना। ठद्विकाम कीं प्रक्रिया हमिर स्तरों में मात्त से जटिल को ओर 
चलनो है। वार्ड के अनुसार, ये स्तर प्राएण में उद्भव (जनिमिस), अर्थात्‌ स्वत ठत्पन्त अन्ञाव 
'राक्नियों का परिणान होते हैं, किनु बाद में ये प्रवोजनरत्क (टेलिमिम) हो जाते हैं, अर्थात्‌ 
ज्ञान एवं परिणामों के पूर्वाणाम के आधार पर व्यक्नियों को उद्देश्यात्मक क्रियाए होती हैं। 
वार्ड ने इसीलिये समाजशासर को सामाजिक शक्तियों के एक व्यवम्यित अध्ययन के रूप में 
परिधापित क्या है। उनके अनुसार,इन शक्तियों की प्रवृति मानसिक होठी है जो “सामाजिक 
संहह्रिया' (सोश्यल सिने्जी) की निरता प्रक्रिया का रूप घारण कर लेठी है! इसी प्रक्रिया के 
द्वारा नवीन मस्घनाओं का जन्‍म होता है। उनके विचाएें को इसलिये महत्वपूर्ण माना गया है 
क्यों कि 'प्रयोजनपरक्ता' (डेलिमिस) का विचार इस बात पर बल देता हे कि बीसवीं शताब्दी 
के समाजशारू में मम्दृति अध्ययन वा एक मुख्य विषय होगा। 
बाई अमेरिकों समाजशाख के प्रणेताओं में से रहे है। ये स्पेन्सर के उद्विस्ामदाद से 
प्रभाविद अवश्य थे, क्ननु उनका उदृविकासवाद भिन्‍न था क्योंकि उन्होंने उद्विक्रास में मानव 
की मानसिकता की महत्वपूर्ण घृमिका है। इसलिये वाई व्ये मनोवैदानिक 
उदविकासवाद का उन्मदाता कह जाता है। वार्ड ने दो प्रकार के सयाजशाख, यया 'शुद् 
समाजशा्सतनं और “व्यावहारिक मम्ायह्याल' की रूपरेखा पलतुद की है। उनके अनुसार, शुद्ध 
समानशाखर (प्यर्म सोमि ) या कार्य सामाजिव मरबना और साम्राजित परिवर्तन के 
मूलभूत नियनों वो खोज करना है। व्यावटारिक समावशाख (एप्लाइड सोनिऑँलॉजी) का 
कार्य मामाजिक सुधार करना है। वास्तवर में, वे समाजशास्प को सामाजिक सीवन के सात्र 
सीमित ते दे व्यावहारिक पद्म का 
निम्नलिखित 


































भारी समर्थन क्या है। ममायशाल 
पुम्मकें लिखे हैं. 
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१ए्रा0-६(९ांा, वाआाप्राएश 


इम्मानुएल वॉलेस्टीन (9390-  ) 
अमेरिकी समाजशास््री तथा इतिहासकार इम्मानुएल यॉर्लेस्टीन “विश्व व्यवस्था स्िद्धात' के 
प्रतिपादन करने वालों में से एक प्रमुख सिद्धान्तकार हैं। उनकी सन्‌ 974 में प्रकाशित 
“आपुनिक विश्व व्यवसत्था' नामक पुस्तक में उन्हें गों गत जो ख्याति अर्शित की है, वह 
अत्यत प्रशसनीय है। यह पुस्तक दस भाषाओं में अनुदित हो चुकी है। वॉलेंस्टीन की समस्त 
शिक्षा कोलम्बिया विश्वविद्यालय में हुईं और यही से उन्होंने सन्‌ 959 में पीएचडी की 
शोध उपाधि अर्जित को । प्रारभ में इसी विश्वविद्यालय में उन्हें नियुक्ति मिल गई। कई वर्षो 
के बाद, वे पांच वर्षों के लिये मेकूगिल विश्वविद्यालय चले गये और सन्‌ 976 में विंधमटन 
फियित न्यूयॉर्क राज्य विश्वविद्यालय में समाजशास्तर के प्रतिष्ठित आचार्य पद पर आस्तीन हुए। 
उन्हें सन्‌ 7975 में अपनी पुस्तक “आधुनिक विश्व व्यवस्था' के प्रथम खड के लिये प्रतिष्ठित 
सोरोकिन पुरस्कार से सम्मानित किया गया। तब से लेकर आज तक वे कई लेख तथा इसी 
पुस्तक के दो खड और प्रकाशित कर चुके हैं जिसमें उन्होंने सन्‌ 840 तक के कालखड हक 
की विश्व व्यवस्था का सविस्तार एव सारगर्भित विश्लेषण किया है। 

“विश्व व्यवस्था” की अवधारणा आजकल समाजशास्र में शोध और बैचारिक मत्रणा 
का एक केद्रीय आकर्षण का विषय बन हुई है। कई शोधार्थी और विचारक जो इस विषय 
को लेकर शोध और सिद्धाल निर्माण का कार्य कर रहे हैं, वे कई भिन कारणों मे वारलेंस्टीन 
के आलोचक रहे हैं, किन्तु सभी इस एक बात पर सहमत हैं कि वार्लेस्टीन ने विश्व व्यवस्था 
सम्बधी विचारों के उद्भव में महत्वपूर्ण भूमिका अदा की है। “विश्व व्यवस्था” से उनका 
तात्पर्य एक ऐसी सम्पूर्ण सामाजिक व्यवस्था से है जिसकी अपनो कुछ सोमाए है दथा साथ 
ही जिसकी एक निश्चित जीवनावधि होती है, अर्थात्‌ जो अनन्त काल तक नही चलती। 
बॉलेंस्टीन ने इस व्यवस्था के सवालन के लिये मतैक्यता (कनृसेनुसस) के स्थान पर इसके 
आन्तरिक तनावों को महत्व दिया है जो व्यवस्था को बाधे रखते हैं। उन्होंने बताया कि मोटे 
रूप में दो प्रकार की व्यवस्थाएं होती हैं, प्रथम ्राधीन गेम की तरह की विश्व साम्राज्य 
व्यवस्था, और द्विनीय आधुनिक पूजीवादी विश्व अर्थव्यवस्था। प्रथम प्रकार की विश्व 
साम्राज्य व्यवस्था का आधार ग़जनोतिक और सैनिक अपुत्व या सत्ता होता है, जब्र कि दूसरी 
प्रकार की पूजीवादी विश्व व्यवस्था आर्थिक गा गर निर्भर करती है 

वॉलेम्टीन के अनुसार, विश्व साम्राज्य और विश्व व्यवस्थाए जैसी घटनाएं ऐतिहासिक 
व्यवस्थाओं का अग रही हैं, किन्तु “आधुनिक विश्व-व्यवस्था' का जन्म विश्व-अर्थव्यवस्थाओं 
के एकौकणण द्वार हुआ है जिसका चंसति पुरातन विश्व-व्यवस्था से भिन्न है। “आधुनिक 
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विश्व-ध्यवस्था' पृजीयाद पर आधारित है जिसका उदय उनोमवी शताब्दी में हुआ था। इस 
विश्व-व्यवम्धा के तीन प्रमुख लक्षण है, प्रथम, पूजोवाद का विकास एवं सगठन का स्तर 
की अपेक्षा वैश्विक स्तर पर होता है, द्वितीय, प्रमुख आतरिक क्षेत्र उनत ओद्यो 
व्यवस्थाओं को विकमित करते हें और परिधि क्षेत्र के कच्चे माल का शोषण करते हैं, तृतीय, 
आधुनिक विश्व की जड़े एक अनर्राष्ट्रीय अर्थव्यवम्था और भिन्र राजनीतिक व्यवस्थाओं में 
गडी होती हैं जब कि पूर्व-आपुनिक साम्राज्य इसमे बिल्नुल विपरीत प्रतिमात को प्रदर्शित 
करने वाले थे । 
बॉलेस्टीन ने आधुनिक विश्व व्यवस्था के उद्भव में राजनीति बी अपेधा 
अर्थव्यवस्था वो महलपूर्ण पृभिका को रेखाकित क्या है। उन्होंने कहा है कि राजनीतिक 
सरचनाए काफ़ी भारी भरकम होती हैं जब कि आर्थिक शोषण निम्न वर्गों से उच्च वर्गों को 
ओर किनारे से केद्र की ओर, अधिशेष (सरप्नम) के प्रवाह को मभव बना देता है। 
आधुनिक क्लल में, पूजीवाद मे विश्व-अर्थव्यवम्था के विकास और वृद्धि का एक आधार 
प्रस्तुत किया है और यह कसी भी संगठित राजनैतिक व्यवस्था कौ सटायता के बिना संभव 
हो सकता है। पूजीवाद को राजनीतिक प्रपुत्व के एक आ्िक विवल्प के रूप में देखा जा 
रहा है। सामतवाद के 'ध्वस' से उत्पनत पूजीवादी विश्व व्यवस्था के विवास के लिये 
चॉलेंस्टोन ने तीन बातें आवश्यक बताई हैं, यथा अन्वेषण और औपनिवेशीकरण (उपनिवेशन) 
द्वाग भौगोलिक विस्तार, विश्व अर्थव्यवस्था के क्षेत्रों के लिये श्रम-नियंत्रण को विभिन्‍न 
विधियों का विकास तथा ऐसे ताकतवर राज्यों का विकास जो उभरती हुईं पूजीवादी 
अर्थव्यवस्था के मुख्य राज्य बन सकें। 
विश्व-व्यवस्था के अपने सिद्धान्त के सदर्भ में दॉलेस्टीन ने सामाजिक विज्ञर्नों के 
विभागीकरण के प्रवृति बी कदु आलोचना को है। दे कहते हैं कि नार्किक दृष्टि से अब इन 
अलग-अलग विपयों (समाजशाम्त्र, अर्धशास्त्र, गजनीतिक विज्ञन, मानवशाख्र आदि) का कोई 
औचित्य नहीं है। इस प्रकार का विधाजीकरण आधुनिक विश्व और आधुनिकता के सम्पूर्ण 
चित्र की ठौक प्रकर से व्याख्या करने में अममर्थ है। उन्होंने दो यहा तक कहा है कि 
सामाजिक विज्ञाों वो अपने विश्लेषण से “समाज” शब्द यो हो निकाल देना चाहिये क्‍योंकि 
यह शब्द (टर्म), वास्तव में, राष्ट्ररराज्य की घारणा को इंगित करता है और राष्र-एर््यों वो तो 
उनकी शुरुआद से हो वैश्विक व्यवस्थाओं का अग मान लिया गया है! अत सामाजिक 
विज्ञानों के विश्लेषण वा केंद्र अब "समाज” न होकर “विश्व व्यवस्थाए” होना चाहिये। 
चैश्वीकरण और विश्व-व्यवस्थाओं के वर्तमान परिप्रेष््य में रा्टराज्यों की सम्प्रभुता कमज़ोर 
घडदी जा रही है । 
मार्क्सवादियों ने इस विश्व-व्यवम्धा के परिमेक्ष्य की क्दु आलोचना को है। उन्होंने 
कहा कि यह पस्म्िक्ष्य सामाजिक वर्गों के बीच के सम्बन्धों पर पर्याप्त मात्रा में प्रकाश डालने 
में असफल रहा है। उनके अनुसार, वॉ्लेस्टोन ने गलत मुद्दों को उछाला है। केन्द्र-पर्णिधि 
वाला अन्तर्राष्ट्रीय श्रम विभाजन का विषय मुख्य मुद्दा नहीं है, अपिनु मुख्य मुद्दा किसी भी 
समाज में वर्ग-सम्बन्धों का है। वास्तव में, वॉर्लेस्टोन द्वार विश्व व्यवस्था सम्बधी प्राक्कल्पना 
ओर अवधारणाओं को विकसित करने के पीछे आधुनिकौकरण सिद्धान में निहित एक 
उत्तरेतर विकासशील विरव व्यवस्था को वैचारिक सोच को उखाड़ फैंकना रहा है। 
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रॉय बॉलिस (945-990) 
शेप वॉलिस धर्म के एक ब्रिटिश सपाजशाणी थे। उन्होंने धर्म के समाजशास्तर से जुडे विषयों, 
जैसे पथ और सम्प्रदाय का सूथ्म विश्लेषण किया है। इसके अतिरिक्त, उन्होंने कुछ सामान्य 
विषयों, जैसे सामाजिक आदोलन मुख्यत (लैतिक धर्मयुद्ध) ठथा समाजशारूतैय विश्लेषण में 
कर्त्ता के प्रेरणात्मक कारणों की भूमिका के महत्व सबधी विषय पर भी लिखा है। पार्मिक 
आदोलन के चर्च सम्बधी उनके एक प्रारभिक अध्ययन ने वैचारिक समूहन के कुछ प्रकारों 
(पथ और सम्मदाय) को जन्म दिया है। वॉलिस के अनुसार, पथ और सम्प्रदाय दोनों हो 
धार्मिक दृष्टि से अपेक्षाकृत रूप में अपचाएी होते हैं। किन्तु, सम्प्रदायों से भिन्न पथ इस अर्थ 
में बहुलवादी रूप में वैध होते हैं कि इनमें सदस्यों को मुक्ति के कई सभावित रास्तों में से 
किसी एक को चुनने की सुविधा होती है। इसके विपरीत, सम्पदार्यों का उद्देश्य 
अनुम्तरणकर्ताओं के लिये ऐसे पुरस्कारों को प्राप्त करने के द्वार खोलना मात्र है। वॉलिस ने 
अपने एक अन्य अध्ययन में आधुनिक धर्म आदोलनों के तोन भ्रकार बताये हैं, यथा जगत्‌ 
क्यो स्वीकारने कले लोग, जगदू को नकाखे वाले लोग और जग्त्‌ के साथ अनुकूलन करने 
वाले लोग। 
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विलियम लॉयड वार (898-व970) 
सन्‌ 930 और 940 के घीच के एक अग्रणी समाजशा्तरों एव सामाजिक मानवशास्तरी 
विलियम लॉयड वार्नर अपने 'याकी मगएं अध्ययनों से सम्बन्धित पाच खडों में अ्रकाशित 
अ्रथों के लिये सुप्रसिद्ध हैं। इन अध्ययनों में चार्नर ने सामाजिक वर्ग, समुदाय, कारखाने का 
जीवन, प्रजातिक समूहों, यर्म और प्रतीकवाद जैसे विषयों का वर्णन विश्लेषण किया है। इन 
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अध्ययनों की कडी में पहले खड 'एक आधुनिक समुदाय का सामाजिक जोवन ' में वार्नर ने 
अनऐविशसिक त्रकार्यवाद का विघ्तृव विवेचन किया है जो उनके गमाजशात्र वी पस्किल्पना 
पर प्रकाश डालता है। उल्होंने छोट समुदायों के अध्ययन पर जोर दिया ताकि आधुनिक 
नगरीय जीवन वही अनेक जटिलताओं का नज़दीकी से देखा-परखा और अध्ययन किया जा 
सके। 

वार्नर के अध्ययनों की भारी आलोचना हुईं है। एक टिप्पणी में तो उनके अध्ययनों 
के लिए यहा तक कहा गया है कि हमें वार्नर की कृतिया का दाह सम्कार कर देना चाहिए। 
इन आलोचनाओं के उपणन भी यह स्वीकार किया जाना चाहिये कि वार्नर ने अमेरिका में 
मामाजिक स्तरीकरण के बारे में बहम वी शुरुआत की। दार्नर के अध्ययनों के पूर्व तक इसे 
एक अकादमिक विषय ही नहीं मात्रा जाता था। माम्राजिक स्वरीकरण से किसी का ह् के 
सदस्य किम प्रकार से प्रभावित होते हैं ? बार्नर मे इम प्रश्न को खोजने हुए कहा है कि 
सामाजिक स्स्थाए शौर्ष सबरण का माध्यम होती हैं जिनके द्वारा व्यक्ति और परिवार, अपनी 
मूल सामाजिक प्रस्थिति पर बिना ध्यान दिये हुए भी सामाहिक सौंढी पर ऊपर या नीचे आ 
जा सकते हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 
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वैद्रिण वेब (प्ली) और सिड़नी वैव (पति) दोनों ब्रिटेन के श्रमिक संगठनों के प्रामाणिक 
इतिहास लेखक के रुप में विख्यात है। उनको पुस्तक “ब्रिटिश श्रमिक संगठनों का इतिहास! 
इस विषय पर मील का एक पत्थर मानी जाती है। दोनों हो तथाकथित फैविअन समाजवादी 
आदोलन के अग्रणी विचारक और सक्रिय यार्यकर्ता रटे हैं। इस आदोलन ने ब्रिटिश श्रमिक 
दल के एक विशिष्ट दृष्टिकोण और इसके विकास में महत्वपूर्ण योगदान किया है। वैब 
दम्पत्ति प्रजातात्रिक समाजवादी सस्थाओं का निर्माण निरन्‍र स्थाई वृद्धि द्राए चाहते थे। अत, 
उतका सप्ताजवाद अपनी अलग विशेषता रखता है। सन्‌ 945 के बाद के ब्रिटेन के 
शज्नीतिक दलों का कल्याण कार्यो के श्रति झुकाव का आपार वैब दम्पत्ति के विचार रहे हैं। 
चैत्र दम्पत्ति का श्रमिक सगठनों का अप्ययन ब्रिटेन में कठोर कार्य कुशलता की परम्परा के 
प्रति लोगों की अरुचि को उजागर बरता है और एक ऐसे समय को आशा करता है जब 
सामाजिक बीमा के साथ न्यूनतम मजदूरी पर ग़ज्य का तियत्रण श्रमिक सर्बो की ठपादेयता 
पए प्रश्न चिन्ह खडे कर देता है। 

श्रीमती बेद्रिश वैब द्वाय कार्यशोल गठेबों ओर ठपमरोक्ता सहकारी समितियां के 
अध्ययना न॑ उन्हें एक सक्रिय जन कार्यकत्रों बना दिया। इन्हीं अध्ययनों के आधार पर श्रोम्ी 
वैब की कई सरकार क्मीरनों में नियुक्ती हुई | ब्रिटिश सामाजिक कल्याण योजना की रचना 
करने में भी श्रीमती वैत्र को महत्ती भूमिका रही है। श्रोमततो वेब्र पहली महिला हैं जिनफा 
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ब्रिटिश अकादमी में चुनाव हुआ। विश्व प्रसिद्ध सस्था/लदन स्कूल ऑफ ईकनामिक्स' और 
द न्यू स्टेटस्मेन' की स्थापना का श्रेय भी वैब दम्पत्ति को जाता है। 
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शालारश, 5९0 


अल्फेड बेबवर 88-99) 


प्रसिद्ध सम्राजशासी मैक्स बेयर के भाई और जर्मन के अर्थशात्थी अल्क्रेड बेवर 
समाजशास्ियों के बौच अपने सास्कृतिक सपानशाख सबधी विचारों के लिये जाने जाते हैं । 
उन्होंने ज्ञान के विकास (विशेष रूप में विज्ञन और प्रौद्योगिकी) और 'सस्कृति', अर्थात्‌ आत्मा 
के बीच सम्बधों का विश्लेषण किया है। एक अर्थशास्रों के रूप में अल्क्रेड बेबर ने 
औद्योगिक स्थान के प्रतिमानों सम्बधी कुछ सिद्धान्त विकसित किये हैं। उनके अनु , ये 
अतिमान प्रतिस्पर्धा का परिणाम होते हैं क्योंकि ये सर्वाधिक लाभप्रद स्थितिया होती हैं। वेबर 
ते अपने इन विश्लेषणों के द्वारा भूगोल का एक सामाजिक विज्ञान के रूप में विकसित करे 
का भी यल्ल किया है। उल्लेखनौय है कि जब अल्फ्रेड चेबर हीडलबर्ग में शिक्षक थे, तब 
उन्होंने कार्ल मानहीम जैसे प्रखर शिष्य को अपने विचारों से प्रभावित किया है। 


कस पिन्‍्सो केक» ८ ऋऋऋ रे 


प्रैक्स (मक्स) वेबर (864-920) 
एमिल दुर्खाइप सहित मैक्स वेबर को आधुनिक समाजशास्र को एक विशिष्ट सामाजिक 
विज्ञान के रूप में भ्रतिष्ठिव करने वाला प्रवर्तक समाजशास्त्री माना जाता है। इन दोनों में से 
चेबर की कृतिया अधिक दुर्धोध और विशद्‌ होते हुए भो समाजशात्ियों के विवेवन और 
सर्वाधिक प्रेरणा का खोत रही हैं। उनके अधिकाश लेखन काफी लम्बे एवं विविधता पूर्ण हैं। 
अधिकाश वा अनुवाद अब अप्रेजी में उपलब्ध है। जहा दुर्खाइम ने सपाजशाख को 
तत्कालीन प्रत्यक्षात्मक विज्ञान के रूप में प्रस्थापित करने का अयास क्या, वहा वेबार ने 
तत्कालीत जर्मनी के नवकानवादी सम्प्रदाय (विलहेम विडलबैंड और हेनरिक रिकर्ट से 
सम्बंधित) में दीक्षित होने के कारण समाजशाख्र को एक व्याख्यात्मक (इनूट.प्रिटेटि)) और 





456 १" #छएल कवि 


अनर्निरीक्षणात्पक (इनूट्रोम्पेकूटिय) विज्ञान;यनात्रे घर यल दिया। दुर्खाइम वी भाति वेबर भी 
शिक्षक प्रोफेसर) थे, किनु उनकी शिक्षा-दीक्षा एक ज्यूरिस्ट की (कानून) थी। उन्होंने 
दर्शनशाप्त और अर्थशास्र या भी अध्ययन क्या, क्न्तु इन विषयों के अध्ययन वी अपेक्षा 
उनकी रुचि व्यावहारिक राजनोति में अधिक थो। ठनका रूझान राजनेता बनने की ओर था, 
जो वे कभी नहीं बन पाये । वेबर को वहुधा छार्ल मार्क्स के प्रतिदन्दी और विरोधी के रूप 
में चित्रित किया जाता है, किन्‍नु यह थिचार नर्कसगत नहीं है, क्यों कि इन दोनों के कार्यक्षेत्र 
भिन्न रहे हैं। 

मैक्स बेबर के लेखन को भाति उनका जीवन भी काफ़ी रोचक घटनाओं और गुत्वियों 
में भरा रहा है। उनका जन्म जर्मनी के इसफुर्न नामक कस्बे में एक ऐसे व्यापारी धनिक 
परिवार में हुआ था जो ठदारवादी राजनीति और प्रॉटिस्टैंट नैतिकता में विश्वाम काता था। 
उनके पिता वक्नील थे। वे कठोर अनुशामनप्रिय और निएकुश ह्वाताशाह थे। इसके ठीक 
लिपशीत उनकी माता एक धर्मपणयण ओर ईश्वानिष्ट महिला थीं। वेबर के जीवन वो ढालते 
में उनकी मा के अतिरिक्त उनकी मौसी- मौसा (इडा एवं बॉमगार्टन) ने भी मुख्य भूमिका 
अदा कौ है। हैडलबर्ग में उनका घर बौद्धिक क्रियाकलापों का श्रमुख केद्र था जहा नियमित 
रूप से बौद्धिक और राजनोनिक विषयों पर चर्चाए होता रहती थी। घालक घेबर के भावी 
जीवन की रवना करने में इन चर्चाओं का निर्णायक प्रभाव पड़ा है। उनकी प्रारभिक शिक्षा 
बर्लिन में और बाद में उच्च शिक्षा उन्होंने हैंडलवर्ग, गौटिन्‍्जत और चर्लिन विश्वविद्यालयों से 
प्राप्त की। उन्होंने मध्यकाल के “व्यापारिक मर्बो के इविहाम” पर शोध उपाधि (पीएचड़ो) 
ग्राप्त्की और रोमन खेतीहर साठन पर शोध कार्य क्या। शिक्षा समाप्ति के वाद उन्होंने 
फ्रैबर्ग और हैडलबर्ग विश्वविद्यालयों में अध्यापन क्या | पिता कौ निरंकुशतावादी प्रवृति के 
कारण बेबर की उससे कर्पी नही बनी । दोनों के बीच अलगाववादी सम्बंधों के कारण बेबर 
का एक बार अपने पिता से जोरदार झाडा हुआ और वेबर ने अपने पिना को प्रताड़ित बरते 
हुए घर से बाहर निवाल दिया। इस घटा के कुछ समय बाद ही वेबर के पिता नी मृत्यु हो 
गई जिसवा वेबर को गहण आबात लगा। वे इस मृत्यु के लिये स्वय को दोषी मानते लगे। 
अपराध बोध की इस भावना से ग्रसित हो वेबर पागलपन की हद तक मानसिक रूप से टूट 
गये और लगभा चार वर्षों तक मनोव्याधिकीय दशा में इपर-ठथर घूमते रहे | इस अवधि में 
उन्होंने कोई बौद्धिक कार्य नहीं क्या। इस सदमे से उबरने के बाद सन्‌ 903 में थे पुन 
बौद्धिक कार्यो में जुट गये और हम र मात्रा में लेखन कार्य किया। उनका अधिकाश लेखन 
कार्य लेख, शोध-पत्र, व्याख्यान और वार्ता के रूप में है। उनकी सर्वाधिक प्रमुख कृति 
“रैटशेफ्ट और गैम्ललशेफ्ट! (922) थी जिसका अनुवाद अय्रेजी में “इकॉनॉमी एण्ड 
सोमाइटी' के रूप में मन्‌ 7%8 में हुआ । वेबर के अध्ययन के प्रमुख लिषय () सामाजिक 
विज्ञानों का दर्शन (949,975), 0) युक्निक्रण (रैशनेलाइजेशन) (922, 7930, 8) 
ऑॉटिसूटैंट नैतिकता की यारणा, (930) (६) सार्क्स और मार्क्सवाद से सम्बन्ध, 0927) और 
8) जर्मद समाज से सम्बंधित उनका मत्ता-रजनौति का विश्लेषण, (946, 978) आदि रहे 


हैं 
मैक्स वेवर वी समाजशात्र को पद्धतिशाखीय और दर्शनशास्तीय विचारणाओं को 
पारम्परिक रूप से तवकालवादी दर्शन का शक रूप मात्रा जाता है। यह दर्शन श्रघटना 
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(फिनॉमिनेंन), अर्थात्‌ दृश्य जगत्‌ और बोधकारी चेतनाएनॉमिनेन) दोनों में अन्तर करा है। 
चैबर के समाजशास्तर में हम यह अन्तर प्रादृविक और सामाजिक विज्ञानों के बीच उनके द्वारा 
किये गये अन्तर में देखते हैं। सामाजिक विद्धानों का सम्बन्ध स्वरूपों (फार्म्स) से है जिनके 
द्वारा हम विश्व को देखते हैं। इसोलिए प्राकृतिक ग्ज्ञा्ों में जहा सार्वभौमिक नियमों की 
रचना की जाती है, वहा सामाजिक विज्ञानों में यह सभव नहीं है। इन विज्ञानों में सामाजिक 
क्रियाओं की कारणात्मक व्याख्या वी जातो है तथा इन्हें ऐतिहासिक सदर्भ में समझने पर बल 
दिया जाता है। यहो नहीं, यह माना जाता है कि मानवीय समाज एक सयोग मात्र नही है 
अपितु यह “सपावनाओं की एक विधा' है। सामाजिक विज्ञानों के अस्तित्व का आधार ही 
सह है कि मानव प्राणो की अधिकाश क्रियाए तर्कसम्मत होती हैं। वेबर ने निरे (पशु) व्यवहार 
और ऐसी मानवीय क्रियाओं में अनर बताया है जो विवेक सम्मत (वार्किक) होती हैं। 
मानवीय विवेकसम्मतता कौ कई विशेषताए हैं जिनमें प्रमुख हैं-चेतना चितन, अभिप्राय 
(इृएदा), प्रयोजन और अर्थ। ये विशेषताएं पशु व्यवहार में नहीं होतो हैं। इसी आधार पर 
उन्होंने कहा है कि समाजशास्त्र वो मानवीय क्रिया के अर्थ और उनके पीछे छुपे विकस्पों की 
व्याख्यात्मक अध्ययन करना चाहिये। जी एच. मीड ने भी वेबर के इस मत की पुष्टि को है। 
चेबर के अनुसार, समाजशाख्र के अध्ययन का उपयुक्त एवं प्रमुख उद्देश्य सामाजिक 

क्रिया का अध्ययन करना है। सामाजिक क्रिया से उनका तात्पर्य "ऐसी क्रिया से हे जो दूसरे 
व्यवितयों के प्रति की जाती है और जिनके साथ हम व्यक्तिपएक अर्थ जोड़ते है।' 
समाजशास्र “आदर्श प्ररूप' (आइडियल टाइप) की पद्धति के द्वार ऐसी क्रियाओं की 
निर्वचनात्मक व्याख्या करता है। इस सददर्ध में वेबर ने सामाजिक क्रिया के चार रूप बताये 
है-पारप्परिक, भावात्मक, मूल्याकनात्मक और तार्किक क्रिया। पारम्परिक क्रिया इसलिये की 
जाती है क्यों कि ऐसा हए समय किया जाता रहा है। भावात्मक क्रियाएं उद्बेगों पर आधारित 
या उनके द्वारा चालित होती हैं, मूल्याक्नात्मक क्रियाए हमारे पस्म मूल्यों द्वारा निर्देशित होती 
है, और तार्किक क्रियाएं या साधक क्रियाए लक्ष्य ्राप्ति के उद्देश्यों से वी जाती हैं। इनमें से 
अतिम दोनों प्रकार की क्रियाए ही बुद्धिसगत या वर्कमम्मत (ैशनल) होती हैं। यद्यपि वेबर 

में इस बाव पर बल दिया है कि लक्ष्यों और परम मूल्यों दोनों में से किसी वा तार्किक आधार 
पर चयन करना सभव नहीं है, फिर भी, जब इन क्रियाओं का एक बार चयन कर लिया जाता 
है, तब इन्हें न्यूनाधिक मात्रा में तार्किक साधनों द्वार प्राप्त करने का प्रयास किया जाता है। 
सश्षेप में, मानव की क्रियाए तर्क, मूल्य, भावना और परम्परा अथवा इन चारो में से किन्‍्ही के 
मिश्रण से प्रेरित हो सकती हैं। 
चेबर ने अपने क्रिया सिद्धान्त में विषय वस्तु को अध्ययन की पद्धति के साथ ग्ला 

कर सामाजिक व्यवस्‍्थाओं के साथ व्यक्तियों को जोडने का एक ढाचा प्रस्तुत किया है। वेबर 

की दृष्टि मे क्रिया और अलक्रिया के आधार पर निर्मित प्रतिपान ही व्यवस्था या प्रणाली 

(सिस्टम) की व्याख्या है। इन व्यवस्थाओं को अध्ययन करने और समझने का एक है 

तरीका है और वह करीका यह है कि कर्तागण जो कुछ करते हैं, उनको वे क्या अर्थ प्रदान 

करते हैं, इसे कर्ता के दृष्टिकोण से ठोक प्रकार से समझने का यल किया जाना 20 

दृष्टि से पूर्णत शुद्ध वस्तुपरक सामाजिक विज्ञान असभव के साथ 3 अवाछित हक 

क्योंकि सामाजिक जीवन की प्रकृति ही कुछ ऐसी है जिसमें समानुभूति (ऐंमपेंथि) का प्रयोग 
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आवश्यक हो जाता है ताकि व्यक्तिपरक समझ और अर्थ का प्रयोग क्या जा मके। 
दार्शनिक स्तर पर बेवर का प्रमुख योगदात उनका 'यृल्य स्ववम्ता' का सिद्धात्त है। 
वास्तव में, यह उनका अत्यत जटिल मिद्धाल है जिसे बहुधा भूल से 'वस्तुपरक्ता' 
(ऑबजेक्टिवियी) के रूप में समझ लिया जाता है। वेबर के अनुसार, विज्ञान या समाजशारू 
का चपन एक मूल्य-निर्णय है जिसे साधक वार्किक्ता (इन्‍्मटुमेनट्ल रेशन्‌लिटि) की दृष्टि से 
उचित नहीं ठहराया जा सकता और यही वात अध्ययन के कसी विशिष्ट उद्देश्य के चयन के 
बे में कहो जा सकती है। किन्तु, जब एक बार इस प्रकार का चयन कर लिया जाता है, तब 
एक समाजशासत्रीय अध्ययन को इस अर्थ में मूल्य स्वतंत्र कहा जा सकवा है कि इसको 
तार्किक साति की वैज्ञानिक समुदाय द्वारा ममौछा वी जा मकती है। वास्तव मे, तार्किक 
(ैशनल) क्सिे क्ष्टा जाये, यह बहुत कुछ रूप में ऐतिहासिक परिवर्तन पर निर्भर करना है। 
इस अर्थ में मभी मामाजिक वैज्ञानिक शो कार्य मूल्यों द्वारा प्रभावित होते हैं। ये मूल्य न 
केवल किमी व्यक्तिगत ममाजशास््री, अपितु सामाजिक वैज्ञानिकों के समुदाय और सपूर्ण रूप 
में तत्कालीन सस्कृति के भी लेते हैं। 
बेबर के समाजशाख का एक मुख्य तत्व तार्किकवा या तार्किकीकरण रहा है। वेबर 
ने तार्किकता हैेशनलिटी) का प्रयोग वई विभिन्‍न ढग से विया है। किन्तु ममाजशास्त्रियों वो 
रुचि विशेष रूप में उनको औपचारिक तार्क्क्ता वी धारणा में रही है जिसवा प्रयोग वेबर 
में प्रशासनतत्र या नौबरशाटी ्यूगॉक्रसी) के प्रसिद्ध विश्लेषण में किया है। इसके अतिरिवत, 
बैबर ने तार्किफीकरण का प्रयोग एजनोतिक सम्या के विवेचन में भो किया है और इस संदर्भ 
में उन्होंने तीन प्रकार की सत्ता व्यवस्थाओं का उल्लेख किया है--पारम्परिक सत्ता, करिश्माई 
सत्ता और तार्विक-वैधानिक सक्ता। पारम्परिक सत्ता का आधार विरयालिक विश्यासत 
व्यवस्थाए होती हैं। राजा का लडया राजा होगा, इसका एक अच्छा उदारए्ण है। करिश्माई 
सना का आधार व्यक्ति की विलक्षण प्रतिभा था विशेषताए होती हैं जिन्हें कभी-कभी 
ईश्कीय देन मानकर स्वीकार किया जाता हे । बुद्ध, महावीर, गो थी, ईसा मसोह करिश्माई सत्ता 
के ठदाहरण हैं। आधुनिक समाजों में इन दोनों मत्ताओं का मात्र ऐतिहासिक महत्व रह गया 
है। आधुनिक ममाओं में तोमरे प्रकार की मत्ता जिसे बेबर ने तार्किक-वैधानिक सत्ता का नाम 
दिया है, हावी होती जा रही है। इस सत्ता का आधार वैधानिक और वार्किक्ता के आधार पर 
बने नियम होते हैं। वेबर ने तार्किकीक्रण कौ प्रक्रिया का प्रयोग धर्म, कानून, नगर और यहा 
तक की मगीत की व्याख्या में भी क्या है। 
मफाजशास्तर में विकामतादी वियमों (सिद्धान्रै के अयोय की मप्ावता के अति अपनी 
असहमति प्रकट करते हुए, वेबर मे 'तार्दिकीकरण/युक्तिक्रण' को पू्जोधादी ममाज वी एक 
प्रमुख प्रवृति के रूप में प्रस्तुत क्या है। युक्तिकरण (रैशनूलाइजेशन) एक ऐसी प्रक्रिया है 
जिमके द्वारा मानवीय सम्बधो के प्रत्येक क्षेत्र मे परिकलन, गणना और निग्रोजन छा प्रयोग 
किया जाता है। जहा मार्क्सवादियों ने युक्तिक्रण को मुख्य रूप में कारखानों के क्षेत्र में श्रम 
प्रक्रिया में प्रयोग क्या है, वह्य वेबर ने मम्मे मामाजिक क्षेत्रों अर्थात्‌ राजनीति, धर्म, आर्थिक 
संगठन, विश्वविद्यालय प्रशासन, प्रयोगदयाला और यहा तक की मगीत के सकतों में इसको 
ठपस्थिति को स्वीकार क्या है। समग्र रूप में, यट कहा गया है कि वेबर का समाजशारू 
'ताब्िक पीड़ा' (मेटॉफिजिक्स पेथॉज) से अस्त है जिसमें युक्निक्स्ण वी प्रत्रिया दाए 
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पूजीवादी समाज अन्दत एक अर्थहीन 'लोह पिंजों" के रूप में बदल जाता है। 

पश्विमी समाजों में तार्किकोक्रण का एक प्रमुख रत प्रॉटिसटैंट नैठिक्ता द्वार उत्पन्न 
सास्‍्कृतिक परिवर्तन रहे हैं। वास्तव में, आॉटिसूटैंटवाद को पूजीवाद का प्रत्यक्ष कारण नहीं 
माना जा सकता, अपितु इसने एक विशिष्ट प्रकार वी सस्कृति (नैतिकता) को जन्म दिया जो 
च्यक्तिवादिता, कठोर श्रम, तर्कसम्मत व्यवहार और आत्म निर्भरता पर बल देती है। इस 
नैतिकता का प्रारभिक पूजीवाद से प्रत्यक्ष सम्बंध या. क्त्तु बैबर ने यह भी कहा है कि 
7९४ पूजीवादी समाओों को अब किसी भी ह्रकार को धार्मिक बैधता वी जरूरत नही 

गौ 

वेदर ने सामाजिक ठिज्ञानों मे शोध-विधियों के साव-साथ वम्तुपरकता और 
मूल्य-तटस्थता जैसे मु्दों को लेकर सर्वप्रदय एक लम्बी बहस की शुरुआत की। उन्हेंने 
अपने प्रारभ्रिक लेखनों में समाजशास्र के लिये एक उपयुक्त पद्धतिशास की रूपरेखा प्रस्तुत 
की है। इस सम्बंध में उन्होंने लिखा है कि (() समाजशाल में मानवीय व्यवहार के सम्बंध 
में प्रावृतिक विज्ञानों से मिलते-जुलते सार्वभोमिक नियम खोजे जा सकते हैं, 2) समाजशास 
विध्यमान और भविष्यगत दशाओं के बररे में कोई भी मूल्याकन करने अथवा नेतिक औचित्य 
बो सिद्ध करे में अक्षम है, 8) समाजशाल्र कसी भी प्रकार की सामूहिक अवधारणाए (जैसे 
राज्य और परिवा) दब तक ठौक प्रकार से विकसित नहीं कर सकता, जब तक कि उनकी 
च्यक्तिगत क्रिया के रूप में व्याख्या नहीं की जाती है। समाजशासख्र का लक्ष्य क्रियाओं के 
अर्थ को समझना ताकि समाजशास्त्र उसके आपार पर औपचारिक प्रतिरूपों ला 
तुलनात्मक आधार पर क्रिया के आदर्श प्ररूषों (आईडिअल टाईप्स) वी रचना कर सके 
इसके बाद ही “प्रशासनतव” (ब्युरॉक्रसो) जैसो समाजशासख को अवधाण्माओं को भी वही 
विश्लेषणात्मक स्थिति हो सकती है जैसी की हम अर्थशास में “पूर्ण प्रतिस्पर्धा” की 
अवधाएणा जो देखते हैं। वेबर के अनुसार, सपावशास ढ्विया की व्यक्तिपरक व्याख्या मात्र 
नही है, अपितु एक समाउशाखी को पु तटस्थवा" जैसे कुछ मानदडों को भी माता 
घड़दा है ताकि उसके शोष 'विष्कर्षों को शैक्षणिक आयार पर परीक्षा और समीक्षा दोवो का 
जा सकती है। वेबर ने इस सम्बंध में समाजशास्तय शोध के सह्ययक के रूप में साख्यिवी 
और सामाजिक सर्वेक्षणों दोनों के प्रयोग को आवश्यक बताया किन्तु उन्होंने यह भी कहा कि 
फ़िर भी साख्यिकी तथ्यों की व्याख्या और मूल्याकन हो करना री होगा। (3) वेबर ने 
मानवीय समाजं में उद्‌विकासीय प्रगति वो अस्वोकार किया है। 6) वेबर ने विड्ञानवाद और 
मार्क्सवाद के अनिशयपूर्ण दावों को भी स्वीकार नहीं क्या है, फिर भी उनके समाज सम्ब 2 
बास्तविक अध्ययनों से यह स्पष्ट नहीं हो पाया कि कया चेबर ने अपने द्वार बनाये ग। 
पद्धदिशाल्रौय नियमों का स्वय ने अक्षरश पालन किया है। रत हि सके डर 

सामाजिक यथार्थ अनन्त और काफी विविधवापूर्ण होता है। इसके अप 
व्यक्तिपफकता और अभिनति का आना सभव है। वास्तविकता बहा बृहत्‌ एव विशल ही हा 
रेसे यथार्थ का अपूर्तीकरण भी सभव नहीं है। उसे यधातथ्य के रूप में समझना 58 
नहीं भी हो, तब भी यह कठित अवश्य होता है। इस कठिनाई वो ताडते गम किया है | 
यथार्थ को वस्तुपरक रूप में समझने हेतु “आदर्श प्ररूपः वो विधि को अस्तुद (8 
भौतिक विड्ञानों की भाति सामाजिक विज्ञानों में आयोगिर्क विधि का प्रयोग नहीं किया 
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सकता। अद घटनाओं को समझने के लिये एक दूमरे तरीके, अर्थात्‌ तुलनान्‍्मक विधि का 
प्रयोग किया जाता है। इम तुलवात्मफ विधि को सटीक और वस्नुपरक बनाने के लिये ही 
वेवर ने “आदर्श प्ररूप' की विधि के प्रयोग का सुझाव दिया है। इस विधि के द्वाय 
कार्य-कारण सबर्थों को भी ठीक प्रकार मे समझा जा सकता है। 
ध्यान रहे, यहा 'आदर्श' शब्द का प्रयोग ममाज के मूल्यों अथवा मैतिक्ता के 
अनुकरण के अर्थ-मरदर्भ में नहीं क्या गया है। वेबर के अर्थ में जब किसी घटना जैसे 
“पूजीवाद” या “नौकरशाही” या “प्रोटेस्टेन्टवाद” का आदर्श प्ररूप तैयार किया जाता है, वह 
नैतिक दृष्टि मे भी आदर्श ही हो, यह जरूरी नहीं है। अछर्श प्रसप से तास्पर्य घटना के उन 
शामात्य लक्षणों से है जो उक्त घटना के अधिकाश दृष्टातो में विद्यमान होते है। वेबर ने इस 
विधि वा प्रयोग मौक्रशाही और विश्व के पाँच धर्मों के अपने अध्ययन में किया है। प्रत्येक 
धर्म के कुछ सामान्य बरुप्रचलित लक्षणों वी खोज कर उन्होंने उक्त पर्म के आदर्श प्ररूप यो 
तैयार क्या ताकि उक्त घर्म कौ तुलवा दुसरे धर्म के साथ की जा मके। आदर्श प्ररूप के 
आधार पर जिन सामान्य लक्षणों को निरूपित क्या जाता है, वे लक्षण उक्त घटना की मप्ी 
वास्तविक इकाइयों में मोजूद हों, यह आवश्यक नहीं है। प्रजातत्र के आदर्श प्रहूप के कुछ 
लक्षण अमेरिका के प्रजातत्र में मौजूद हो मकते हैं, जब कि वे लक्षण भारत के प्रजात॑त्र में न 
हो, ऐमा सभव है। अत यथार्थ और आदर्श प्ररूप में मित्रता हो सकती है। यथार्थ 
परिवर्दनशील है, अद किमी घटना का जो यथार्थ आज है, संभव है वह उसके आदर्श प्ररूप 
से मेल न खाये। यथार्थ में होने वाले परिवर्तनों का आदर्श प्रर्प पर कोई अगर नर्ती होता। 
बहुघा वेबर की गार्क्स के साथ तुलना की जाती है और उन्हें एक अत्यधिक वैज्ञानिक 
और अत्यधिक बु्जु आई वैकल्पिक समराजशासर के प्रवर्ननरकर्ता के रूप में प्रस्तुत किया जाता 
है। वास्तव में, वेबर पर अनेक प्रिल बुद्धिजनों का प्रभाव पडा है। उदाहएणार्थ, उनके 
प्रॉटिस्टैंट मैतिक्ता सम्बधी विचारों (जिन्हें बहुधा पूजोवाद के विवास के मार्क्सवादी 
विश्लेषण का एक विकल्प माना जाता है) पर बारतर सोमबार्ट और ज्ञार्ज सिमेल (जिम्मल) के 
६284 और मुद्रा सम्बधी पूर्ववर्ती सिद्धान्नों का प्रभाव पडा है! वेबर ने अवश्यमेव, वर्ग 
और राजनीति मम्बधी मार्क्सवादी धारणाओं के विकल्प प्रस्तुत किये हैं। वेबर के अनुसार 
उत्पादन के साधनों के साथ व्यक्तियों के सम्बन्धों के आधार पर वर्ग वो परिभाषित नहीं 
क्या जा मक्‍्ता जैसा कि मार्क्स ने क्या है। मार्क्स ने उत्तादव के आधार पर बुर्जुआ 
(पूर्जावादो) और सर्वहारा (कामगाए) वर्गों का निर्धारण किया है। वेबर ने इसके विपरीत, वर्गों 
के निर्धारण में बाजार में साझा पद-अ्रस्थित्रि को महत्व दिया है। यह पदजस्यिति ही साझा 
जीवन-अयमसरों को निर्धारित करती है। इसी आधार पर समाजशास्तरियों ने आवासौय वर्ग 
(टाठसिंग क्लास) की बात कहीं है और मालिक-निवासी और निजी विशयेदारों के रूप में 
व्यक्तियों को दो वर्गों में विभाजित क्या है। यही नहीं, वेबर मे निषुणताओं एवं कुशलताओं 
रा अन्य बेचान योग्य परिसम्पत्ियों के स्वामित्व के आधार पर भी वर्गों का विभाजन किया 
व 
चेबर ने इमके अतिरिक्त, सामाजिक स्तर्रेक्त्ण के एक महत्वपूर्ण तत्व के रूप में 
“अस्थिति समूह” (स्टेटस श्र) की अवधारणा का भी प्रमोग किया है। अ्स्थिति समृह से वेबर 
का तावर्य ऐसे समूहों से है जिनमे सकारात्मक और नकाय्रत्मछ सम्मानमूयक्त मानदर्हों और 
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सपान जीवन शैली के आधार पर विधेद किया जाता है जैसा कि हमें प्रजातीय और जातीय 
समूहों में देखने को मिलता है। भारत की जातिया मैक्स वेबर की दृष्टि में प्रस्थिति समूह ही 


हैं। 

सामान्यत आलोचना के रूप में यह चित्रित किया जाता रहा है कि बेबर ने सधर्ष पर 
कुछ नहीं लिखा है, उनकी सपर्ष के अध्ययन के प्रवि अरुचि रही है और इमकी उन्होंने 
अवहेलना को है। किन्तु यह बाद पूर्णत सही नहीं कही जा सकती। संघर्ष के बारे में अपने 
विदार व्यक्त करते हुए वेबर ने स्पष्ट कहा है कि शक्ति (पाउओंर) से सम्बंधित संगठित सर्प 
सामाजिक जीवन का एक महत्वपूर्ण पक्ष है, क्नतु इसका वर्ग संघर्ष से जुड़ा होना आवश्यक 
नहीं है। यही नहीं, यदि उनके प्रशासनतत्र/नौकरशाही (व्युरेंक्रसी) सम्बधी विचारों का सूक्ष्म 
विश्लेषण किया जाये तो यह स्पष्ट होगा कि वेबर संघर्ष पश्िक्ष्य के प्रारभिक प्रयोग कर्ता 
रहे हैं। प्रशासनतत्र (ध्युरॉक्रमी) सामाजिक संगठन का एक व्यापक रूप है। बेबर ने कहा है 
कि औद्योगिक पूजीवाद में जैसे जैसे लागठ, लाभ, कुशलता कौ सामाजिक महता में बढोत्तरी 
होती है, तार्किकौक्रण एक शक्तिशाली सिद्धान्त के रूप में विकसित होता जाता है और 
इसका परिणाम होता है, एक ऐसे 'लोह फिजरे' का निर्माण जो व्यक्तियों के जीवन को शिकजे 
में कसता जाता है और जिससे निकलने की दूर तक कोई आशा की किरण दिखाई नहीं 
देती । दूसरे शब्दों में, मानवीय आत्मा पर इसके दमघोदू प्रभाव से बचना अत्यत कठिन होता 
है। प्रशासनतत्र सबधी उनके ये विचार अप्रत्यक्ष तौर पर सामाजिक जीवन में संघर्ष की 
उपस्थिति को स्वोकार करते हैं। 

बेबर के राजनीतिक विचाएें (राजनीतिक समाजशास्तर) के बारे में भारी मतभेद हैं। वे 
उनके कई अन्य समाजशास््री लेखनों को भाति विशेधाभासी विचारों और दुर्बोधताओं से भरे 
पड़े हैं। क्या वे फासोवाद के अग्रदूत थे, जैसा कि कुछ लोगों ने (मार्क्सवादियों) उन पर यह 
आगेप लगाया है, अधवा क्या (उदारवादियों के अनुसा) वेबर के समाजशाश्न की श्रमुख 
चिन्ता यह है कि युक्तिकरण व्यक्तिगद स्वतद्रता और रचनात्मकता दोनों को नष्ट कर देती 
है। इन दोनों हो विचारों के पक्ष/विपक्ष के बारे में साक्ष्य प्रस्तुत किये गये हैं। वास्तव में, 
वैबर की अधिकाश कृतियों और राजनीतिक लेखनों को सीधी-साधी कोटियों में विभाजित 
करना कठिन है जैसा कि कुछ सामाजिक शोधकर्त्ताओं ने उन्हें कुछ विशिष्ट कोटियों में 
वर्गीकृद करने का प्रयास किया है। 

सामान्यत वेबर को मार्क्स विशेधी बठाया जाता है, किन्ठु कुछ लोगों ने उन्हें पूर्ण 
विरोधी ठहयने के स्थान पर इस बारे में एक दूसरा मत प्रस्तुत किया है। इन व्यक्तियों के 
मतानुसार, () बैबर ने नोत्से के साथ साथ मार्क्स को भी उननोसवी शताब्दी का सर्वाधिक 
महत्वपूर्ण विचारक माना है, (2) वेबर मार्क्स के विरोधी नहीं थे, अपितु उन्होंने सस्थागत 
मार्क्सवाद (जैसे जर्मन लोकवाजिक दल) की आलोचना की है, 6) बेबर की प्रांटिस्टेंट 
मैतिकता वाली धारणा का मन्तव्य सार्क्स का विरोध करना नहीं कहा जा सकता, 0) वेब के 
लेखन में भी 'निर्धारणवादी' तत्व देखे जा सकते हैं, 5) वेबर का पूजीवाद का 'लोह पिंजो” 
के रूप में किया गया विश्लेषण बहुत कुछ रूप में मार्क्स के विश्लेषण से मिलता जुलता है, 
विशेष रू में “अलगाव” और “युक्तिकरण” सबधी धारणाओं में दोनों के विचारों में काफी 
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साम्यता है, (6) वेवर ते पूजीवादी समाज के बोरे में एक तर्क देते हुए कटा है कि यह समाज 
सामाजिक कर्त्ताओं के व्यक्तिपरक मनोभावों से स्यतत्र रूप में परिचालित होता है। 

मार्क्सवाद के प्रति वेबर के विचारों (समाजशारर) और उसके मनोभावों वा मूल्यावन 
व870 और 98 के बीच के जर्मनी के समाज को दशाओं के मदर्भ में किया जाना चाहिये । 
चेबर के अनुमार, जर्मनी में उस समय स्वतत्र और राजनीतिक चेतनायुक्त शिक्षित मध्यम वर्ग 
नहीं था और कामगार वर्ग की मय्या भी कम थी क्योंकि जर्मनी में औद्योगीकरण छा विकाम 
देर से हुआ। एक शक्निशाली राष्ट्र के रूप में जर्मनी का राजनीतिक और आर्थिक विकास 
भिम्मार्क के द्वात क्या गया और राजनीतिक सत्ता सामल्तशाते प्रृस्वामियों के जुबर वर्ग के 
हाथों में धी। बिम्मार्क की मृत्यु के बाद जर्मनी के प्रशामनतत्र (ब्यूरॉक्रंसो) और राज्य के पास 
मेतृत्व का अपाल पड़ गया। यर नेतृत्व न मध्यम वर्ग और ने ही वामगार वर्ग दे सका। 
ग़जनोतिक शूत्य थी यह स्थिति शक्ति और सत्ता सपर्ष की वेबर द्वारा अपने लेखनों में सत्ता 
और करिश्मा के महत्व की आशिक व्याख्या करतो है। 

उपरोक्त विश्लेषण से स्पष्ट है कि मेक्‍्स (मक्स) वेबर ने समाजशाख के कई पिन 
विषयों में योगदाय क्या है। जहा उन्होंने एक ओर सामाडिक विज्ञाों को एक दार्शनिक 
आधार (पद्धतिशास्ठ) दिया है, वहा दूमगी ओर, समाजशास््र को सामाजिक क्रिया मिद्धान्त के 
रूप में एक मामान्य मैद्धानिक ढाचा (समाजशास्त्र कौ विषय-वस्नु) प्रदान विया है। उन्होंने 
पिश्व के छ प्रमुख धर्म (तुलनात्मव धर्म) नगरीय समाजशास, प्राचीन समाज और आधुनिक 
औद्योगिक पूजीवादी सम्यता, प्ानून वा समाजशात्र, सगीत का सपाजशास्र, आर्थिक इतिहास, 
जैसे अनेक विषयों पर लिखा है । वेवर वी कृतियों का अभी हाल के मूल्याकन से एक तथ्य 
यह और उभर कर आया है कि वबेबर ने “साम्कृतिक समाजशाख्त' के क्षेद्र में भौ योगदान 
किया है और पूजोवादी आधुनिकौक्रण के प्रति उनका आलोचबात्मक दृष्टिवोण रहा है। 

भैक्म वेबर के जीवन और कृतित्व पर बहुत कुछ लिखा गया है, क्लु उनकी पली 
मरीने बेबर द्वाम लिखित मैक्स वेबर--एक जीवन चरित्र, (955) समाजशाख का एक 
गौर्वप्रध है जो कापो लपु होते हुए भी वेबर के निजी और सार्वजनिक जीवन वा एक खुला 
और स्पष्ट दस्तावेज है। इसी प्रवार, फ्रैक पार्किन्‍्सन द्वारा लिखित मैक्स बेबर' 982) 
नामक पुस्तक उनकी समाजशास््रीय कृतियों को मूल बातों का एक सुन्दर प्राक्कथन है। इस 
पुस्तक में वेबर के विचारों के विश्लेषण के साथ-साथ कट समीक्षा भी कौ गई है। 
उल्लेखनीय है कि वेबर की मृत्यु के अम्मी से मी अधिक वर्षों के बाद कठिनन हो चोई 
ऐसा माल गुजरता हो जब उनके कार्यों पर कोई टीका अथवा समीक्षात्मक पुस्तक न छपतों 
हो। आजकल कान्त और भोवे जैसे साहित्यिक एवं दार्शनिक दिग्गजों को भाति उनकी 
कृतियों को भी जर्मनी में पाडित्यपूर्ण मस्क्र्ण के रूप में प्रकाशित कर वेबर को नये ढग से 
सम्मानित क्या जा रहा है। 
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रबर एतक्वजर बेला तन 
एडबर्ड एलक्ज़ेन्डर वस्टरमार्क (862-939) 


एड्डर्ट एलेक्डेड्डर वेस्टरमार्क एक फिनिश समाजशररी, मानव्ाम्यी और टार्शनिक थे। ज्व 
वे 'लदन म्दूल ऑफ ईकॉनामिक्स! के प्रोफ़ेसर थे, तब वे ब्रिटेन में समाजशास् के नौव 
लगाने वालों में में एक प्रमुख व्यक्ति थे। वेस्टरमार्क अपनी मुप्रमिद्ध पुस्तक 'मवीय 
विवाह का इतिहाम', (89]) के लिये विद्धेप रूप में दाने जाते हैं। इस ग्रथ की गरना 
प्राएभिक तुलनात्मक मानवश्स्तीय अध्ययर्ों के गौरव ग्रथों में को जाती है। इस पुम्तक में 
उन्होंने इस विचार का खड़त डिया है झि हमारे आद्य मानदीय पृ्दवज पूर्ण लंगिक स्प में 
कायाघारी थे जैसा कि उद्विकाभव दियों (सार्गन अर्टद) ने माता है। उन्होंने यौद-मम्ब्षों वो 
स्वनव्रता, बहुपति विवाह या बहुपलो विवाह के छुटपुट उदाहरों को समाडिक नियमों का 
अम्थाई उल्नबन बताया ओर कहा कि स्थाई रूप दो मलव एक पिवाहों हो रहा है। इस 
मम्बध में ठनवी यह बरुत्रमिद्ध ठक्ति उल्लेखनीय है, “एड विवाह ही विवाह का एड मात 
मच्चा स्पय है, रहा है और गेगा।” वेस्टरसाई मे क्रेज बोस के साथ गई जपतों विशेषत 
मोरक्कों में थेज्र वार्य व्या। उन्होंने सटमाशिक अध्ययन विधि को अपने हुए आध्ययन 
क्ये दाने वाले मनुदाव के व्यक्तियों के साथ सीया सम्पर्क स्थापित क्या, उनकी भाषा 
सीर्के और उनसे प्रत्यक्ष बतवीव की। ग्टी-कहीं अं सह्माग्रिद की मुमिझा ग्रहश कर 
समुदाय की कुछ क्रियाओं में भाग न लेते हुए उन्हें एक ठटस्थ अवलोक्नकर्ता के रूप में 
देखा परखा। वेस्टरमार्क ने तुलनात्मक विधि का प्रयोग संदर्भ में काट कर क्या अर्थात्‌ 
अनेय सनाजों की सम्धाओं के सहमस्रों की तुलना वेस्टरमा्क ने सामाडशिक व्यवस्थाओं के 
सर्दर्भ में नहीं की जिनसे वे जुडी हुई दीं, आपितु उत व्यवस्थाओं से उन्हें पृथक रख कर 
नुलता की। इस काएग इस जिधि वी बाद में कटु व्यलोचना हुईं। इस विधि व्य स्थान बद 
में मन्‌ 7720-7930 के बोच प्रव्मर्ववादी उफ्रामम द्वाम ले लिया गया जिमके आधार पर 
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स्थानिक समुदायों का अध्ययतर एक कार्यशील झम्पूर्णता के रूप में किया जाता है। आज 
वेस्टरमार्क की घारणाए मात्र एक ऐतिहासिक रुचि का विषय मात्र रह गई हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

- ॥॥6 #ण३ रज॑ पर्याय )ैंगाओ3ए०, (59) 

-. 07रष्ठाए थ्राप्‌ 7०६८एएगला। रण ैंणव! 40235, (92) 

- 7738९ एटालाफवाट5 ग 'रैणाए८८७, (!94) 

-  उ6 #एए/९ ० '"॥च्चव३86 9 १४८६६ (०४१०, (936) 


१श९इ८, ,207०0 १0 
लिओपॉल्ड वॉन वोज़ 


जगत समाजशासी लिओपॉल्ड वॉन दीज की गणता स्वम्पवादी सपाजपशाखियों ये की जा 
है। उन्होंने पतले जर्मनी में कॉलोन विश्वविधालय में और याद में अधेरिवा में हा 
विश्वविद्यालय में अध्यापन क्या | वे प्रमिद्ध समाजशार्री सोरोक्नि के समकालौन थे। व 
वोज जार्ज सिमल (जिम्मल) को विचारपाणा के समर्थक थे, क्ल्तु उन्होंने सिमल के दर्शन 
यथावत स्वीकार नहीं किया। उन्होंने सिमल के स्वरूप और अनर्वम्तु के भेद से अप 
असहमति प्रकट की । वॉन वीज ने अपने सम्बन्धों के सिद्धान्त के लिये आक््षण-विकर्षण 
मित्रता (साहचर्य) और शत्रुता जैसे धरुवीय अन्वर्रो को अपने अध्ययन का आधार बनाया है 
इन अलगों के आपार पर उन्होंने सामाजिक सस्वर्धों के अनेक भ्रकारों और ठप प्रकारों ६ 
रचना की है। सम्पर्क, स्वोकृति, सट्योग, सब जैसे सम्बधों के प्रकार व्यक्तियों को एक दूर 
के नजदीक लाते हैं। इसके विपरीत, प्रतिम्पर्धा, विरोध एवं संघर्ष और इन्हीं फे कुछ अर 
मिश्रित स्वरूप व्यक्तियों को एक दूसरे से जुदा (पृथक) करते हैं। इसी प्रकार उन्होंने समू 
के बीच चार प्रमुख प्रक्रियाओं का उल्लेख किया है, () विभेदीकरण प्रक्रियाए जैमे पदोन्ना 
और स्तरीकरण, (2) सगठनकारी प्रक्रियाए जैसे सादृश्यता एवं स्थाईतन्व की ग्रवृतिया ( 
वित्राशान्यक प्रक्रियाए जैसे शोषण, भ्रष्टाचार, व्यापारोकरण, (4) मशोधन-रखवात्यक प्रक्रिया 
जैसे मम्थानोकरण, व्यवसामोक्रण आदि। 

वबॉन बीज ने सामाजिक भ्रक्रियाओं को ममाजशास्तर या मुख्य अध्ययन क्षेत्र बनाया है 
मामाजिक प्रक्रियाओं से वॉन चीज़ का ताप ऐसे मूर्त प्रतिमानों से है जो सामाजिक सम्यः 
के अनुक्रमों और पुनरावृतिय्रों से मिलकर व्यवस्थित और क्रमवद्ध मम में प्रकट होती है 
इन्हें ही, वॉन वोज ने 'सहचारिता की लय” का नाम दिया है और इन्हें है ममाजशासतर क 
मुछय दिषयदस्तु माना है। मह्चाए् की इन प्रक्रियाओं के चॉन चीज ने तीन मय बवाये 
सम्मिलन कौ प्रक्रियाएं, पृथक्क्रण को प्रक्रियाए और मिश्रित प्रक्रियाए। आजकल वॉन बी 
की कृतियां पुस्तकालयों को मान शोभा की वम्तु बन गई हैं। 





प्रमुख कृतियाँ. 
- $$%अण्णवा।० 50७००७५, (7932) 
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जगा वि  पिजाएएएएयगा छ्ऋिचएः 0, रिटेर' 


पीटर बिलमोट न 093- ) 


चीडर बिलपोट एक ब्रिटिश समाजशास्रीय शोधकर्ता हैं जो वर्तमान में पॉलिमी स्टडौज 
इन्सटिट्यूट' में एक वरिष्ठ शोषार्थी हैं। परिवार, समुदाय और युवाओं का अध्ययन विलमोट 
के प्रमुख शोध विषय रहे हैं। उन्होंने कुछ अध्ययन माइकल या के साथ किये हैं। परिवार 
सम्बधी अध्ययनों में एक ओर तो परिवार के यूटत समुदाय के साथ सम्बधों को टटोला गया 
है तो दूसती ओर आज के आधुनिक नारीय जीवन में विस्तारित परिवारों की सार्थकता का 
सकलिते तथ्यों के आधार पर विवेचन किया गया है। उन्होंने परिवार के बदलते हुए रूप पर 
प्रकाश डालते हुए “सिमेद्रिकल फैमली” अतिसम परिवाएं के एक नये रूप कौ संक्‍ल्पना 
अस्तुत की है। यट एक ऐमा परिवार होता है जिसमें पति-पली दोनों की वैवाहिक भूमिका 
असमान होते हुए भी धौरे-धीरे अधिकाधिक समान बनती जाती है। 


प्रपु्ध कृतियाँ : 

+ . खिप्रीए शाप एजाक्राए 0 टि5 [,गाठगा, श्या। ४००४, (957) 
न खिए आए (|955 पा 3 [,गात०७ $07एएऐ, ध्याग्र फण्णाड (960) 
- [॥6 छं१0एॉाएणा ए 3 ए०्राणरा, (963) 

+ #9ण९5०वाा छे0% ण॒॑ टिम्न [,0060, (966) 

- प्रत6 $आगपाणांव्भ शक (93) 





शाबणा, छ00 ९. _ ___----ज+पठ्गाय ।(] 
ब्रायन आर. विलसन (926- 3 
ब्रायर आर. बिलसन एक ब्रिटिश समाजशाझी हैं। उन्होंने धर्म के समकालीन समाजशाल्रीय 
अध्ययन और विशेष रूप में पथ/सम्पदाय के अध्ययन में विशेष योगदान किया है। विलसन 
लौकिकीकरण सिद्धात के प्रपुख प्रतिपादक रहे है। इस सिद्धान्त के अनुसार यह माना बा 
है कि औद्योगीकरण, नगरीकरण और पूजीवाद के प्रसार जैसी प्रमुख सामाजिक परिवर्तन 
क्रियाओं ने, विशेष रूप में सार्वजनिक जीवन में धर्म के प्रभाव को कम कर दिया है। यही 
नहीं, इस प्रभाव के काएण धार्मिक सस्थाएं अपना महत्व खो चुकी हैं। इस सम्बंध में उनके 
दो अध्ययन विशेष उल्लेखनीय हैं, 'लौक्कि समाज में घर्म', (966) 'समाजशाखीय पश्िक्ष्य 
में धर्म',(982)। पथ/सम्प्रदाय के अध्ययन सम्बधी अपनी दो पुस्तकों 'पथवाद के 27002 हर 
0967) और “धार्मिक पथ', (970) में उन्होंने पचिक समूहों का एक आदे प्ररूप 
(आइडियल टाइप) 'पालने से कब्र तक सेवा' तैयार किया जिसका ब्रिटिश 
अध्ययनों (पर्म सम्बधी) पर काफी प्रभाव पडा। विलसन ने सम्ददायों और लौकिकीकाड का 
विश्लेषण विश्व स्तर पर किया है जो “जादू और सहसाब्दि' (973 और 'पर्म का 
समकालीन रूपान्तरण', (976) के नाम से अकाशित हुआ है! अपनी 
धर्म के लग विलसर ने आधुनिक युवाओं का भी अध्ययन किया है। 48५ 
पुस्तक “युवा सस्कृति और विश्वविद्यालय , (970) में उन्होंने समकालीन शैक्षिक मसला, 


466 ॥6809%, प्रा प्रक्मिक 


युवा सम्कृति और आधुनिक मूल्य जैसे विषयों पर अनेक प्रश्न खड़े क्ये हैं। विलसन के 
धर्म के सपाजशास्ध को सार रूप में इस प्रकार प्रस्तुत किया जा सका है कि “ आदिबासौय 
ईसाइयत और प्रॉटिस्टेन्टवाद के जो शक्तिशाली और रूपान्तरवाएँ मूल्य थे, उनका प्रभाव 
अब कम हो गया है, परिणामस्वरूप आधुमिक विश्व ऐसी सामाजिक प्रक्रियाओं के चगुल में 
'फस गया है जिन्होंने समवालौन संस्कृति और बौद्धिक कार्यकलापों को नगण्य बना दिया 


है।” 


प्रमुख कृतियाँ 

-. रिशाह्त्प पा 4 5००एॉआ 5०6०७, (2966) 

न. शाला ए $९८काठ7%7, (967) 

-. रिलाप्टाणफ5 $0८७६, (970) 

- ४०0७, एजाफट आएं ॥€ (.ए८०६७४८५, (970) 

- २०७४०॥४३॥५ (००), (970) 

-. ५७९8९ 0 (6 जगीहाधाणा, (973) 

+.. (०र/0०एणवा) पग्राईकराप्रबण5 व टह्ाठा, ((976) 
-. रिव्ाप्टाणा था 50दए०ट्ञाप्न ए८5ए८टला5८, (982) 


ज्ा5इणा, शााया वैए॑ीप5५ 


विलियम जुलियस बविलसन (98- ) 
'विलियप जुलियया विलसत एक अमेरिकी समाजशारी हैं जिन्होंने नगगेय गरीबी में प्रजाति 
और वर्ग की भूमिका की गहरी खोजबीन को है। विलसत अपनी 'अधोव्ग' (अडरक्लास) 
की अवधारणा के लिये विशेष स्प में जाने जाते हैं जो उन्होंने ग्रजाविवाद और असमानता 
के सदर्भ में प्रयोग की है। वे सन्‌ 996 में शिकागो विश्वविद्यालय में सामाजिक नीति के 
ग्रेल्कॉम बीनए आचार्य बन गये। अपने शोध कार्यों के लिये उन्हें (अमग्रैकी समाजशास्त्रीय 
परिषद्‌' के अध्यक्ष, राष्ट्रीय विज्ञन अकादमी के सदस्य और मेक्‌आर्थर फ़ाउल्डेशन की 
फैलोशिप जैसे कई सम्पानों से नवाजा गया है। 

प्रमुख कृतियाँ : 

-+ 776 06० आंडापीव्याण्ट एज 7०३००, ((980) 

+ पल प्राए छ52एश्गा8०७, (987) 


-+. 6 दालाए एफ्वंटाल०55, (989) 
+. शाला एम: ए5आएच्ग5 : पर रण ० पट पाए 7007, (996) 


भशापेरात्राएं, शाप्ररंगरा 


सिल्हेम विडलबेंड .................. 684%8-95) विंडलबेंड 
चिल्हैम विंडलबेंड 0848-495) 
जर्मन के नवकाववादी आदोलन के अम्रुख विद्वान विल्हैंम विंडलवैड मुझ्यत अपनी चिस्स्थाई 
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कृति 'दर्शन का इतिहास' (893) के लिये याद क्ये जाते हैं। इस पुस्तक में उन्होंने विज्ञान 
के सामान्याशक और भावमूलक ठपागमों के शास्रीय अन्तर पर प्रकाश डाला है। 

प्रमुख कृति. 

- # प्राज्ञण३ ण॑ ९0७०५, (893) 


जशााएंट्णं। 0णागप ४००५  फ्ल््ा ]00ा90 १४0०५५ 

डोनाल्‍ड बुद्ज़ विन्नीकॉट (896-9) 
डोनाल्ड युदज विनीकॉट मूलत एक ब्रिटिश शिशु सेग विशेषज्ञ और मनोविश्लेषक थे। 
उन्होंने मा और शिशु के सम्बर्धों को लेकर कुछ अध्ययन किये। इन अध्ययनों ने बालक के 
परिवेश और “स्वस्थ माठृल्र' की ओर लोगों का ध्यात आकर्षित किया है। आधुनिक 
महिलावादी लेखवों ने शिशु के पालन पोषण वो लेकर विनीकॉट द्वारा किये गये अध्ययनों, 
विशेषत “बालक, परिवार और बाह्य ससाएँ वो काफी महत्व दिया है। 


प्रमुख कृतियाँ : 
- #6 (00, प6 फाए शाए 006० ५/०॥०, (963) 





शाता,[0णं४____  _--+पए्ऊाउ 

लुई विर्थ (89-952) 
जर्मनी में पैदा हुए लुई विर्थ की शिक्षा दीक्षा अमेस्वा में हुई और बाद में वही समाजशात्र 
के शिकागो साला के सन्‌ 930 में एक अप्रणी सदस्य बन गये। लुई विर्थ मुख्य रूप से 
अपने एक महत्वपूर्ण लेख 'एक जोवन शैली के रूप में नगरवाद' (938) के लिये बहु 
चर्चित रहे हैं। यह लेख कालजयी बन गया क्‍यों कि विर्थ पहले व्यक्ति थे जिन्होंने यह कहा 
है कि 'नगर घत्री आवादी वाले पारिस्थितिकीय थेत्र मात भही है, अपितु ये एक अपूठी प्रकार 
की जीवन-शैली को जन्म देने वाले स्थान भी है / उन्होंने अल्पसख्यक सामूहिक व्यवहार 
(जाति सबध), नगरीय जीवन और पारिस्थितिकी, जत सचघार, समाजशास्नीय 650 
सामाजिक जीवन में ज्ञान और विचारधारा कई विषयों पर अध्ययत किये हैं। वे 48% 
प्रजातिक सबर्षों की परिषद" के सस्थापक थे। जन नीति तथा उसके क्रियान्वयन से सम्ब हर 
समाजशासीय सिद्धा और शोध में समत्वय स्थापित करने के कार्य में वे सरकार 
पगमर्शदाता भी रहे हैं। 


प्रमुख कृतियाँ 

+ 7786 5॥०॥०, (925) 

- एक्रशा5वा 35 व १३३ ० (939) 

- 005 एजाए 00 (025 ते 5004 (0964) 
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जशा(एशाइशा, ॥.पर0ां7 4... 
लुडबिग जे.जे, विटगेन्स्टाइन दह89न9ठा) 


लियना में जन्मे और सन्‌ 7982 दक आम्ट्रिया के निवामी लुड़विंग जै जे विटयेस्टाइन को 
बीगवी शताब्दी का सर्वाधिक प्रभावशाली अग्रेजो भाषों दार्शनिक माना जाता है | इनकी एक 
विलक्षण उपलब्धि यर रही है कि उन्होंने अपने अपेक्षाकृत बहुत छोटे अकादमिक जीवन में 
दो अत्यत दुर्बोध एवं महत्वपूर्ण किन्तु आपम में असगत टार्शनिक मिद्धान्ों को जन्म दिया। 
विटगेनम्टाइन में मुख्य रूय में भाषा, सामाजिक सदर्थ और सामाजिक जीवन की स्वस्थ 
रचना पा लिखा है, अर्थात्‌ किस प्रकार ययार्थ की व्यविनिगत व्याख्या सापाजिक जीवत के 
झूपो की रचना करती है। यह विपय ममाजशासरीय दृष्टि में महत्वपूर्ण नथा ममाजशास्र वी 
नृजातिपद्धति (एंयनॉमेघड़ोलाजी) और प्रघटनावादी (फ्नामिनॉलाजो) परिप्रेक्ष्यों से निक्टता से 
जुड़ा हुआ है। सामाजिक सवधों की स्थापना के सदर्भ में उन्होंने “मापा के खेल" की एक 
अवधारणा झा प्रयोग करते हुए कहा है कि सामाजिक सब्धो का आधार ही प्रापा है। दूसरे 
शब्दों में, ममाज की उत्पत्ति 'भाषा का खेल' ही तो है। समाज को एक मूत्र में बाधने का 
काम भाषा के खेल ही तो करते हैं। भाषा के बिना कोई मबध स्थापित नहीं किये जा मकते। 
व्यक्तियों के बीच मामाजिक सबधों वी स्थापना में घापा को आवश्यकता पड़ती है। 
विटोरोनम्टाइन के प्रारपिक दार्शनिक विचायें पर बरटेंड रसैल के “गणित के सिद्धान्त 
नामक प्रथ का प्रभाव पड़ा है। ठनके विचारों को सर्वाधिक स्पष्ट अभिव्यक्ति हमें उनकी 
पुस्तक 'ट्रेक्ड्रस लॉजिको-फ्लॉमाफ्क्मस' में देखने को मिलती है। यह पुस्तक सर्वप्रथम सन्‌ 
92] में जर्मन भाषा में और बाद में सन्‌ 922 में अग्रेवी में प्रकाशित हुई। इस कृति का 
मुख्य मार भाषा और अर्थ के प्रति त्रदर्शित दृष्टिकोष में निहित है जिमके अनुसार प्रत्येक 
वाक्य सभवत, किमी कार्यक्लाप के चित्र को प्रस्तुत काठ है वाक्य, शब्दों के सम्मिश्रण हैं 
जो अलत अस्पष्ट रूप में साधारण वस्तुओं का सकेत देते हैं। यथार्थ, भापा और विचार के 
बीच के इस सबंध को चित्रित क्ये जाने को मभव बनाने के लिये, उन्हें एक साझा वार्क्कि 
स्वरूप में मरभागी बनाना पड़ता है। क्न्तु इस प्रयार का तार्क्कि स्वरूप वोस्तबिक विश्व 
में होता नहीं है, अत इसे भाषा के रूप में चित्रित नही किया जा सकता । इसी प्रवार, नैतिक 
मूल्य और स्व का जगत्‌ के साथ सबंध भी कोई कार्यकलाप नर्ती है जिन्हें भाषा के रुप में 
चिंत्रित किया जा सके। ये तत्यमौमासीय विषय हैं जिनके सम्बंध में कुछ भी अर्थपूर्ण नहीं 
कहा जा सकता और जिनके विषय में व्यक्नि को चुमी साथना ही सार्थक होता है। 
विटगेन्स्टाइन का बाद का दर्शक दुकडों-टुकडों और व्ोट्बुकों के रूप में पाया मा 
जो उन्होंने सन्‌ 7930 और 940 के बीच केम्बरिज विश्वविद्यालय में दिये गये व्याख्यानों के 
दौरान लिखा। इसमें उन्होंने भापा और अर्थ के प्रति जो दृष्टिकोण अपनाया है, वह पहले 
वाले दृष्टिकोण से सर्वथा पिन्‍न है। उनका यह दृष्टिकोण ठनकी पुस्तक दार्शनिक खोज' 
(953) में दिया गया है ॥ यह पुम्तक ठतकी मृत्यु के बाद प्रकाशित हुई है | विटेनृम्टईन 
के बाद के दर्शन का मानविकी और सामाजिक विज्ञानों के मम्पूर्ण ताने-बाने पर कापी प्रभाव 
पडा है। नियम-निर्देशित सामाजिक श्या के सदर्भ में अर्थ के विवेचन ने दर्शनशाश्न और 
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अ्रामाजिक विज्ञानों के बौच पुठ आपसी प्वाद शुरू क्या है। यहो नही इसने सामाजिक 
विज्ञानों की प्रत्यक्षवादी (वैज्ञानिक) पद्धति के समक्ष एक कडी चुनौती उत्पन की है। 


प्रमुख कृतियाँ 
- वाल (,०हाए0० ?|्राएणृत205, (92) 
+. करंरकुफादर्ओ 7 25085005, (7953) 


३४००09 ६76, उ0क्ा 
जॉन बुडवार्ड (क्रह-॥9) 


औद्योगिक समाजशात्र कौ ब्रिटिंश आचार्या ओफेसर) जान बुडवार्ई ने औद्योगिक समाजशास्र 
से सम्बंधित कई विषयों पर अध्ययन किये हैं उन्होंने सन्‌ 950 में दक्षिणी पश्चिमी एसैक्स 
में विनिर्माण में लगी औद्योगिक इकाइयों का सर्वेक्षण किया। अपने अध्ययनों के आधार पर 
निष्कर्पत उन्होंने कहा कि कार्य के सगठन और कार्य से सम्बधित व्यवह्मर के बौच अवर 
(बंधन के स्तरों को सख्या, निशीक्षकों के दायित्वों का क्षेत्र, विशेषज्ञों के बौच कार्यो का 
विभाजन, भूमिका और दायित्वों को स्पष्ट रूप में परिभाषित किया जाना, लिखित सदेशों की 
मात्रा, आदि) को सामान्यव तात्कालिक कार्य की स्थिति के आधार पर ही परखा जाना 
चाहिए। विशेष रूप में, उन्होंने एसैक्स के सर्वेक्षण में यह पाया कि सगठनात्मक सरचना में 
बहुत से अन्तरों का कारण प्रौद्योगिकी में भिननता होती है। बुडवार्ड ने उत्पादन व्यवस्थाओं 
के बहुचिंत अकारों को बताया और उनकी तकनीकी जटिलता की मात्रा के आधार पर उनमें 
अनर भी प्रदर्शित किया। 

बुडवर्ड पर बहुघा भ्रौद्योगिक निर्धारणवाद का आरोप लगाया जाता है जो कि वास्तव 
में सही नहीं है। यथार्थत , चुडवार्ड के अध्ययनों ने सगठन के समाजशासतर में आनुभविक 
शोध के नये मानदड स्थापित किये हैं और पृथक्‌ एकल (वैयक्तिक) अध्ययनों के विपरीत 
व्यवस्थित तुलना की सभावनाओं के द्वार खोले हैं। 





प्रपुख कृतियाँ 

- वार ००62 तर, (955) 

+- 76 $405७४०००॥, (960) 

+-. फतह 0ह905भात्व. वटणाए भा 7३००८, (7965) 


फऋणाफरा कडाफाम_________ ऊल़ाफशाडझ 


बरबरा वूटोन (89-98) 


मूलरूप से अर्थशास्र में प्रशिक्षित बखबरा बदन सं के बेडफोर्ड कालेज में मामाजिक 
अध्ययनों की प्रोफेसर रही हैं। उनका अमुख सामाजिक नीति के क्षेत्र में रह है । 33728 
रॉयल कमौशन सहित कई लोक समितियों की स्दस्या रही हैं। उन्होंने योजना, |: 
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आय नोति, सामाजिक कार्य और अपचार जेसे अनेक विषयों पर काफ़ी लिखा है । सन्‌ 955 
में प्रकाशित उनकी पुस्तक 'वेतन नौति के सामाजिक आपाए यें उन्होंने मुद्रा प्रमार वो एव 
नतरपा आर्थिक व्याख्याओं को सगाजशास्रीय आलोचनाओं जी ओर घ्यान आकर्षित क्या 
है। अपनी सर्वश्रेष्ठ कृति सामाजिक विज्ञान और सामाजिक व्याधिशाल (959) में वृट्ान ने 
अप्रेज न॑तिक समाजवादों परम्पता के अनुसार समाज के उत्थान के लिये उपयोगितायादी 
दर्शन और आनुभविक ममाजश्ारू का प्रयोग क्या है। 


प्रमुख कृतियोँ 
- ॥86 50८9 #ितफाएंजाका: ण॑ ४३९० "000 (955) 
ना. $06छ9 $९०६४९९ 300 ५०८३ शिबाणे0०7, (959) 


१छजाए, 7शप्रांड, पप्ता।९ 
अत हट 
डेनिस ह्यूम रॉग तफ्3- ) 
अमेरिकों समाजशारूी डेनिस हयाम रोग या म्रारभिव शोध-छेत्र जनानदिंकों ]966) रहा है 
किननु वे प्रवार्यवाद, समाजोक्रण के सिद्धान्तों और सामाजिक स्तरौकरण के प्रवार्यवादो 
मिद्धानों को अपनी आलोचनाओं के लिये सर्वाधिक जाने जाते ऐं। रोग ने अपनी 
आलोचनाओं में सास्कृतिक एकीकरण में मघर्प, विशेष ओर ऋतिरोध की चिएकालिक महत्ता 
को रेखाक्त कर पार्सन्स के समाजशास्त्र को नकारा है। समाजीकरण के सिद्धान्ों का 
मृल्याकन करने हुए सिगूमड फ्रायड के भिद्धान्त का समर्थन किया है और प्रायडवादी परम्परा 
के अनुसार कामबवृति की आवश्यकताओं ओर सामाजिक व्यवस्था के बीच मघर्ष को पुन 
स्थाप्रित क्या है। इस सम्बंध में उसके कई लेखें का पुन मुद्रण 'सशयवादी समाजशालतर 
(977) नामक मथ में हुआ है। आजकल वे शक्ति क्ति ये के कालजयी विपय की शोध पर जुटे 
हुए हैं। उन्होंने शक्ति के कई रूप बताये हैं, जेसे बल, जोड-तोड, अतुनय-निवेदन, सत्ता 
आदि | उन्होंने शक्ति के आधाएों दो भी गिल व्यक्तियों और मामृटिक साधनों में खोजबीन 
कौ है। जहा एक ओर राग से आपुनिक समाजशारीय मसिद्धानोों के क्षेत्र में महत्वपूर्ण 
योगदान बिया है, बटा उनका योगदान औपदारिक शैक्षिक जगत्‌ के बाहर भी कारी है। संग 
ने “मोश्यल स्मिर्च' (952-64) और 'कत्सरेरी सोसिऑलॉजे' (972-74) नामक 
पत्रिक्राओं का सम्पादन भी किया हैं। 








अमुख कृतियोँ 

-+-  #क्ण्रगाणा 26 $62८5३, (3966) 

- #$0८ण7प्गे 50८००८५, (97) 

- #0छटा १05 जणजएा५, छि3८८5 ब7पएं (5८5, (979) 


द्ाबारएंत, वव0ावंध्ा 

फ्लोरियां ज़िनानियेकी टनैनकी)  .. हछफ़आ (882-7958) 
दर्शनशार्री से समाजशारूी बने फ्लोरिया जितानियेकी (पैनको) मूल रूप में पौलेण्ड के रहने 
चाले थे जो बाद में अमेरिका में बस गये। उनका जन्म पोलेण्ड के एक कुलीन पराने में हुआ 
था। उनकी शिक्षा वार्शा, जिनेवा और पेरिस विश्वविद्यालयों में हुई। उन्होंने सन्‌ 909 में 
क्राकों विश्वविद्यालय से दर्शनशास्र में पोएचड़ी की। जिनानियेकी का विलियम आईं 
थॉफम से सर्वप्रथम मिलन सन्‌ 93 में पौलेण्ड में हुआ जिनके साथ मिल कर उन्होंने 'यूरोप 
और अमेरिका के पौलेण्डबासो कृपक' नामक एक कालजयी कृति वी रचना कौ। अमेरिकी 
समाजशास्ष में आज भी इसे एक गौरव ग्रथ (क्लासिक) माना जाता है। यह पुस्तक 
आनुभविक ममाजशास्रीय सिद्धान्त का एक सर्वोत्कृठ उदाहरण है। विश्व युद्ध के दौयन जब 
थॉमस यूगेप होते हुए शिवागो प्रस्थान कर गये, तब यहा उनकी पुन मुलाकात जिनानियेकी 
से हुई। पौलेण्ड के लोक जीवन के बारे में जिनानियेवी के गहन ज्ञान ने उन्हें थोमम के साथ 
मिलकर पौलेण्डवास्ती कृषकों के अध्ययन की योजमा के लिये प्रेरित किया। द्वितीय विश्व 
युद्ध के बाद जिनानियेकी पुत्र पौलेण्ड लौट आये और विश्वविद्यालय में कुछ समय तक 
अध्यापन किया। सन्‌ 4930 में वे कोलम्बिया विश्वविद्यालय, अमेरिका में आ गये और अन्त 
में स्थाई रूप में अमेरिका में हो बस गये। यहां वे बाद में इलिनाँज विश्वविद्यालय में कर्ष्य 
करते लगे। जिनानियेकी कौ गणना शिकागो सम्पदाय के प्रमुख व्यक्तियों में की जाती है। 
उन्हें सन्‌ 7953 में “अमेरिकी समाजशास्रीय परिषद्‌' का अध्यक्ष बनने का भी गौरब प्राप्त 
हुआ है। 
जिनानियेकी को समाजशासत्रीय जगत्‌ सें पहवान थोमस के साथ लिखी उपरोक्त 
वर्णित पुस्तक द्वार मिली। इस पुस्तक ने वई क्षेत्रों में नये भ्रतिमान स्थापित किये हैं। 
पद्धतिशास््रीय दृष्टि से इस पुस्तक में पहली बार डायरियों, जीवन इतिहास, पत्रों आदि का 
शोध सामप्री के रुगेत़ों के रूप में योग हुआ है। इसमें मानववावादी “साहचर्य कारणात्मक 
विधि' का प्रयोग किया गया है जिसमें सामाजिक कार्यकलाएं में भाग लेने वाले व्यव्नियों 
के अर्थों पर ध्यान दिया जाता है, उन्हें गहराई से समझने का अयल किया जाता है। सार 
रूप में, जिनानियेकी ने सामाजिक क्रिया के निर्धारण में कर्ता के व्यक्तिनि्ट अर्थ (सब्जेक्टिव 
भीनिड़) की महत्ी भूमिका को रेखाकित कग्ते हुए मानव कर्ाओं के मूल्यों के अध्ययन पर 
भी जोर दिया है। जिनानियेकी ने इसे 'मानवपरक गुणाक” (सहकारी कारक) (ह्यूमनस्टिक 
कोइफिशन्ट) कहा है। उन्होंने लिखा है कि यदि 'मानवपरक गुणाक' को छोड दिया जाता 
और यदि एक वैज्ञनिक साम्राजिक प्रणाली का अध्ययन पूर्णत तटस्थ रह कर ग्रारृंतिक 
अ्रणाली की भावि करता है, तब मणाली के विलोपन, अर्थात्‌ अर्थ के अनर्थ का खत उत्पल 
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हो जाता है और इसके स्थान पर बह प्राकृतिक तत्वों और प्रक्रियाओं का एक ऐमा बिखरा 
हुआ ढेर मात्र देखेगा जिसमें उस वास्तविकता से कोई मगति नहीं होगी जिमसे उसने 
शुरुआत को थी। 

जिनानियेको मृलत दार्शनिक थे। अत उनकी प्रारभिक दार्शनिक पुस्तक 'दर्शनशास्तर 
में मूल्यों की समस्या (90) पर लिखो गई है यद्यपि वे बाद में थोमम के ससर्ग और 
सम्पर्क के वारण दर्शनशास्त्रीय क्षेत्र को छोड कर समप्राजशार्रीय अन्वेषण के क्षेत्र में आ गये, 
फिर भी उन्होंने मानवोय व्यवहार के अध्ययन में मूल्यों को महत्ता को प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष 
रूप में स्वीकार क्या है। उनकी दूसरों पुस्तक 'माम्कृतिक यथार्थ' (99) में भी दार्शनिक 
विश्लेषण को प्रमुखता दी गई है। सन्‌ 925 में लिखी गईं “सामाजिक विज्ञान के नियम 
नामक उनकी पुस्तक नगण्य महत्व कौ है। इसके बाद सन्‌ 939 में उन्होंने 'समाजशास्र कौ 
पद्धतिया' नामक पुस्तक लिखी। यह पुस्तक समाजशास्र का एक महत्वपूर्ण दस्तावेज है। 
इसमें उन्‍होंने प्राकृतिक और सामाजिक विज्ञानों के अन्तर को स्पष्ट करते हुए प्राकृतिव 
प्रणालियों से भिन्‍न सास्वृतिक व्यवस्थाओं के अध्ययन के लिये एक उपयुक्त पद्धतिशास्र को 
रूपरेखा प्रस्तुत वी है। इसो सम्बंध में उन्‍्होते समानशाख के एक मूल्य-स्थतत्र विज्ञान का 
पूर्ण समर्थन करते हुए क्या होना चाहिये के स्थान पर क्या है, के अध्ययन पर जोर दिया 
हैं। उनकी बाद को दो पुस्तकें, 'मास्कृतिक विज्ञन' (952) तथा “आधुनिक राष्ट्रीयताए' 
(952) यद्यपि अत्यत पाछित्यपूर्ण और अतर्दृष्टि वाली हैं, किन्तु समाजशासत्रीय दृष्टि से 
उनका विशेष महत्व नहीं है। मरणोपशात प्रकाशित सामाजिक सम्बध और सामाजिक 
भरूमिकाए' (965) नामक उनकी पुस्तक में भूमिका सिद्धान्त का विवेचन क्या गया है। 

जिनानियेकी ने समाजशासख्र और अन्य विषयों के बीच आपसी मम्ब्षों की भी 
खोजबीन को है। उन्होंने कहा कि अच्छे समाजशास्त्रीय अध्ययनों में वैज्ञानिक सिद्धान्तों और 
विधिमों का प्रयोग क्या जाता है, किन्तु प्राकृतिक घटनाओं की अपेक्षा सामाजिक घटनाओं 
को जटिल प्रवृति के कारण यह विषय (ममाजशास) अपने आप में विलश्षणता प्रस्तुत करता 
है। इसके अतिरिबत, जिनानियेवी ने यह जानने वी भी बोशिश बी है कि सामाजिक 
अन्तर््नियाओं द्वाग़् कस प्रकार सामाजिक व्यवस्थाओं/प्रणालियों की रचना होती है। 
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